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खेमचन्द जैन सर्राफ, 
मंत्री, श्री सहजानन्द शास्त्रभाला ._ 
१८४५ ए, रणजीतपुरी, सदर मेरठ (उत्तर श्रदेश|) 


स्वाध्यायार्थी बन्छु, मच्दिर एवं लाइब्रेरियोंकी 
श्यर्तवर्षीय वर्सी जैदसाहित्य मल्दिरकी ओरसे अर्धमृल्यमैं | 


प्रथम संस्करण १००० | सन्‌ १६७४ | लागत [ १४) ह्‌० 


।क्। रे न्द 0, त्र करे हि क्ष क 
20 सह्जानन्द शास्त्रमाठाके संर 
(१) ओमान्‌ ला० सहावीरभ्रसद जी जेब, बेंकर्स, संरक्षक, श्रंध्यक्ष एवं प्रंघान टस्टी, सदर मेरठ 
(२) श्रीमती सौ० फुलमाला देवी, धर्मपत्नी श्री ला० महावीरप्रसाद जी जैन, बेकर्स, सदर मेरठ 
(३) भ्रीमाद्‌ लाला लालचन्द विजयकुमार जी जैन सर्राफ, सहारनपुर 


श्री महजानरू शास्त्रपालाके प्रवर्तक महानुभावों की नामावली--- 


१ श्रीमान्‌ सेठ भवरीलाल जैन पाण्ड्या, भूमरीतिलैया 
२ ,, वेर्सिष ज्ञानप्रभावना समिति, कार्यालय, कानपुर 
३ , कुष्णचन्द जी जैन रईस, देहरादून 
४ , सेठ जगन्नाथ जी जैन पाण्ड्या, भूमरीतिलेया 
५ श्रीमती सोवती देवी जी जैन, गिरिडीह 
६ ,, मित्रसैन नाहरसिहजी जैन, मुजफ्फरनगर 
७ , प्रेमचन्द ओ्रोमप्रकाश, प्रेमपुरी, मेरठ 
८. ,, सलेखचन्द लालचन्द जी जैन, मुजफ्फरनगर 
६ , दीपचन्द जी जेन रईस, देहरादुन 
१० » ब्रीब्मल प्रेमचन्द जी जैन, मसूरी 
११ ,, बावूराम मुरारीलान जी जैन, ज्वालापुर 
१२९ ,, केवलराम उम्रसैन जी जैन, जगाधरी 
१३ ,, सेठ गैदामल दगडूुशाह जी जैन, सनावद 
१४ ,, मुकुन्दलाल गुलशनराय जी, नई मडी, मुजपफ्रनगर 
१५ श्रीमती धर्मपत्नी बा० कैलाशचन्द जी जैन, देहरादून 
१६ श्रीमान्‌ जयकुमार वीरसैन जी जैन, सदर मेरठ 
१७ ,, मंत्री, जैन समाज, खण्डवा 
श्८ ,, बाबूराम अकलकप्रसाद जी जैन, _ तिस्सा 
१६ ,, विशालचन्द जी जैन रईस, सहारनपुर 
२० ,, बा० हरीचन्दजी ज्योतिप्रसाद जी जैन, श्रोवरसियर, इटावा 
२१ श्रीमती सौ० प्रेमदेवी शाह सुपुत्री बा० फत्तेलाल जी जनसघी, जयपुर 
२२ ,, मन्ताणी, दिगम्बर जैन महिला समाज, के ग्या 
, गिरिडीह 


२३ श्रीमान्‌ सेठ स्ागरमल जी पाण्ड्या, 
२१४ ,, वा० गिरनारीज़ाल चिरजीलाल जी जैन, 


२५ ४ बा» राधेलाल कालुराम जी मोदी, 
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२६ श्रीमान्‌ सेठ फूलचन्द वैजनाथ जी जैन, नई मण्डी, आुजप्फरनगर 
२७ ,, सुखवीरसिह हँमचन्द जी सर्रफ ह ,... बड़ौव 
२८ ,, गोकुलचंद हरकचढ जी गोधा 'लालगोला 
२६ ,. दीपचंद जी जैन रिटायड सुप्रिन्टेल्टेन्ट इजीनिपर, कानपुर 
३० ,. मंत्री, दि० जेनसमाज, नाई की संडी, आगरा 
३१ श्रीमती सचालिका, दि० जैन महिलामडल, नमककी मंडी, ; 

३२ श्रीमान्‌ नेमिचन्द जी जैन, रुड़की प्रेस, रुड़की 
३३ , भव्वनलाल शिवप्रसाद जी जैन, चिलकाना वाले, सहारनपुर 


3४ ,, रोशनलाल के० सी० जैन, 
३५ ,, मोल्हडमल श्रीपाल जी, जैन, जैन वेस्ट 


रे 


। 





१६ ,, बनवारीलाल निरजनलाल जी जैन, शिमला 
दे ,, सेठ णीतलप्रसाद जी जैन, धदर मेरठ 
शेप दिगम्बर जैनसमाज गोटे गाँव 
३६ श्रीमती माता जी बनवंती देवी जैन, राजागज, इटावा 
४० श्रीमान्‌ व्न० मुख्त्यारसिह जी जैन, “नित्यानन्द” | रुड़की 
४१ ,, लाला महेन्द्रकुमार जी जैन, खचिलकाना 
४२ ,. लाला आदीखरपसाद राकेशकुमार जैन, हि 
४२ ,, हुकमचद मोतीचद जैन, सुलतानपुर 
४४, ला० भुम्तालाल यादवराय जी जैन, सदर मेरठ 
४५ इन्द्रजीत जी जन, वकील, स्वरूपनगर, कानपुर 
४६ घोमती कैलाशवतो जैन, घ० प० चो० जयप्रसाद जो मुलतानपुर 
४७ धीमान्‌ # गजानन्द युलाब्रचनद जी जैन, बजाम गया 
४ंप .,, & का० जीतमल इन्द्रकुमार जी जैन छावड़ा भूमरीतिलया 
ड४ए. , £$ सेठ भोहनलान ताराचन्द जी जैन वडजात्या जयपुर 
४० ,, #*- वा७ दयाराम जी जैन प्रार, एस. डी. मो. सदर मेरठ 
४६ , ४» जिनेश्वरप्रसाद झमिनन्दनकुमार जी जैन, सहासनपर 
२... ४ जसिनेश्यरनाव श्रीपाल जी जैन, चिमका 


मोहर--जिन वामोंते पहले ४८ ऐसा चिन्ह रूगा है उन महादुभावोही स्वीकृत सदस्यतादे 5 
ग्प्य झा मय है शेप झाने हैं तथा कद नामकि पहले $ ऐसा निन्‍क लगा है उनके 
म्प्री पताफा शाप झाष्य बता इाछ नहा आदा, रंभी कापी हा 


द््द्ट 
(५ 


न्‍्न्4 ये 


बटर आत्म-कीरतन हर 
भध्यात्मयोगी न्यायती्थे सिद्धान्तन्यायसाहित्यशास्त्री शान्तमूर्ति पूज्य श्री मनोंहरजी वर्णीं 
। “सह॒जानन्द” महाराज द्वारा रचित 


१(॒ 


हैँ स्वतन्त्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता व्रष्टा आतमराम ॥हेक।। 


झन्तर यही ऊपरो जान, वे विराग यहूं रागवितान । 
में वह हूं जो हैं भगवान, जो में हूं वह है भगवान ॥१॥ 


मस्‌ स्वरूप है सिद्ध समान, श्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधान । 
किन्तु झआशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट भ्रजान ॥२॥॥ 


सुख दुःख दाता कोइ न शान, मोह राग दुःख की 'खान। 
निजको निज परको पर जान, फिर दुःखका नह लेश निदान हशा- 


जिन शिव ब्रह्मा रास, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम । 
राग त्यागि पहुंच निज धास, श्राकुलताका फिर क्या काम ॥४॥ 


हीता स्वयं जगत परिणाम, में जगका करता क्या कास । 
दूर हुदी परकृत परिणाम, सहुजानन्द' रहूं अ्रभिराम ॥५॥ 

५१००७००००९ ह॒ - ड 

[धर्मप्रेसो बंधुओं ! इस श्ात्मकीलेंनका निम्नांकित अवसरों पर निम्नांकित पद्धतियों 
सें भारतमें अनेक स्थानोंपर पाठ किग्रा जाता है। श्राप भी इसी प्रकार पाठ कीजिए] 
१--शास्त्रसभाके अनन्तर या दो शास्त्रोंके बीचमे श्रोतरावों द्वारा सामूहिक रूपमे । 
२---जाप, सामायिक, प्रतिक्रमणके अ्रवसरपर । 
३--पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगनेके समय छात्रो द्वारा 
४---सूर्योदयसे एक घंटा पूर्व परिवारमें एकचित बालक, बालिका; महिंलों तथा पुरुषों द्वारा । 
५---किसी भी आ्रापत्तिके समय या अ्रेन्य समय शान्तिके अर्थ स्वरुचिकें अनुसार किसी श्रथ, 
अपाई या पुर छंदका पाठ शाल्तिप्रेमी बन्धुओ द्वारा । 
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प्रवक्ता--प्रध्यात्मयोगी न्‍्यायतोर्थ पुज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी घर्णी 
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प्रकृतं तथथास्ति स्व॑ं स्वरूप चेतनात्मनः । 
सा त्रिधात्राप्युपादेया सहष्टेज्ञानचितना ॥८२३॥ 
सम्पर्हृष्टिका प्रधान गुण ज्ञानचेतना--सम्यग्हृष्टिके अविनाभावी सहयोगी श्रादिक 

ग्रनेक पकारके गुण बताये गए है। उन सब गुणोंको समन्वित कर सकने वाली यदि कोई 
संक्षेपहपसे एक बात कही जाय तो वहना चाहिए कि सम्यस्दृष्टिके वह सब ज्ञानचेतना है । 
चेतना आत्माका स्वरूप है और वह चेतना ३ प्रकारकी कही गई है--(१) कमचेतना, (२) 
कर्मफलचेतना श्रौर (३) ज्ञानचेतता । कोई जीव क्रियावोमे मै ठीक कर रहा हूं, इस प्रकारकी 
क्रियावोमे अपना सर्व॑स्व सौपता हुआ चेत रहा हो तो उसे कर्मचेतना कहते है श्रौर कोई जीव 
करमचेतनाके फलमे इसे मै भोग रहा हू, इस प्रकारसे यदि कोई चेतता है तो उसे कर्मंफल- 
चेतना कहते है । किन्तु सम्यग्हृष्टि ज्ञानी पुरुष ज्ञानस्वरूपमे इसे ही मैं चेतता हु, यही करता 
हू, इसीको भांगता हू, इस प्रकार ज्ञानके ही सचेतनका काम करता है उसे ज्ञानचेतना कहते 
है । इन तीनोपे ज्ञानचितना सम्यरहष्टिको उपादेय है और शेषकी दो चेतनाये त्याज्य है.। 
कर्मंचेतना, कर्मफलचेतना मिथ्याहृष्टिके होती है और ज्ञानचेतना सम्यब्दृष्टिके होती है। इस 
तरह उन सब गुणोसे सक्षिप्त करके ददि कहा जाय तो एक ज्ञानचेतना सम्यब्दृष्टिका अविना- 
भावी गुण है । 

श्रद्धानादिगुणाश्तेत बाह्योल्लेखच्छलादिह । 

अर्थात्सहरशनस्थ # लक्षण ज्ञानचेतना 0८२४७ 

ज्ञानचेतनासें श्रद्धानादि सबवे गुणोका पुरकत्व--श्रद्धात आदिक जो सम्यग्दृष्टिके गुणा 

कहे गए है वे सब बाह्य पदार्थका उल्लेख करके बहे गए है । वस्तुतः तो सम्यस्हष्टिका एक 
ज्ञानचेतना ही लक्षण है । ज्ञानचेतनामे सर्वंगुण गभित हो जाते है। अरद्धोमे जो कुछ बताया 
गया है उनमे ज्ञानीके ज्ञानरुपसे चेतना ही चल रही है, यह बात दिखाई गयी है । इस चरह 


२ प्रचाध्यायी प्रचचन त्रयौदश भांग 


सम्यग्दष्टिका कोई प्रधान गुण यदि बहा जाता है तो जैसे पहिले स्वानुभूति कहा था, इसी 
तरह सममना चाहिए कि यह ज्ञाननेतना है, क्योंकि ज्ञानचेतना तो सम्यग्हष्टि जीवके निरन्तर 
रहतो है प्र्थात्‌ु अगने आपको ज्ञानरुप हु, इस प्रकारकी प्रतीति और इसवा ही कमूत्व 
भोवतृत्व सब इसीके लिए रहता है । शानसेतना ज्ञानीके निरन्तर रहती है, प्रौर स्वानुभूति 
इस क्षानचेतनाका एक प्रनुभव वाला रूप है । 

ननु रूढिरिहाप्यस्ति योगाद्वा लोकतो:थवा । 

तत्सम्यव्त्व द्विवाप्येनिश्चयादृव्यवहा रत: ॥5२५॥ 

ध्यावहारिक सम्पवत्व सरागं॑ संविकल्पकम । 

निश्नयं वीतराग तु सम्यत्त्व निधिकल्पकृम्‌ ॥८२६॥ 

इत्यस्ति वासनोन्मेपः केपाश्चिन्मोहणालिनाम । 

तनन्‍्मते वीतरागस्य सहष्टेज्ञनिचितना ॥८२७॥॥ 

पे सम्यक्त्वं द्विवा कृत्वा स्वामिभेदों द्विधा कृत: । 

एः: कश्चित्‌ सरागोस्ति वीतरागश्च कश्चन ॥८२५॥ 

तनास्ति वीतरागस्प कस्यचिज्ज्ञानचेतना । 

सहष्टेनिविकल्पस्य नेतरस्थ कदाचन ॥८२६॥ 

व्यावहारिकसहप्टेः सविकल्पस्थ रागिणः । 

प्रतोतिमाश्रमेवास्ति कुत स्थात्‌ ज्ञानचितना ॥5३०॥। 

सरागसम्यग्हश्टकि ज्ञानचेतना न हो सकनेकी शड्भाकारकोी भ्राशंका--भव किसी 

जिज्ञासुका यह मंतव्य है कि ऐसी लोकहूढि है श्रथवा लोकहप्टिसे वात प्रमाणित है भौर 
लोकरूढ़िसे भी प्रमाणता है कि सम्यग्दशन दो प्रकारका होता है--(१) निश्चयसम्यवत्व 
झौर (२) व्यवहारफ्तम्यत्रत्व । इनमेसे व्यवहार सम्यक्त्व तो सराग भ्रौर सविकल्प है, किन्तु 
निश्चयसम्यग्दर्शन वीतराग तथा निविकल्प है। तो सम्यवत्वमे सराग सम्यक्त्व और बीत- 
राग सम्यक्त्व ऐसे दो भेद किए गए है | उनमेंसे वीतराग सम्यग्हष्टिके तो ज्ञानचेतना होती 
है और सराग सम्यग्हष्टिके ज्ञानचेतना नही होती, ऐसा किसी शद्भूकारका भ्रभ्िमत है। तो 
इस शह्डाकारने सम्यग्दर्शनके दो भेद कर डाले । ये भेद स्वामीके भेदसे भेद है । उनका यह 
मतव्य है कि सराग सम्पक्त्व, वीतराग सम्यवत्व, ऐसे दो सम्यग्दर्शन होते हैं । उनमे वीतराग 
मिविकल्प सम्पग्जान तो वीतराग सम्यग्हष्टिके होता है श्रौर जिसके वीतराग निविकल्प सम्य- 
ग्द्शन है शानचेतना उसीके होती है, पर जो सराग सम्यग्हप्टि है उसके सराग संम्यन्‍त्य 
होता है, वहाँ ज्ञानचेतना नही हो सकती । कैवल एक ज्ञानकी प्रतीतिमात्र है तो ज्ञानचेतनाके 
प्रधिकारी सभी सम्यग्दष्ठि पुरुष नही होते, ऐसा यहाँ इस जिज्ञासुका भ्रभिमत है । 


गाथा ८३ रे 


इति प्रज्ञापराघेन ये बदन्ति दुराशयाः । 
तेषां यावच्छू ताभ्यासः कायक्लेशाय केवलम 0८३ १॥ 
उक्त शड़ूगके समाधानका प्रारस्म - भ्रब उक्त शद्धके समाधानमें वहते है कि बुद्धि 
के दोषसे जिन विपरीत अभिप्राय वालोने कहा है कि सराग सम्यर्टृष्टिके ज्ञानचेतना नहीं 
होती है उनका जितना भी शास्त्राभ्यास है वह केवल शरीरको कष्ट पहुचानेके लिए है। 
वस्तुत' उनका यह आशय सही नही है। वयोकि सही नही है, यह बात श्रागेके कथनमें बता- 
वेगे, परन्तु मूल भूल यह कर रहे है कि वे तो सम्यग्व्ध्कि स्वामीके भेद है । सम्यग्दर्णनमे तो 
जो कुछ हो सकता है वह सभीके समान रूपसे हुआ करता है | भ्रब कोई सम्यग्हप्टि रागवान 
है तो वह सराग सम्यग्हष्टि वहलाता है। वही सराग सम्यग्हष्टिका सम्यक्त्व नामक गुण 
सविकल्प न हो जायगा । सम्यक्त्व तो सभी निविकल्प हुआ करते है। सम्यवत्वका जो स्वरूप 
है उस स्वरूपमें किसी भी प्रकारका विवल्प नदी हुआ करता । 
ग्रश्नोच्यते समाधान सामवेदेन सूरिभिः । 
उच्चैरत्फणिते दुग्घे योज्यं जलमनाविलम ॥॥5८३२॥। 
उक्त शड्भूका शान्तिपुर्वंक समाधानका उद्यम--उक्त शद्धुके समाधानका स्पष्टीकरण 
कर रह है । पहिले आचायं यह समाधान करनेके लिए बतला रहे है कि देखिये--यदि कही 
दूधमे उफान झा जाय तो उसमे स्वच्छ जल डालना ही ठीक है, इसी प्रकार खोटे श्रभिप्राय- 
वश जी जिज्ञासुका यह दुराशय हुप्रा है वह केवल शरीरको कष्ट पहुंचानेके लिए ही है। 
उरमें कोई तत्त्वकी बात नही प्राप्त होती । तब ऐसे दुराशयसे जो प्रश्न किया गया है उसका 
समाधान श्रब शान्तिपूर्वक किया जा रहा है । 
सतृणाभ्यवहारित्वं करोब कुरुते कुहक्‌ । 
तज्जीही [६ जहीहि त्व कुछ प्राज्ञ विवेकिताम ॥।८३ ३॥। 
उक्त शड्भूके रुसाधानके लिये विवेक फरनेका श्रनुरोध--सम्राधानमे कहते है कि 
जिस तरह हाथीको विवेक नहीं होता, उसके सामने हलुवा श्रौर घास रखें तो वह घासको 
छोडकर हलुवाका स्वाद ले ले, ऐसा उसके सम्भव नहीं होता, वह तो तृशसहित सब खा 
जाता है, इसी प्रवार जो अज्ञानी जीव है वह भ्रज्ञानमें इस प्रकार बोल रहा कि सराग सम्य- 
र्टृष्टिके सविकल्प सम्यक्त्व होता है और वहाँ विकल्प है, ज्ञानचेतना नही है, इस प्रकारका 
कहना उसका केवल अज्ञानवश हुआ है । उस अविवेकपनेको छोड़कर विवेकसे काम लो । 
झंत्मामे सम्यग्दशेन, सम्यग्जान श्रौर सम्यक्चारित्र गुण होते है । जिसमे सम्यग्दर्शनका कार्ये 
यह है कि आत्माका जो सहज स्वरूप है सबसे निराला केवल ज्ञानमात्र उस सहज स्वरूपका 
संचेतन करना मैं यह ही हूं, जब कि मिथ्याहप्टि जीव अपनेको मनुष्य मानता, पशु मानता, 
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कुल जाति वाला मानता, परिवार जन वाला मानता है । लेकिन सम्यस्दृष्टि जीव श्रपनेको 
देहसे निराला केवल ज्ञानस्वरूप ही समझता है | तो यही विवेक है जो देहमे और जीवमे 
भेद करके देहको छोडकर अपने आपके आत्माको ग्रहण करना । 
वन्देरीष्ण्यमिवात्मज्न पृथक्कत्तुँ त्वमहंसि । 
मा विश्रमस्व हृप्ट्वापि चक्षुषाइ्चाक्षुपाशया ॥८३४॥ 
सम्यग्दश्सि ज्ञानचेतनाकों परथक किये जानेकी श्रशक्यता--झाचाय समाधान करते 
हुए कहते है कि जैसे अग्निकों उष्णतासे अलग नही किया जा सकता है इस तरहसे सम्यग्दृष्ट 
से ज्ञाचेतना अलग नही की जा सकती, लेकिन शद्भूकार सम्यग्दृष्टि जीवसे ज्ञानचेतनाको | 
अलग करके यह दिखा रहा है कि जैसे मानो वह अग्निसे गर्मीको श्रलग करना चाह रहा है।+ 
जैसे आगसे गर्मी कोई निकालकर अलग धर दे और झाग बिना गर्मीके रहे, ऐसा नही होता । 
ग्रस्तिका स्वरूप ही गर्म रहना है। इसी प्रकार जो ज्ञानी पुरुष है उसके ज्ञानचेतना भ्रमिन्न 
रूपसे है । यदि ज्ञानचेतना न रहेगी तो वह ज्ञान ही न रहेगा । तो ज्ञानचेतना ज्ञानीसे कभी 
क्‌ नही होतो । जैसे कोई पुरुष आँखसे किसी पदार्थको देखता है श्रौर देख करके यह कहे 
कि हमको तो ऐसा पदार्थ दिख जाना चाहिए जो कि आँखसे तो नहीं दिखता, पर दिख 
जाय । तो इस आशासे देखने वाले पदार्थमे श्रम मत करो | ऐसा अ्रम न करना चाहिए कि 
हमको यदि परमाणु नही दिखता है तो ये दिखने वाली चीजें भी भ्रम है, ये भी कुछ नहीं 
है । प्रयोजन यह है कि सम्यम्दृष्टिके ज्ञानचेतना संदाकाल रहा करती है । उसे पृथक्‌ नहीं 
किया जा सकता | 
विकल्पों योगसक्रान्तिरर्थाउज्ज्ञानस्थ पर्ययः । 
ज्ञेयाकार, स ज्ञेयार्थात्‌ ज्ञेयार्थान्तरसज्भुतः ॥5३५॥ 
जेयार्थान्तरसड्भरूप ज्ञानविकल्पकी सम्यग्दशेनमें श्रसंयोज्यता--आत्मामें ज्ञान गुण है 
जो अब्य किसी पदार्थमे सम्भव नही है । ज्ञानमे उपयोग रहा करता । जैसे कोई पुरुष जान- , 
कारी तो बहुत पदार्थोकी रखता है, मगर जो पदार्थ सामने श्राया हो उत्त पदार्थकी जानकारी 
में उपयोग लगाता है। जहाँ उपयोग लगा है वहाँ ही इसका सारा श्रम चल रहा है । उप- 
योग बदलनेकों विकल्प कहते है । तो इस विकल्पको छोड़कर शंक्राकार यह समझ रहा है कि 
सम्यर्दर्शनमे विकल्प होता है । भरे वह तो ज्ञानका स्वरूप है। पदार्थाकार ज्ञानस्वरूपमें ज्ञेय- 
रूप पदार्थंसे हटकर दूसरे पदार्थके आकारकों घारण करता है । तो जब उपयोग एक पदार्थसे 
हटकर दूसरे पदार्थकी तरफ लगता है तो इसका नाम है उपयोगसंक्रान्ति । इसी उपयोगका 
नाम विकल्‍प है । इस विकल्पकी बात सम्यरदर्शनमे न लगानी चाहिए । 





गाथा ८३८ हे 4 


क्षायोपशमिक्र तत्स्यादथ।दक्षार्थसम्भवंम्‌ । 
क्षायिकात्यक्षज्ञानस्य सक्रान्तेरप्पसभवात्‌ ॥5८३६९॥ हि 
क्षायिकज्ञानमें संऋष्तिकी भी श्रसंभवता--यह जो उपयोगका बदलना है, जैसे श्रभी 
इस पुस्तकको पड़ रहे है, यहाँसे उपयोग हटाया और किसी लौकिक काममें उपयोग लगा 
दिया तो यह सक्रान्तिरूप विकल्‍प तो क्षायोपशमिक है और इन्द्रिय पदार्थके सम्बन्धसे होने 
वाला ज्ञान है ऐसा यह संक्रमण अततीब्द्रियज्ञानममे नही हुआ करता । अ्रतीन्द्रियज्ञान क्षायिक- 
ज्ञान होता है। जब तक ज्ञानमे अल्पज्ञता है श्रर्थात्‌ यह ज॑ व थोड़ा जान पाता है तब तक 
यह सब पदार्थोको एक साथ नहीं जान सकता । जैसे हम आप जो श्राँखोंके सामने हो उसे 
ही जान रहे है, पीठ पीछे की चोज नही जान रहे | है सब चीजें एक साथ, मगर हम आप 
अल्पज्ञ है तो उन सब पदार्थोक्रो एक साथ नही जान सकते, क्रम-क्रमसे जानते है और 
किसी-किसी पदार्थों जानते है दो हमारी जो यह अ्रवस्था ज्ञानकी कमजोर हो रही है वह 
इन्द्रियके सम्बन्ससे हो रही है। इन्द्रियसे जो ज्ञान उनन्न हं ता है वह थोड़ा होता है, भर 
क्रम-क्रमसे होता है, पर जो ज्ञान क्षारिक है, भ्रतीन्द्रिय है उसमे समस्त पदार्थ एक साथ 
प्रतिबिम्बित होते हैं। जिस ह्ञन॥ विकार ५रिणति न हो उस ज्ञानकों सविकल्पज्ञान 
कहते है । 
अस्ति क्षायिकज्ञानस्य विक्ल्पत्य रवलक्षणांत्‌ । 
नार्थादर्थान्‍्तराकारयोगसंकान्तिलक्षणात्‌ ॥८३७॥। 
जाननमात्र रूप विकल्पकी ज्ञानस्वरूपता--सिद्धान्तग्रन्योसि लोग यह जान सकते हैं 
कि क्षायिकन्नानमे भी-तो विकल्पपना है, सो विवलल्‍प दो प्रकारके कहलांते है--एक तो पदार्थ 
को ज्ञायमे कलकाना । इस भलकका ही नाम विकल्प है । तो यह विकल्प तो ज्ञानका स्वरूप 
है उस विकल्पकों सविकल्प नहीं कहते । सविकल्पमें तो एक पदार्थेको जानकर दूसरे पदार्थमे 
में लगना यह हुआ करता है, परन्तु ज्ञान सभी पदार्थोका प्रतिक्षण ऋलक बनाये रहे, यह तो 
ज्ञानका स्वरूप है। हाँ ज्ञान एक पद!र्थंकों छोडफकर, बदलकर दूसरेको जानता है तो उसमे 
अवश्य रागकी प्रेरणा पडी हुई है । इस कारण वह विकल्प रागजन्य है, किन्तु ज्ञानमे होने 
वाला प्रतिभास मात्र विकल्प तो ज्ञानका स्वरूप है । 
तललक्षणं स्वापूर्वार्थविशेषग्रहरणात्मकम्‌ | 
एकार््थों ग्रहण तत्स्यादाकार: सविकल्पता ॥८३५॥ 
स्वपूर्वार्थप्रहण को ज्ञानलक्षणता--क्षायिक ज्ञानका लक्षण यह कहा गया है कि अपने 
आत्माकों और भ्रन्‍्य अपूर्व पदार्थोको विशेष रीतिसे ग्रहण करना सो क्षायिकज्ञान है। श्रर्थ॑ 
मायने पदार्थँंका और विकल्प मायने जानना, सो पदार्थकों ग्रहण करना यही श्राकार बन 
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गया । ज्ञानका श्राकार क्या है ” तो जिस पदार्थकों जान रहा है वही जानन ज्ञानका रूप है, 
ज्ञानकी मूति है । तो स्व और पदार्थके ज्ञानका ज्ञेयाकार होना ही ज्ञानमे विकल्प कहलाता 
है । ज्ञान अपनेको भी जानता है और परपदार्थकों भी जानता है, किन्तु जो ज्ञान उपयोगसे 
उपयोगान्तर नही होता उसको क्षायिकज्ञान कहते है | यद्यपि क्षायिकनज्ञानमे भी प्रतिसमय 
जानन तो बना ही रहता है । भगवान जानते है, तीनो ,कालोके पदार्योको जानते है, लोका- 
लोकको जान रहे है भर प्रतिक्षण ऐसा जानते रहते हैं । तो क्षायिकज्ञानमे भी पदार्थका 
प्रतिक्षण। जानन चलता रहता है, इस कारण होता है परिवर्तन, पर छद्न त्थकी तरह सक्रमण 
रूप नही कि कभी किसी पदार्थंकों जाने, क्षी क्रिसीको । भगवानका ज्ञान इतना निर्मल है कि 
एफ साथ हो सब पदार्थोकों जान लेते है । ऐसा जाननेकी सामथ्य हम झ्रापमे भी है, लेकिन 
किसीमें रागढ्वेष किया, किसीमे मोह बसाया, इस कारणसे हमारा ज्ञात सर्वज्ञ नही हो पा रहा 
है। यदि हम रागद्वंघ मोहको त्याग दें, केवल ज्ञानस्वरूप निज तत्त्वको ही परखते रहे तो 
हम झापका ज्ञान भी निर्मेल और सर्वज्ञ हो सकता है । ' 
विकल्प: सोधिकारस्मिन्नाधिकारी मनागपि | 
योगसक्रान्तिरूपो यो विकल्पोविकृताइधुना ॥८३६॥ 
क्षायिकज्ञानमें सं क्रान्तिकप विकल्पकी असम्भवता--विकल्पका यह लक्षण किया गया 
है । तो ज्ञानका स्वरूपमात्र जो विकल्प है उस विकल्पको विकल्प नहीं कहा करते, किन्तु जो 
उपयोग बदल गया उसका नाम विकल्प कहा गया है । जैसे हम आप इस समय पुस्तक देख 
रहे, जान रहे और थोडी देर बाद पुस्तकको छोडकर टेबुल-5.नने लगें तो हमार। उपयोग 
बदल गया, पर. भगवानका उपयोग नहीं बदलता । लोकमे जितने अ्रनन्त पदार्थ हैं सभी 
पदार्थोकों पहिले भी जान रहे थे और दूसरे क्षणमे भी उन्हीं रूव पदार्थोको जान रहे हैँ । 
भगवान चूँकि सबको एक साथ जानता है, इस कारण वहाँ यह सम्भव नहीं है कि श्रभी 
प्रमुक पदार्थों जानते थे, भ्रव भ्रमुक पदार्थंकों जानने लगे हैं तो ऐसा संक्रमण रूप विकल्प 
क्षायिकज्ञानमे नही होता | 
ऐन्द्रियं तु पुनर्ज्ञानं न सक्रान्तिमृते क्वचित्‌ । 
यतोप्यस्य क्षय यावदर्थादर्थानद्रे गति. ॥८४०॥। 
ऐन्द्रिय ज्ञानमे ही विकल्पकी संभवता--यह इन्द्रियजन्य ज्ञानका श्रधिकार है प्र्थात्‌ 
नाक, झ्ाँख श्रादिक इन्द्रियसे जो ज्ञान उत्पन्न होता है वह ज्ञान थोडा ज्ञान होता है झोर 
पदार्थको बदल-बदलकर जानता रहता है, ऐसा ज्ञान अल्पन्ञ ज॑वके है, सो उस ज्ञानका यहाँ 
झधिकार चल रहा है । इन्द्रियजन्य ज्ञान बदलनेके बिना नही होता, क्योंकि प्रतिक्षण एक 
पदार्थकों छोड़कर अन्य ण्दार्थमे गति मिध्यात्व रागवश हुमा करती है । यहाँ प्रकृतमे विचार 
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यह चल रहा है कि सराग सम्यक्त्व सविकल्प है, उसमे ज्ञानचितना नही है। ऐसा किसी 
जिज्ञामुने कहा था तो आचाय॑देव कहते है कि यह कथन सगत नही है.। सविकल्प सम्यक्त्व 
हो वहाँ भी ज्ञानचेतना होगी है। सराग सम्यस्हप्टिके विकल्‍प है। भले ही हो, पर वह 
विकल्प 'ज्ञानोपयोगके पलटने वाला है । जो ज्ञानके साथ है, मगर सम्यग्दर्शन होनेमें किसी भी 
प्रकारका विकल्प नहीं अत, और ऐसा विकरत्प झ्राता रहे ज्ञानी जीवके तो वह रागवश 
झाता रहता है, परन्तु वहाँ ज्ञानवितनामे बाबा नहीं आ सकती । सम्यग्हष्टिके ज्ञानोपयोगका 
पलटन होता है, वह इन्द्रियजन्य ज्ञान होनेके कारण होता है । तो इन्द्रियजन्य ज्ञान सराग 
सम्यग्हष्टिके है और वह ज्ञान जिस पदार्थों जाननेकी चेष्टा करता है उसीको जानता हैं। 
भले ही जान लिया । सम्यग्दृष्टिके सम्यक्त्वमे किसी भी प्रकारका विकल्‍प नहीं माना गया 
है । तो ज्ञानचेतना सम्यग्दृष्टिका प्रधान गुण है। वह अपनेको ज्ञानरूपमे श्रनुभव करता है। 
मै किसी भ्रन्य रूप नही, मैं ज्ञानमांत्र ही हु | ज्ञान ही मेरा सर्वेस्व है । ज्ञानका ही करना, 
जशञानका ही भोगना हुआ करता है। ऐसी श्रद्धामे ज्ञानचैतन्यगुण उल्लिसित रहता है । 


इंद तु क्रमवत्य॑स्ति न स्थादक्रमवर्ति यदू । 
, एका व्यक्ति परित्यज्य पुनव्य॑क्ति समाश्रयेत्‌ ॥८४१॥ 


इन्द्रिप्ज्ञानमे ऋरमर्वातताका नियम--इन्द्रियज ज्ञानके विषयमें विवरण चल रहा है 
कि इन्द्रियज्ञानमे प्रतिसमय श्रर्थसे श्र्थान्तर रूप परिवर्तन होता है, इसी कारण इन्द्रियज्ञान 
सक्रान्तिसहित है याने इन्द्रिय द्वारा भ्रमी कुछ जाना, थोडी देर बाद कुछ जाना, इस तरह 
भिन्न-भिन्न पदार्थोका बोध इन्द्रियज्ञानमें चलता है । उसी सम्बन्धमे यहाँ बता रहे है कि यह 
इन्द्रियज्ञान क्रमवर्ती है, भ्रक्रमवर्ती नही है याने पदार्थोको क्रम-क्रमसे जानने वाला है। 
इन्द्रियज्ञानकी यह ही पद्धति है कि एक व्यक्तिको पहिले जाना, फिर उस विवक्षित् प्रथ॑ंको 
छोड़कर अन्य व्यक्तिको जानने लगा । इन्द्रियज्ञान इसी तरह तो चलता है । एक ही इन्द्रियसे 
बहुत काल तक क्रोव किया जाय तो वहाँ भी श्रथें बदलता रहता है। फिर भिन्न-भिन्न 
इन्द्रियाँ है तब अन्य-अन्य इन्द्रियके हरा पदार्थोको जाना जाय तो वहाँ विषय बदलेगा ही। 
इन्द्रियजन्य ज्ञान एक समयमे एक विषयको विषय करता है शौर उसे जानता है । दूसरे 
समयमे दूसरे विषयको जानेगा। एक साथ भिन्न, समयोमें रहने वाले विषयोको विषय नही 
कर सकता और एक हो साथ रहने वाले पदार्थोकरो भी सबको विषय नहीं कर सकता | इस 
कारण इन्द्रियजन्य ज्ञान क्रमवर्ती है, अक्रमवर्ती नही है और क्रमवर्ती होनेके कारण अ्रर्थसे 


भ्र्थान्तरका परिवतेन होता रहता है याने अभी कुछ जाना, थोड़ी देर बाद अन्य कुछ जाना । 
इस .तरहसे इन्द्रियश्ञानमे शेय पदार्थ बदलूते रहते है । 


दर “व्चाध्यायी प्रवधव त्रय,दश भाग 


इदं त्वावश्यकीः वृत्ति; समव्याप्रिवाद्या । 
इय तत्व नान्यन्न तत्रवेय न चेतराः ॥८४२॥ , 

इन्द्रियजज्ञान और संक्रान्तिमें समव्याप्ति--यह प्रकरण चल रहा है ध्यानका | और 
ध्यानोमे कौन ध्यान ? इन्द्रियजज्ञानियोका ध्यान । जब तक कि वीतराग अवस्था नही होती 
है तब तक सभी ध्यान, सभी ज्ञान, श्र्थसे भ्रर्थान्तरको विषय करते रहते है, क्योकि समस्त 
प्रथोकोीं तो वहाँ इन्द्रियण ज्ञान जानता नही, भ्रौर इन्द्रियज ज्ञान बहुत देर तक एक प्रकार 
रह सकता नही, इसलिए वहाँ सक्रमण होता आवश्यक है । इस छन्‍्दमे यह बठला रहे है कि 
इन्द्रियजन्य ज्ञान और पदार्थोफ़ा सक्रमण श्रर्थात्‌ ज्ञेय पदार्थ बदलते रहे, इन दोनोमे सम- 
व्याति हैं । वह किस प्रकार है सो सुनो-- यहाँ दो बातोका परस्परमे सम्बन्ध बतला रहे है- 
योगसक्रान्ति और इन्द्रियजन्य ज्ञान | इन्द्रियजन्य ज्ञान जहाँ होता हो वहाँ योगसक्रान्ति 
ख्रवष्य है । जहाँ योगसक्रान्ति हो रही हो वहाँ इन्द्रियज्ञान श्रवश्य है। इन दोनोमे व्याप्त 
पायी जा रही है । ग्रुणस्थानकी विधिसे भी देखा जाय तो जितने गुणस्थान तक इन्द्रियजन्य 
ज्ञान है वहाँ तक योगकरा सक्रमण है । जहाँ-गहाँ योगका सक्मरा है वहाँ इन्द्रियजन्य ज्ञान 
है । ज्ञानके अतीन्द्रिय होनेपर योगसंक्रान्ति नही हे तो । 

योगसंक्रान्ति व श्रथंसंक्रान्तिसि सनव्याप्ति--झौर भी देखिये कि योगसक्रान्तिके होने 
पर ही श्र्थसे भ्रर्थान्‍्तर परिणमन होता है याने मन, वन, काय इन तीन योगोमे से किसी 
के भी भ्रवलम्बन द्वारा पदार्थंका ज्ञान कियां जा रहा हो और फिर दूसरे योगके भ्रवलम्बनसे 
ज्ञान करे तो उसका नाम है योगसंक्रान्ति । श्रौर श्रभी किसी पदार्थंको जाना जा रहा हो 
झौर कुछ समय वाद उस ही के अनन्तर दूसरे पदार्थको जाना जाय तो इसे कहते है प्र्था- 
न्तरसक्र मण॒ । तो योगसंक्रान्ति हो तबसे श्रर्थान्तरका ज्ञान ' होता है, याने योगसक्रान्ति तो 
हो रही हो थ्रोर वहां भ्रर्थसे अ्र्थान्‍्त रका सक़मण न हो, यह न हो सकेगा । यहाँ समव्याप्ति 
जो बतायी गई है उसका भाव यह है कि व्याप्ति दोनो तरफसे लग रहो है । 

जैसे रूप और रसमे समव्याप्ति है। जहाँ रूप है वहाँ रस अवश्य है । जहाँ रस है 
वहाँ रूप भ्रवश्य है । इस तरह रूप श्रौर रसमे दोनो श्रोरसे व्याप्ति बनती है श्रौर इस 
व्याप्तिका पोषण इस तरहसे करेंगे । इन दोनोमे से यदि कोई एक न हो तो दूसरा भी नही 
रह सकता । जहाँ रस नही है वहाँ रूप नहां है, जहाँ रूप नही है वहाँ रस नही है । तो 
दोनो तरफसे जो व्याप्ति लगे उसका नाम है समव्याप्ति और जहाँ एक तरफसे व्याप्ति हो उसे 
कहते है विसमव्याप्ति । जैसे अ्रग्निका परिज्ञान करनेमे धुम साधन बनाया जाता | तो यहाँ 
व्याप्ति एक ओरसे है । जहाँ जहाँ धुवाँ हाता है वहॉ-वहाँ श्रग्नि होती है । यह बात तो निभा 
सके गे, पर यह न निभा सकेंगे कि जहाँ-जहाँ भ्रग्नि होती है वहाँ-वहाँ धूम होता है | ज॑से 
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तेज शुद्ध कोयलेकी आँच हो वहाँ भ्रग्नि तो है, पर धुत्रां नही श्रथवा तपे हुए तेज लाल लोहे 
का गोला हो तो शअ्रग्नि तो है, उप्तपर कुछ भी चीज रखें तो वह जल जायगी, लेकिन धुवों 
नही हो रहा है । कदाचित्‌ इतने तेज लाल गोलेपर घास डाल दी जाय और धुवां होने लगे 
तो वह घास वाली श्रग्निसे घुत्रां हंतता है। तो कोई भ्रश्नि ऐसी होती है कि जिससे धुर्वां 
प्रकट है, किसी ऋग्नित्रे धुवाँ प्रकट नही है, तो यहाँ दोनो श्रोरसे व्याप्ति न लग सवी | जहाँ- 
धुम है वहाँ-वहाँ भ्रग्नि है, यह व्याप्ति तो बदन गई, पर जहाँ-जहाँ अ्रग्नि हो वहां-वहां धूम है 
यह व्याप्ति नही बनती, इतर कारण इसे विसमव्याप्ति बोलते है । अब समव्याप्ति श्रौर विसम- 
व्याप्तिका भेद समभलेके बाद प्रकृत बातपर आयें । यह योगसक्रान्ति और इन्द्रियज्ञान श्रथवा 
कहो पर्थसें श्र्था्तर गम, इन दोनं.में व्याधि बतायी जा रहो है | जहाँ-जहाँ योगसंक्रान्ति 
होती है वहाँ-वहाँ ज्ञानसम्बंधी श्र्थानवर गति होती है, याने एफ श्रर्थकों छोड़कर दूसरे श्रथेका 
ज्ञान करना, ऐसा सक्रमण होता रहता है । य्ह एक तरफसे व्याप्ति हुई, श्रब दूसरी तरफसे 
भी व्याप्ति देखिये--जहाँ-जहाँ इन्द्रियज्ञान सम्बधी भ्रर्थान्तर गति होती है श्रर्थात्‌ ऐसा इन्द्रिय- 
जन्य ज्ञान जिसमें सभोमे अर्थसे श्रर्था्तर गमन चल ग॒रएता है, ऐसी श्र्थान्तरगति जहाँ हो 
वहाँ योगसक्रान्ति भी अवश्य हो । है । साथ ही इस समव्याप्तिका पोषण व्यतिरेक पद्धतिसे 
भी कर लीजिए । ये दोनो परस्परमे एक दूसरेके भ्रभावमे नही रह सकते । जहाँ योगसक्रान्तिं 
नही वहाँ श्रर्थान्तर गति नही, जहां अर्थान्तर गति नही वहाँ योगसंक्रान्ति नही । तो इन 
दोनोमे समव्याप्ति है । तब जिन ध्यानोमे सक्रमण होता है उन ध्यानोमें यह समव्याप्ति ठीक 
घटित हो रही है। 





यत्पुन्ज्ञानमिकत्र नैरन्तयेंण कुत्रचित्‌ । 
अस्ति तद्ध्यानमन्नापि क्रमो नाप्यक्रमो5थंत, ॥८४३॥। 
ध्यानसे भी क्रम श्र संक्रम--अव्र यहाँ उसी प्रकृत सम्बन्धभे और विचार किया 
जा रहा है कि जो किसी एक विपयमे निरन्तर रूपसे ज्ञान रहता है ध्यान उसीको हो तो 
कहते है | तो यहाँ यद्यपि ध्यान निरन्तर रह रहा है, फिर भी इस ध्यानमें वास्तवमें क्रम ही' 
है, भ्रक्रम नही है। ध्यानका श्रर्थ टा <ह है वि अन्य समस्त विषयोसे चित्तको हटाकर 
किसी एक विषयमे चित्त लगाना । जिसे परिभाषामें कहा है एकाग्न चिन्तानिरोधो ध्यान, तो 
एक विषयमे चित्त लगनेका नाम ध्यान है अर यह ध्यान श्रुतज्ञानकी पर्याय है। त्तो यहाँ 
जो चित्तकी एकाग्रता होती है तो है तो एकाग्रता, लेकिन इसे सवंथा यो नही कह सकते कि 
चित्तकी चंचलता नही है, चित्त अच्चन है, यह बात यहाँ भी नही है । हाँ इतनी बात 
भ्रवश्य होती है कि अन्य समस्त विषयोगे चिंत्तको हटाया है श्रौर क्रिसी एक विषयमे चित्तको 
ब्तर-वार , लगाया जा रहा है । बस ध्यान इसीका नाम है कि एक विपयमें उपयोगको वार- 
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वार लगाये रहना । तो एक श्रोर ध्यान लगा हैं । कहनेमे एक झोर है, विस्तु इस ध्यानमे भो 
बराबर ज्ञानकी प्रवृत्ति चल रही है, उपयोग चल रहा है | इस कारशसे क्रमवर्तीपना यहाँ 
भी सिद्ध होता है । हि 
एकरूपमिवा।भाति ज्ञान ध्यानैवतानतः । 
तत्स्पात्पुन' पुनव त्तरूप स्पात्क्रमवर्ति च ॥5४४॥ 
एकरूप प्रतीत होने चाले ध्यानमे भी पुनः पुनवृ त्तिहुप ऋमवर्तिता--ध्यानकी एकाग्रता 
के कारण यह ज्ञान अथवा ध्यान एक रूपकी तरह लग रहा है याने इस ध्यानमें यह समझकमे 
आरा रहा है कि यह तो अक्रमवर्ती एक साथ ही एक विययकों बहुत देर तक पकड़े हुए है, 
परन्तु वह ध्यानरूप ज्ञान चूँकि बार-बार वृत्ति कर रहा है, कर रहा हो उसके विपयमे वृत्ति 
होनेके कारण यह ध्यानहूप ज्ञान क्रमवर्ती ही है | यहाँ यह बात बताई गई है कि ध्यानमें 
क्रमरवातिता मौजूद है । इस कारणसे कोई यह शक! न करे कि योगसंक्रान्ति और क्रमनर्तित्व 
की व्याप्ति न होगी, वह व्यातति बराबर है। ज्ञान एक विपयमे बार-बार प्रवृत्त हो रहा है, 
इसीका नाम ध्यान है, लक्रिन बार-बार जो ज्ञानकी परिणत्ति चल रही है सो भिन्न-भिन्न 
समयोमें उन भिन्न-भिन्न वृत्तियोके समय विपय भिन्न-भिन्न ही हो रहा है । तो यो श्रर्थ- 
सक्रान्ति और क्रमवर्तीपना--ये दोनो वातें इन्द्रियज्ञाममे सिद्ध होती है श्रौर इसमे समव्याप्ति 
सिद्ध होती है । 
नात्र हेतुः पर साध्ये क्रमत्वेईर्थान्तर।कृतिः । 
किन्तु तत्रेव चैकार्थे पुनवृ त्तरपि क्रमातु ॥८४५७ 
ध्यानसें ऋ्ररतिताका फारण पुनःपुनवृ त्ति--इस प्रकरणमे यह बताया जा रहा है 

कि इन्द्रियज ज्ञान क्रमवर्ती होता है तो इन्द्रियज ज्ञानका क्रमवर्तीपना सिद्ध करते समय हेतु 
यह न देना चाहिए कि चूकि वह श्र्थान्तर श्राकार होता है, इस कारण क्रमवर्ती है, किन्तु 
'उस ही एक अथंमे क्रमसे इन्द्रियज्ञानकी वृत्ति चल रही है उसकी अ्रशक्तिसे, उसकी योग्यता 
से । इन्द्रियज ज्ञानकी पद्धति ही यह है, इसलिए वह क्रमवर्ती है, अपने आपकी ओोरसे श्रौर 
वहाँ अर्थको श्र्थान्तरका विषय परिवर्तित होता रहता है । भोौर भी देखिये--जैसे एक पदार्थ 
से हटकर दूमरे पदार्थंका ज्ञान बना तो क्या हुआ वहाँ ? अर्थान्तराकार हुआ्ना । तो ऐसा श्र॒र्था- 
न्‍्तराकार होनेसे इन्द्रियजन्य ज्ञानमें क्रमवर्तीपना सिद्ध होता है । यह मानकर चलें तो इस 
ही तरह ग्रह भी सिद्ध कर लीजिए कि किसी एक विषयमे बार-बार जो इन्द्रियज जानकी वृत्ति 
चल रहो है उससे यह क्रमवर्ती है, यह भी सिद्ध होता है | तो लो यो भले प्रकारसे यह बात 
सिद्ध हो गयी क्रि.ध्यानमे भी यह ज्ञान क्रमवर्ती हो रहा है और क्रमवर्ती ध्यानके सतानकों 
भी ध्यान रहा करते है । 
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तोह्य तत्नाप्यतिव्याप्ति: क्षायिकात्यक्षसविदि । 
स्थात्परीणामवस्त्वेषपि पुनवृ त्तेरसम्भवात्‌ ॥८४६॥ 

क्षायिक ज्ञानमें परिशामवत्त्व होनेपर भी पुनवृ त्तिकी अ्संभवतासे भ्रतिव्याप्ति दोषका 
्रभाव--यहाँ कोई शब्भूाकार ऐसी तक कर रहा है कि भर्थसे अर्थान्तर गतिकी जो विधि 
कही है उस विधिके अनुसार तो क्षायिक ज्ञानमे याने ग्रतीन्द्रिय सकल प्रत्यक्ष केवलज्ञानमे भी 
यह व्याप्ति पहुंच जायगी तो अतिव्याप्तिका दोष झा जायगा । ऐसी शंका करने वालोके प्रति 
समाधान विया जा रहा है कि देखिये--केवलज्ञानमे स्वाभाविक रूपसे परिणमन हो रहा है | - 
यद्यपि यह बात कही है कि इन्द्रियज्ञानमे बार-बार जाननेकी वृत्ति हो रही है तो भी वार-बार 
वृत्तिकी बात, ऐसे केवलज्ञानमे न बतायी जा सकेगी । केवलज्ञानमे हो रहा है स्वाभाविकरूप 
से परिणमन निरन्तर प्रतिसमय चलता हुआ होनेपर भी पुनवृ त्तिकी बात नहीं कहु सकते | - 
पुनवु त्तिकों बात तो रागवश हुआ करतो है । जहाँ रागादिक दोष रच भी नही रहे वहाँ ज्ञान 
की पुन॒वृं त्तिका अर्थ ही क्या ? शकाकार श्ृतिव्याप्ति दोषका प्रसज्भ बतला रहा था। श्रति- 
व्याप्तिका अर्थ है कि लक्षण अलक्षमें भी चला जाय । श्रतिव्याप्ति शब्दका श्रर्थं है--श्रति 
मायने अ्रधिक, व्याप्ति मायने रहना, याने जिसका लक्षण किया जा रहा है उस लक्ष्यमें तो 
लक्षणका रहना होता ही है। अगर लक्षपके अतिरिक्त श्रलक्षमे भी पहुंच जाय तो उसे अति- 
व्याप्ति कहते है । ऐसी अतिव्याप्तिको ध्यानमे रखकर शंकाकारका यह कहना था कि यदि 
कदाखित्‌ यह कहे कि ध्यानमे क्रमवर्तिता माननेसे केवलीके ध्यानमे भी क्रमवरतिता आा- 
जायगी । यहाँ साधारणतया यह कहा जा रहा है कि ध्यानमें 'क्रमवर्तिता होती है तो ध्यान 
तो केवलीके भी बताया गया है तो ध्यानमें क्रमवतिता है, ऐसा कहनेपर वहाँ भी क्रमवर्तिता- 
का प्रसद्ध श्रायगा । उस शक्राके समाधानमे बतला रहे है कि यहाँ अतिव्याप्ति प्रसंग यो नहीं 
ग्राता कि केवली भगवानके अतीन्द्रिय क्षायिक ज्ञानमें पुनवृ त्ति नही होती, भ्रतएव वह क्रम- 
वर्ती नहीं है, किन्तु अक़रमवर्त्ती है अर्थात्‌ केवलज्ञान एक साथ अनन्त पदार्थोका जाननहार 
होता है । तो ऐसे निरन्तर विशुद्ध ज्ञाताह॒श सर्वज्ञदेवमे जो ध्यान शब्दकी वृत्ति है याने उस 
स्थितिको जो ध्यान शब्दसे कहा है वह तो एक उपचार कथन है, क्योकि वास्तवमे ध्यान तो 
श्रुतज्ञानकी पर्याय है । जहाँ वोतराग हुआ्ना, सर्वज्ञ हुआ उस प्रभुके श्रुतज्ञान कहाँ ? केवल ज्ञान 
ही है । इस कारण वास्तवमे ध्यान १२वें गुणस्थानके उपान्त समय तक ही होता याने अतिम 
समयसे पहिले तक ही होता है और १२वें गुणस्थानसे १३वें गुणस्थानमे निर्जेरा पाथी जा 
रही है । इस कारणुसे कर्मकी निर्जरा देखकर चूकि यह निजुरा भ्रब॒ तक ध्यानके कारण हो 
रही है तो ध्यानका कार्य निर्जेरा है, इस तरहकी बुद्धि रखकर वहाँ भी ध्यानक्रा उपचार 
किया गया हैं। वस्तुतः ध्यान वही तक है जहाँ तक इन्द्रियजन्य ज्ञान हो । 
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यावच्छद्ास्थजीवानामस्तिज्ञानचतुष्टयम्‌ । 
नियतक्रमवर्तित्वात्सव॑ सक्रमणात्मकम्‌ ॥६४७।॥। 
चतुविध क्षायोपशमिक ज्ञानोंमें संक्रमणात्मकता--उक्त श्लोकमे यह बात कही गई 
है कि क्रमवर्तीपना इन्द्रियजन्य ज्ञानमे ही ९, केवलज्ञानमे नही है । इस ही का कारण इस 
श्लोकमे बताया जा रहा है । छ्नस्थ जीवोमे जो चार ज्ञान पाये जाते है वे सत्र नियमसे 
क्रमवर्ती है, इसी कारण सब सक्रमणहप होते है | मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, ्रवधिज्ञान, मनःपर्यय- 
ज्ञान--ये चार ज्ञान क्षायोपशमिक ज्ञान है भौर होते है ये छश्मस्थ जीवके । तो ये चारो ही 
क्षायोपशमिक ज्ञान सक्रमणात्मक होते है और केवलीका क्षायिक ज्ञान असंक्रमणात्मक होता 
है याने केवलज्ञानमे श्रर्थसे श्र्थान्‍्तर, योगसे योगान्तर रूप सक्रमण नही पाया जाता है, 
प्रतएव यह बात भअ्रयुक्तिक सिद्ध हुई कि इन्द्रियजन्य ज्ञानमे क्रमवर्तिता होती है । 
नाल दोपाय तच्छाकः सूचत सक्रातिलक्षणा । 
हेतोवेंभाविकत्वे5पि ३.क्तित्वाज्जञानशक्तिवत्‌ ॥८४८॥ 
क्षायोपशमिक ज्ञनके विकल्पोंसे सम्यवत्वदोष करनेकी श्रशक्ति--यद्यपि मति, श्रुत, 
भ्रवधि और मनःपर्येय - 3 चार क्षायोपशमिक ज्ञान वैभाविक ज्ञान है, फिर भी शक्तिपने रूप 
हैतुसे ज्ञानशक्तिकी तरह सक्रान्तिर्प जो शक्ति है वह सम्यवत्वके दोषके लिए समर्थ नही है । 
यद्यपि इन सभी क्षायोपशमिक ज्ञानोमे सक्रमण है और वैभाविकपना है, फिर भी सम्यक्‍त्व 
का घात कर दे, ऐसे दोषकी बात इन ज्ञानोमे नहीं कही जा सकती याने यह ज्ञान श्रपनी 
शक्तिसि सम्यन्दर्शनभे बाधा नहीं डाल सकता | इस कारण ये चारो ज्ञान वैभाविक है और 
इनसे विकल्पकी उपपत्ति है तो जैसे परमे विकल्पात्मकताके कारण सम्यकक्‍्त्वमे दोष उत्पन्न 
नही होता, इसी कारण जो सम्पदत्व है बड़ सब निविकल्प है । जब किसी भी क्षायोपशमिक 
शञानके द्वारा जो कि विकल्पात्मक है सम्यवत्वमे दोष न किया जा सका तो सम्यक्त्वको विक- 
ल्पात्मक कैसे कहा जायगा ? सम्यग्दर्शन चाहे सराग जीवके हो, चाहे वीतराग जीवके हो, 
पर सम्यग्दशंनका जो स्वरूप है वह तो एक-एक प्रकार निविकल्प सहज स्वच्छ प्रकाशरूप है। 
उस सम्यक्त्वमे किसी भी प्रकार इन ज्ञानोके विकल्पके कारण बाधा नही आ सकती । 
ज्ञानसचेननायास्तु न स्यात्तद्विष्वकारणम । 
तत्पर्यायस्तदेवेति तद्विकल्पों न तद्रिपु: ॥5४६॥ 
क्षायोपशमिक ज्ञानके दिकल्पोंसे ज्ञानचेतनामें बाधाका अ्रभाव--उक्त एलोकमे यह 
बताया गया था कि क्षायोपशमिक ज्ञानके विकल्पके कारण सम्यकत्वमे दोष नही आ्राता । उसी 
प्रकार इस इलोकमे यह समझ लेना चाहिए कि क्षायोपशमिक ज्ञानके विकल्पसे ज्ञानचेतनामे 
भी बाघा नही आती, और इसी कारण स्पष्ट है कि जिस : णकी जो पर्याय होती है वह पर्याय 


न 
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कथड्चित तद्ूप हुआ करती है । तो क्षायोपशमिक_ ज्ञानमे जो विकल्प आया, पर्यायाथिक नय 
की दृष्टिसे विकल्पात्मकताका स्वभाव बना उस क्षायोपशमिक ज्ञानमें तो बना, वह विकल्प ज्ञान 
का परिंणमन है, तो विकल्पसे जो बात बनी अच्छी बुरी, उसका प्रभाव ज्ञानपर होगा। जिस 
ज्ञानका जो परिणमन है उस परिणमनका प्रभाव उस ही ज्ञानमें सम्भव है। ज्ञानचेतनारूप 
शुद्ध ज्ञानकका वह बाधक नही हो सकता । ज्ञानचेतना यद्यपि शब्ददृष्टिसे लग रहा है कि ज्ञान 
का चेतना ज्ञानका परिणमन, लेकिन ज्ञानचेतना सम्यवत्वके साथ उत्पन्न होती है । उस ज्ञान- 
चेतनाकरा अबिक सम्बध सम्यक्त्वके साथ है । तो ज्ञानचेतनाके लिए भी चारो ही ज्ञानोंका 
सक्र मण| होना बाधक नही है । यह ज्ञान यदि बदलता रहता हैं तो बदलने पर उससे ज्ञान- 
चेतनामे बाधा नहीं आराती । हाँ ज्ञानवेतनाका बाधक वित्रक्षित ज्ञानावरणका उदय ही हो 
सकेगा याने ज्ञानचितना वर्णांका उदय ज्ञानचेतनाका बाधक होगा, पर ज्ञानावरणका क्षायोपश- 
मिक ज्ञानचितनाका बाधक न होगा | जैसे कि ज्ञानावरणका क्षय वया ज्ञान॑चेितनाका बाधक 
है ? वह बार्धक नही है | तो क्षायोपशमिक भी कुछ-कुछ क्षय जैसी ही तो चीज है । ज्ञाना- 
वरणका क्षयोपशम भी ज्ञानचेतनाका बाधक कैसे हो सकता ? अ्रब यहाँ क्षायोपशमिक ज्ञानकी 
पर्यायकों देखिये--यह पर्याय ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे हुई है, श्रतएवं वैभाविक है, लेकिन 
यह सम्यकक्‍्त्वकी सहभाविनी, ज्ञानचेतनाका बाधक नहीं हो सकती । इसका कारण स्पष्ट बताया 
है कि ज्ञानकी पर्याय है ये क्षायोपशमिक रूप । यह ज्ञानगुण रूप ही पडता है । तो क्षायोप- 
शमिक ज्ञान झ्रथवा उसका विकल्पनज्नान चेतनामे बाधा देनेमे कैसे समर्थ हो सकेगा ? गुणका 
विकास कही गुराका बाधक हुआ करता है ? क्षायोपशमिक ज्ञानके विकल्पमे भी हुआ तो ज्ञान 
का ही विकास है । वह विकास ज्ञानका कैसे बाधक है ? इस युक्तिसे भी ये चारो क्षायोपश- 
मिक ज्ञानके विकल्प ज्ञॉनचेतनाके बाधक नही हो सकते । 
ननु चेति प्रतिज्ञा स्थादर्थादर्थान्तरे गति: । 
आत्मनोडन्यन्र तत्रास्ति ज्ञानसचेतनान्तरम्‌ ॥5५०७ | 
ज्ञानचेतनारूप मतिज्ञानमे श्रर्थ॑तंक्रान्ति होनेकी शंकाकार द्वारा श्राशंका--5क्त इलोक 
में यह बताया था कि इन्द्रियज ज्ञानका सक्रमण होता रहता है तिसपर भी सम्थर्दृष्टिके ज्ञान- 
चेतनामे किसी भी प्रकारकी बाधा नही आती । इसपर शंकाकार यह कहता है कि यदि ज्ञानका 
सक्रमण होनेपर भी ज्ञानचेतनामे किसी भी प्रकारकी बाधा नही भरा सकती तो ज्ञानचेतना 
में मतिज्ञानपनेके कारण अर्थसे भ्र्थान्तरलूप सक्रमण होता है, यह प्रतिज्ञा यहाँ रख लीजिए । 
इन्द्रियज ज्ञानका सक्रमण होता है तिसपर भी ज्ञानचेतनामें बाधा और संक्रान्ति नही होती । 
तो इस विषयमे शंकाकार कुछ दखल न देकर वह ज्ञानचेतनामे हो कह रहा है कि ज्ञनचेतना 
भी तो मतिज्ञान है तो मतिज्ञानपनेके कारण ज्ञानचेतनामें स्वयं संक्रमण होता है, यह वात 
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मान लीजिये। ओर ऐसा मान लेनेपर प्रात्माके सिवाय ग्रन्य विपयोगें भी ज्ञानचेतनाका उप- 
योग होता है, यह मानना पड़ेगा श्रर्थात्‌ जब श्ानचेतनामे सक्रमण सिद्ध हो गया तो सक्र- 
मणका भ्रर्थ यह होगा कि ज्ञानेचेतनामे पहिले आत्मा विपय होता था, अरब श्रन्‍्य पदार्थ विपय 
होने लगा, सो ज्ञानचेतनाका विषय आत्माके सिवाय श्रन्य पदार्थ भी मानना पड़ेगा | ज्ञान- 
चेतनाका निरुक्ति भ्र्थ तो यह है कि जिस चेतना परिणतिके हारा शुद्ध भात्मा जाना जाय 
उसे ज्ञानचेतना कहते हैँ, परन्तु इस प्रकरणमे जैसे सम्यरहष्टिके क्षायोपशमिक ज्ञानमे सक्रमण 
माना है कि सम्यर्हष्टिके भ्रन्य क्षायोपशमिक ज्ञान इन्द्रियज ज्ञान है, उनका विपय बदलता 
रहता है याने अथ्थंसे अर्थान्तर होता रहता है, ऐसे ही ज्ञानचेतना भी तो है, क्षायोपशमिक है, 
तो क्षायोपशमिकपनेके कारण ज्ञानचेतनामे भी संक्रमण मान लेना पडेगा । ऐसा यहाँ शद्धभा- 
कारका मंत्तव्य है और यह भी मतव्य है कि जब ज्ञानचेतनामे सक्रमण सिद्ध हो गया तो 
उसका श्रथं यह रहा कि ज्ञानचेतनाका विपय छुद्ध आत्मा न होकर श्रन्य भी विषय होते है, 
यह मानना होगा । इस शद्भूके उत्तरमे कहते है कि--- 
सय हेतोविपक्षत्वे वृत्तित्वाव्यभिचारिता | 
यतो&्चान्यात्मनोध्त्यन् स्वात्मनि ज्ञानचेतना 0८५१७ 
ज्ञानचेतनाका एक रवात्मा विषय बताते हुए उक्त शंकाका समाधान--शकाकारका 
कहना उसकी दृष्टिमे ठीक है । उसका मंतव्य था कि हेतुमे भ्रगर विपक्ष वृत्ति पायी जाय 
श्र्थात्‌ हेतु विपक्षमे रहने लगे तो हेतु व्यभिचारी कहला सकता है, परन्तु यहाँ तो यह बात है 
कि ज्ञानचेतनामे जो आत्माक्री प्रवृत्ति होती है सो वह किस प्रकार होतो है ? उसके विषयपर 
जरा ध्यान दें तो शंका न रह सकेगी । ज्ञानचेतनामे आत्मप्रवृत्ति होती है तो वह परपदार्थति 
श्रात्माको हटाकर बार-बार निज झआत्मामे स्थापित करता है तो विषय तो एक आत्मा ही 
रहा । अब ज्ञानचेतनामें सक्रान्ति या क्रमवरतिता नहीं हुई, श्रतएवं क्रमवर्तीपनेंसे जब विपक्ष 
वृत्ति सम्भव ही नही हो सकती तो हेतुकों व्यभिचारी नहीं कहा जा सकतो । पर स्वरूप पर 
पदार्भंसे भिन्न इस निज आत्मामें ही ज्ञानचेतना होती है और अन्य प्रकारके जो ज्ञान हैं उन 
क्षायोपशमिक ज्ञानोमे अर्थसे श्र्थान्तरका सक्रमण होता रहता है। :इस कारण शन्य क्षायोप- 
शमिक ज्ञानोमे अर्थसे भ्र्थान्तरका परिवर्तेन निरखकर ज्ञानचेतनामे भी श्रनात्मतत्त्वकी विषय 
" बनानेका प्रयत्न करना निण्फल है। 
कि व सर्वस्य सहष्टेनित्यं स्थाज्यानचेतना । 
श्रव्युच्छिन्नप्रवाहिण यद्वाउखण्डेकधारया ॥5५२॥ 
ज्ञानचेतनामे श्रर्थसंत्रान्तिके श्रभावका समर्थन--ज्ञानचेतनाके सम्बंधमे और भी 
विशेष निर्णय कीजिए । देखिये समस्त सम्यग्दृष्टियोंके ज्ञानचेतना नित्य रहा करती है भौर 
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ज्ञानचेंतना अविच्छिन्न धारासे श्रथवा अखण्ड एक धारासे निरन्तर रहा करती है । सम्यम्दृष्टि 
जीवके याने जिसके सम्यक्त्व है जब तक सम्यक्त्व है तव तक अवश्य ही एक प्रवाहरूपसे 
श्रथवा अ्रखण्ड धारा रूपसे उसमें ज्ञानचेतना निरन्तर रहा करती है। यहाँ अविच्छिन्न धारा 
से या अ्रखण्ड रूपसे जो ज्ञानचेतना रहनेकी बाव कही जाय, सो वह लब्धिकी अपेक्षासे सदा 
रहनेके कारण कहा है । जब तक सम्यत्रत्व रहता हैं तब तक लब्बिरूप ज्ञानचेतना अ्रवश्य 
रहती है । ज्ञानचेतनाकी अन्तर घारामे अ्रन्त पवेशमे किसी भी प्रकारकी बाघा सम्भव नहीं 
है । तब क्षायोपशमिक ज्ञानमे अर्थान्तर संक्रमण होना भी ठीक है, किस्तु ज्ञानचेतनामे श्रर्था- 
न्तर सक्रमण नही होता । 
हेतुस्तत्रास्ति सन्नीची सम्यतरत्वेनान्‍्वयादिह । 
ज्ञानप्रचेतनालव्विनित्या स्वावरणव्ययात्‌ ॥५४५२३॥। 

ज्ञानद्वेतनामें अ्र्थसंक्रान्ति न होगेका फारण--उक्त श्लोकमें यह बताया गया है कि 
सम्यपर्हट्टि जीवके ज्ञाेतनाकी रूदा उपलब्धि है। इस छन्दमे यह बतला रहे है कि इसका 
क्या कारण है कि सम्यग्हष्टि जीवके ज्ञानचेतना सदा पायी जाती है ? इसका कारण यह है 
कि सम्पवत्वके साथ अधिनाभ।व रपस धोते वाली समीचीन ज्ञानचेतना सदा पायी जाती है । 
ज्ञानचेतरा होनेका वगरण है स्वानुभूत्यावरणका क्षयोपणम । तो यह आ्रात्मा सहज जिस स्व- 
रूपमें है उस रचरूपते क्वान होन।, क्षयोपशम होना उसवग नाम है ज्ञानचेतना । लब्विमे सहज 
परमात्मतत्त्व भी पदार्थ है । >सका आवरण वरने वाले कर्मका क्षयोपशम हुआ तो इस सहज 
झ्रात्मरवरूपकोी जाननेकी लब्धि सदा रही । अब उपयोगकी बात है कि जब उपयोग हुआ 
रात्मतत्वपरः तो बहा सदभूत होता है, उपयोग न हो तो परवग परिचय होता है, लेकिन 
पझानसेंदनाडरी तब्वि सग्यश्दध्कि सदा रहती है । यर्थया। सम्यस्दर्गन और सम्यस्जान उत्पत्ति 
की दृष्टिते एक ही काल है, जिस ही कालमें सम्यस्दर्णन होता है, उस ही कालमें सम्यग्जञान 
है, फिर भी इन दोनोका कार्यवारण भाव है साने सम्यस्दर्शनके होनेपर ज्ञानमे सम्यकूपना 
आ्रात्ा है तो सम्यसज्ञान हुआ कार्य और सम्यस्दर्शन हुआ कारण । तो सम्यग्द्शनके होेपर हद 
क्ानगे सम्यकपना धाया । उसवग कारण यह है कि जिस समय भिश्यात्वकर्मदत उपशम, क्षय 
धघवा क्षयोपणम होता है. उसी समय याने मिध्यात्वके श्रभावके नाथ ही स्वानुभूत्यावरण 
छाधव शभिश्ञायाय रखना क्षयोपशणम हो ही जाता है। यही वारण है कि जिस कालमे सम्य- 
ब् उताग्न होता है; उस हो कालमे सम्यस्थान हो जाता हूँ । सम्यपत्व और सम्यग्जानफे 
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वाधप वया है! सम्पदत्वक्रे बादव मो है मिध्यात्वा्म अबवा बड़ों अनस्मानुबधी चारों 
रू है. तक 
ह+ गे ऋशप<+ कर प््पं ३-३ म्फ्प वृट् उुम्क कु मुल्य ग्कसमक नक भी जनक, रू पग्ञा न्क्कस हु 
शृदामे--मिध्यल, सगयम्मियात्व, सम्य्पह्धति कर सम्म्यानवा बाबर है सद्ानुभूस्था- 
शक के 


जुछ प्कु>पेफ क स्च्य डुरेओ >ह हे निक उक्त $77 + है ६ हम हट ज्यक यो" छठ हि ण्स मस्ा का 
दरुण । ते छोनी हैं। पमीड़ा एफ साथ व्वंद हुदा |, घ्स पंतर्ण सम्म्सत्पदत झोर मम्यग्ल|न्‌ 
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की एक साथ उत्पत्ति होती है । सो जब तक सम्यक्त्व रहता है तव तक यह लब्विरूप ज्ञान- 
चेतना भी अ्खष्ड धारासे प्रवाह रूपसे निरन्तर अ्रवश्य ही रहती हैं। इस कारण सम्यक्त्वके 
साथ ज्ञानचेतनाका नित्य सम्बब सिद्ध होता है तभी ज्ञानचेतनाको नित्य कहा गया है । जब 
स्वानुभूत्यावरणका क्षयोपशम हुम्रा है तव हो सम्यर्दर्शन हो गया है। तो जब तक सम्यर्दर्शन 
रहेगा तब तक ज्ञानचेतना भी निरन्तर रहेगी श्रौर क्षायिक सम्यक्त्व होनेपर तो सन्‍्देंह ही 
नही कि ज्ञानचेतनाका कभी अभाव हो । 
कादाचित्का$स्ति ज्ञानस्य चेतना स्वोपयोगिनी । 
नाल लब्घेविनाशाय समव्याप्तेरसम्भवात्‌ ॥८५४॥ 
उपयोगसयी ज्ञानचेतनाके विनाशकी सिद्धिका श्रनियम--स्वानुभूत्यावरण कर्मका 
क्षयोपणम होनेसे ज्ञानचेतनामे लब्धि प्रकट हुई है तो पहिली बार तो यह नियम है कि जब 
ज्ञानचेतनाकी लब्बि होती हैं तो उपयोग भी होता है याने स्वानुभूतिके साथ सम्यग्दर्शन होता 
है तो प्रथम क्षणमे उत्पन्त समयमे तो स्वानुभूत्यावरण कर्मका क्षयोपशम है, ज्ञानचेतनाकी 
लव्धि है और स्वानुभूति है, लेकिन बादमे स्वानुभूति रहे श्रौर न भी रहे, दोनो स्थितियाँ 
हो सकती है, पर सम्यवस्तके होनेके कारण ज्ञानचेतना निरन्तर बनी रहती है । लब्वि और 
उपयोगमे समव्याप्ति नहीं है कि लब्वि हो तो नियमसे हो ही वह । यदा कभी आत्मउपयोग 
में तत्पर रहने वाली उपयोगभयी ज्ञानचेतना रहो अ्रथवा न रहो, उपयोगमयी ज्ञानचेतना न 
रहनेके कारण लबव्धिरूप ज्ञानचेतनाका विनाश हो जाय, ऐसा नही होता । भावेन्द्रिय भौर 
भावमन--ये दोनो लब्बि तथा उपयोगरूप होता है तो जैसे ये दोनो प्रकारके है उसी प्रक'र 
ज्ञानचेंतना भी लव्धिरूप और उपयोगरूप होता है | स्वानुभृत्यावरण कर्मके क्षयोपशमसे ज्ञान- 
चेतना उत्पन्त हुई, सो यह लब्विरूप तो सदा रहेगा और उपयोगरूप जब कभी भी हो। 
यद्यपि ज्ञानकी लब्धि एक साथ रह सकती, कितने ज्ञानोकी योग्यना है ? कितने पदार्थोके 
जाननेका इसमें सामर्थ्य है ? जितना जाननेकी सामथ्यें है उतनीकी लब्धि निरन्तर है, किन्तु 
उपयोग तो एक समयमे एक जातिको ही होता है । जिस समय सम्यगइृष्टि जीवके कोई इन्द्रिय 
उपयोग हो या अन्य किसी प्रकारका श्रुतज्ञानोपयोग हो उल समय उस सम्यग्हृष्टि जीवके उप- 
योगमयी ज्ञानचेतना नही है, फिर भी लब्धिरूप ज्ञानचेतना तो बराबर है। इसी कारण जिस 
समय उस सम्यग्दृष्टि जीवके उपयोगरूप ज्ञानचेतना नही है उस समय भी उसको लब्विरूप 
ज्ञानचेतना होती है । कही ऐसा न हो सकेगा कि उपयोगमयी ज्ञानचेतना न हो तो लब्विरूप 
ज्ञानचेतनाका भी नाश हो। ऐसा क्यो नही हो सकता ? उसका कारण यह है कि लब्बि 
झौर उपयोग -- इन दोनोमे समव्याप्ति नही है। लब्धि रहे, उपयोग न रहे । अतएवं उप- 
योगात्मक ज्ञानचेतनाका अ्रभाव भी हो तो वह लब्पिरूप ज्ञानदेतनाका बाधक नहीं हो 
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सकता । इस प्रकार यह सिद्ध हो जाता है कि सम्यग्दृष्टिके ज्ञानचेतनामे तो बाधा नहीं 
झाती, लेकिन क्षायोपशमिक ज्ञानमें, अ्रन्य इन्द्रियज ज्ञनादिकमे अ्र्थान्तरका संक्रमण होता 
रहता है । 

अस्त्यन्ष॒ विषमव्याप्तियावल्‍लब्ध्युपयोगयोः । 

लब्धि क्षतेरवश्य स्यादपयोगक्षतियतः ।!८५५॥ 

अ्रभावात्तपयोगस्य क्षतिलब्घेश्व वा न वा। 

यत्तदावरणस्यामा हशा व्याप्तिनेंचामुना ॥८५६॥ 

अवश्य सति सम्यक्त्वे तल्‍्लब्ध्यावरर क्षति । 

न तत्क्षतिरसत्यत्न सिद्धमेतज्जिनागमात्‌ ॥5५७॥ 

लब्धिरूप ज्ञानचेतना व उपयोगमयी ज्ञानचेतनामें विषमय्यापष्ति---समस्त लब्धियोंमें 

श्र उपयोगमे विसमव्याप्ति रहती है, क्योकि लब्धिके नाशसे क्लेश विकारका नाश होता 
है । यहाँ इस तरहकी व्याप्ति समझना कि लब्धि जब उपयोग हो भ्रथवा न हो, किन्तु जब 
उपणेग हो रहा है तो उनकी लब्बि अवश्य है । लब्धिका नाश होनेसे उपयोगका नाश होता 
है, किन्तु उपयोग न हो तो उससे कही लब्विका नाश नही होता । तो जहाँ-जहां आ्राप 
उपयोग पार्येंगे वहा यह निर्णय पायेंगे कि इसकी लब्धि याने जाननेकी शक्ति अवश्य है, पर 
जहाँ जाननेकी शक्ति है वहाँ उसका उपयोग हो ऋथवा न भी हो । जैसे दर्शनमोहमे क्षयोपशम 
आादिक होनेके साथ स्वानुभूत्यावरणके क्षयोपशमकी लब्बि होती है, सम्यक्त्व है वहां ज्ञान- 
चेतना भ्रवश्य है। जिस ही कालमे दर्शनमोहका प्रक्षय है उस ही कालमे स्वानुभूत्यावरण 
कर्मका भी प्रक्षय है । यो सम्यकत्व और लब्धि रूप ज्ञानचेतनामे समव्याप्ति है। तो जिस 
तरह यहां समव्याप्ति है उसी प्रकार ज्ञानचेतनाके उपयोगके साथ समव्याप्ति सम्पकत्वत्री 
नही है याने सम्यकत्वके होते हुए भी उपयोगरूप ज्ञानचेतना हो भी सकती, नही भी हो 
सकतो । सम्यवत्वक्े होते ही ज्ञानचेतनावरणकर्मका विनाश अवश्य हो हो जाता है, श्रतएव 
सम्यक्त्वके साथ ज्ञनचेतनाकी लब्विकी समव्याप्ति है और सम्यक्त्वके न होनेपर ज्ञानचेतना- 
वरण कमंका क्षयोपशम भी नही होता अर्थात्‌ उदय ही रहता । इससे भी सिद्ध है कि सम्य- 
वत्वके साथ ज्ञानचेतनाकी समव्याप्ति है। स्पष्ट अर्थ यह है कि स्वानुभूतिकी लब्धि न हो 
तो स्वानुभूतिका उपयोग नही हो सकता, किन्तु स्वानुभूतिकी लब्धि होने के बाद जो उपयोग 
भी न रहे तो भी लब्धि तो है ही। उसके अ्रभावका नियम न बनेगा, यहो कारण है कि 
स्वानुभूतिकी लब्बि और स्वानुभ्रतिका । उपयोग इन दोनोमे विसमव्याप्ति है । इस प्रकरण 
से यह सिद्ध हो जाता है कि सम्यग्दृष्टि जीवके अन्य क्षायोपशमिक ज्ञानकोका विषय बदलता । 
रहता है । श्रथंसे अर्थान्तरका सक्रमण हो जाता है, लेकिन ज्ञानचेतनाका विषय नही बदलता 
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शले हो उसका उपयोग चाहे न हो यह स्थिति त्रा जाय, लिकिन लब्धिमे भी ज्ञानचेतनाका 
विषय स्वात्मा है और उपयोगमे भी ज्ञानचेतनाका विपय स्वात्मा है | 
नून कमेफले सद्यश्चेतना वाइथ कर्मणि । 
स्पात्‌ सत्रेतः प्रमाणाह प्रत्यक्ष बलवच्यतः ॥८५८॥। 

ज्ञानवेतना होनेपर सम्यस्टृष्टिके राग घकी संभवताफे फारणका प्रकाश--सम्यग्हष्ट 
जीवके ज्ञानचेतना तो निरन्तर है ही, पर साथ ही कर्मचेतना श्रीर कमेफलचेतना भी है । 
इस कारणसे जिसके कर्मचेतना ओर कर्मफलचतना है उसका जघन्य पद बताया गया है, 
झौर उस जघन्य पदका कारण है चारित्रमोहका उदय । एक यह प्रश्न जब सामने आ्राता है 
कि सम्यग्हष्टि जीवको जब॒सम्यक्त्व हो गया है तब फिर विपयोभे राग और कपायोकी 
उत्पत्ति क्यो होती है ? इसका समाधान इस श्लोकमे मिल रहा है । चुकि सम्यकत्व होने पर 
भी जब तक॑ उसका जधन्य पद है, चारित्रमोहका उदय चल रहा है तब तक उसके उस भ्रश 
मे कर्मचेतना और कर्मफलचेतना भी होती है। यह बात यहा कही जा रही है। इसका 
कारण यह है कि उसको सदा उपयोगमयी ज्ञानचितना नही रहती । वहाँ भी निरखा जाय 
तो जब ज्ञानचेतना उपयोगात्मक जिस सम्यग्हप्टिके सदा नहीं रह सकती तो कहना होगा 
कि उसके प्रन्य प्रकारका उपयोग रह जाता है तो वह अन्य प्रकारका उपयोग क्‍या है ? यह 
ही परपदार्थविषयक और वहा कुछ अशोमे इष्ट अ्रनिष्ट बुद्धि है, रागद्वेष है तो वहां कर्म- 
चेतना और कर्मफलचेतनाका भी प्रसंग है। जैसे श्रविरत सम्यश्दष्टिके नाना ३ 7रकी 
सम्भावना है और इसी कारण ज्ञानचेतनाकी लब्धि और उपयोगमे समव्याप्ति दोष है कि 
अविरत सम्यग्हष्टि जीवके जैसे ज्ञानवेतना सदा रहती है वैसे ही उपयोगमयी ज्ञानचेतना 
भी सदा रहे, ऐसा नही है । इसी प्रकार यहां भी यह जानना कि सर्म्थवत्व और ज्ञानचेतना 
के साथ भी समव्याप्ति नही है याने लब्विरूप ज्ञानचेतना तो सम्यक्त्वके साथ सदा है । 
क्रिन्तु सम्यक्त्वके साथ उपयोगमयी ज्ञानचेतना रहनेका नियम नही है । यहां तक यह वर्णन 
हुआ कि सम्यग्दृष्टि जीवके श्रन्‍्य क्षायोपशमिक ज्ञानोमे तो श्रर्थान्तर सक्रमण है, पर ज्ञान 
चेतनामे अर्यान्‍्तर सक्रमण नहीं है। ज्ञानचेतनाका विषय एक स्वात्मा ही है । इस वर्णानके 
बाद भ्रब एक समम्या विचारके लिए रह जाती है कि योग सक्रान्ति रूप विकल्प जिस छंद्मस्थ 
के ज्ञानमें रहता है और इस कारणसे उस ज्ञानको सविकल्प कहा जाता है उसी प्रकार ज्ञान- 
चेतनामे चाहे लब्धिरूप हो या उपयोगरूप हो उसमे सविकल्पपनां रहता है या नही ? इस 
विषयमे विचार करते है । 

सिद्धमेतावतोक्तेन लब्धिर्या प्रोक्तताक्षणा । 
निरुपयोगरूपत्वान्निविकल्पा स्वतो$स्ति सा ॥5५६॥ 
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ज्ञानचेतनाकी निविकल्पता--उक्त कथनसे यह सिद्ध होता है कि लब्धि जिसका कि 
लक्षण है, बताया ही गया है वह स्वत उपयोगछूप नही है, इसलिए सविकल्प है | प्रश्न यह 
हो रहा था कि जिस सम्यरदृष्टि जीवके अन्य क्षायोपशमिक ज्ञान सविकल्प है और उनमे योग- 
सक्रान्ति होती है, ऐसी सविकल्पता ज्ञानचेतनामे भी है । समाधानमे यह कहा जा रहा है कि 
ज्ञानचेतना चूँकि लव्धिरूप है और उसका प्रधानसे वर्णन हो रहा है तो उसमे ,उपयोगरूपता 
की बात ही नही है । हो तो हो, न हो तो मत हो । तो स्वतः उपयोग रूप न- होनेसे जञान- 
चेंतना निविकल्प है | छद्मस्थ जीवोके उपयोग हो ज्ञानमें योगसक्रान्ति होनेके कारण विकल्प 
होता है, पर लब्वात्मकमें नही । ऐसी बात क्षायोपशमिक ज्ञानकी लब्धिमें भी घटाई जा 
सकती है याने समस्त लव्बियोमे निविकल्पता है, पर उपयोगरूण बनता है तो उसमे विकल्प 
होता है, पर यहाँ ज्ञानचेतनाकी लब्धिमे चूंकि लब्धिरूप है, इसलिए सविकल्प ज्ञान नही कहा 
जा सकता । ज्ञानचेतना निविकल्प है उसे क्षायोपशमिक ज्ञानकी तरह सक्रान्तिर्प नही कह 
सकते । और जब ज्ञानचेतना अनुभवरूप होता है तो अनुभवके सम्बधमें तो एक स्वात्मा ही 
विषय होता है, इसलिए वहाँ भी अर्थसे अर्थान्तरका सक्रमण नही कहा जा सकता | इस 
तरह यह बात भलो-भांति सिद्ध हो गई कि सम्यग्हृष्टि जीवके अन्य ज्ञानोमे श्रर्थान्तर सक्रमण 
तो होता, लेकिन ज्ञनचेतनामे श्र्थान्तर सक्रमण॒की सम्भावना नही है । जब॑ लब्धिरूपसे देखा 
तो निविकल्प है, सक़मणरहित है, यह बात तो स्पष्ट सिद्ध है । तो सभी लब्धियाँ इस प्रकार 
की होती है श्लोर जब उपयोगरूपसे देखा तो ज्ञानचेतनाका जब उपयोग हो रहा हो उस समय 


भी स्वात्माको छोडकर अ्रन्य विपय नही है, इस कारण वहाँ भी श्रर्थान्तरसक्रमण नही कहा 
जा सकता। 


शुद्धस्यात्मोपयोगो यः स्वय स्यात्‌ ज्ञानचेतना । 
निविकल्प. स॒ एवार्थादसक्रान्तत्वसंगते ॥८६०॥। 
लब्धि व उपयोग दोनो »पेक्षश्रोसे ज्ञानच्रेतनाकी निविक्ल्पता-->क्त समाधानका 

साराश यह है कि ज्ञानचेतना स्वय शुद्ध स्वकीय आत्माका उपयोग है । वह सक्रान्तिकी सगति 
से रहित है, उसमे सक्रान्ति नही होती भ्र्थात्‌ ज्ञानचेतनांका विषय तो प्रात्मा है, अन्य कुछ 
विषय तो है नही, इस कारण ज्ञानचेतनामे सक्रमण नही कहा नेया है, और जितनी देर 
ज्ञानचेतना उपयोगमयी भी हो उस वक्त भी वह उपयोग निरविकल्प हो है अर्थात्‌ उसका विपय 
आत्मा है। सहज ज्ञानस्वरूपका अनुभव हो तो उपयोगमयी ज्ञानचेेतनाका विषय है, अ्रन्य 
कुछ विषय है ही नहीं । अगर अन्य कुछ विषय ज्ञानमे बन जाता है तो उपयोगमयी ज्ञान- 
चेतना नही रहती है। तो जितने समय उपयोगमयी ज्ञानचेतना है उत्तने समय तो यह ज्ञान- 
चेतना निविकल्प ही है । लब्धिरूप ज्ञानचेतनाकी दृष्टिसे देखें तो भी निविकल्प है और उप- 
योगमयी चेतनाकी हृष्टिसे देखें तो भी यह ज्ञानचेतना निविकल्प है । 
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अस्ति प्रश्तावकाशस्य लेशमात्रो5न्न केवलम्‌ । 
यत्कश्चित्‌ बहिरणथे स्थादुपयोगोध्त्यत्रात्मनः ॥८६१॥ 
ज्ञानचेतनाकी निविकल्पताका प्रकरण सुनकर कोई यहाँ यह प्रश्न कर सकता है और 
प्रसंग ही ऐसा है विः उसे कुछ प्रश्त करनेका अवकाश भी मिल जाता है कि बतलाइये कि 
झ्रात्माके सिवाय बाह्य अ्रथंमे कोई उपयोग होता है या नही सम्यम्हृष्टि जीवके ? उक्त प्रकरण 
में भिन्‍न-भिन्‍न अपेक्षाओ्रोसे ज्ञानवितनाको निविकल्प सिद्ध किया है । ज्ञानचेतना अविरत सम्य- 
क्त्व गुणुस्थानसे हो जाती है, पर उस जीवके सदा उपयोगमयो ज्ञानचेतना कैसे सम्भव है ? 
तो अ्रविरत सम्यग्दृष्टि जीवके लब्विरूप ज्ञानचेतना निरन्तर है और वह निविकल्प है । तथा 
जिस सपय उपयोगरूप ज्ञानचेतना हो रही है उस समय भी ज्ञानचेतना निविकल्प है । इस 
प्रकरणको सुनकर प्रश्नके लिए यहाँ इतना श्रवसर मिल जाता है कि जब वह अविरत सम्य- 
२हृष्टि चौथे आदि गुणस्थानोमे है तो वह तो जघन्य पद है | क्या जघन्य पदमे स्थित आ्रात्माका 
प्रात्माके सिवाय अन्य अथेमि उपयोग होता है या नहीं ? शकाकारके अ्रभिप्रायमे यह है कि 
ऐसा तो देखा नही गया कि जघन्य पदमे सम्यग्हृष्टिका केवल आ्रात्मापर ही उपयोग रहता हो । 
और बाहरमे उपयोग गया तो यहाँ संक्रमण शआ्रागे झा जाता है कि श्रर्थसे श्रर्थान्‍्तरका सक्रमण 
हो गया, ऐसा कुछ मनमे भाव रखकर प्रश्नक्रार यहाँ प्रश्न कर रहा है कि बतलावो सम्य- 
रृष्टि जीवके जब तक वह जघन्य पदमे है तब तक उसका बाह्य श्रर्थमे उपयोग जाता है या 
नही ? ६ 
प्रस्ति ज्ञानोपयोगस्य स्वभावमहिमोदय:ः । 
आत्मपरोभयाकारभासकश्च॒प्रदीपवत्‌ ॥८६२७ 
उक्त शंकाक्े ससाधानके प्रारम्भमें ज्ञानोपयोगके स्वपरावभासवत्वका प्रतिपादन-- 
उक्त शद्धाके उत्तरमे कहा जा रहा है कि ज्ञानोपयोगके स्वभावकी ऐसी महिमा है कि वह 
ज्ञानोपयोग प्रदीपकी तरह अपने और परका तथा दोनोके (आकारका एक सत्य प्रकाश करने 
वाला होता है । प्रश्नमें यह पूछा गया था कि सम्यम्हृष्टिका |ज्ञानोपयोग आत्माको छोडकर 
अन्य पदार्थका भी विषय करता है या नही ? उसके समाधानमे [यह कहा जा रहा है कि हाँ 
हा अन्य पदार्थों भी सम्यग्हष्टिका ज्ञान विपय करता हैहै। क्या किया जाय ? ज्ञानका स्व- 
भाव हो ऐसा है और सब और परपदार्थंको विदय कर लेनेसे कोई दोषकी भी बात नही होती । 
ज्ञानोपयोगका स्वरूप ही ऐसा कुछ है कि वह केवल न तो स्वका ही प्रकाश करने वाला है 
ओर न परका ही प्रकाश करने वाला है, किन्तु दोनोका प्रकाश करता है याने सम्यग्हष्टिका 
ज्ञान सी अपनेको जानता है और पदार्थोको भी जानता है । इस कारण सम्यग्हष्टिका कभी- 
कभी बाह्य पदार्थामे उपयोग तो जाता है, लेकिन उस समय भी उसे अपने आात्माकी भी 


रॉ 
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प्रतोति रहती है । यही कारण है कि बाह्य पदार्थों जानते हुए भी सम्यग्हप्टिकी बाह्य पदार्थों 
में आसक्ति नही होती है । सम्यग्हप्टि जीवके चूँकि सम्यवत्व प्रकट हुआ है, श्रतएव उसके 
ज्ञानमें समीचीनता उत्पन्न हुई है, सो ज्ञान सम्यक्‌ है, श्रद्धा सम्यक्‌ है, फिर भी जब तक 
सम्यग्हष्टि जीव जघन्य पदमे स्थित रहता है ग्रर्थात्‌ वीतराग अवस्थाको प्राप्त नही कर पाता 
है तब तक चारित्रमोहके कारण बाह्य पदार्थोमि रागद्वेष मोह होता है, तो होता है रागद्वेष, 
किन्तु अनन्तानुबधी और मिथ्यात्वका वहाँ भ्रभाव है, भ्रतएवं भिथ्यात्व और श्रनन्तानुबधो 
कषाय विपरीत सम्यग्हृष्टिके नही रहती है । भले ही वह अभी वुछ समय तक ससार-श्रवस्था 
में है, लेकिन उसके भ्रम नही रहा है | सम्यक्त्व होनेके कारण, पदार्थंके स्वरूप पदार्थके कारण 
और पदार्थोके भेद आदिकका यथा बोध रहा करता है । इसी कारण ज्ञानमे उस प्रकारकी 
विशुद्धता रहा करती है और उस जीवके न तो स्व॒पदार्थंके सम्बधमे विपरीत बुद्धि होती है 
और न परपदार्थके सम्बबमे विपरीत बुद्धि होती है। भले ही कभी कोई सम्यग्हष्टि सीपको 
चाँदी समझ रहा हो तो वह लौकिक ज्ञानकी दिशामे तो विपरीतपना है | तो इस ज्ञानीने 
यद्यपि सीपको चाँदी जाना है, पर जाननेमे जो पदार्थ श्राया वह सामान्ण्तया जान ही तो रहा 
है कि यह पुदूगल है और यह परमाणुओसे रचा हुमा है । परमाणु अपनी स्वतत्र-स्वतंत्र सत्ता 
रखता है, फिर भी यह एक सघात श्रवस्था है । स्वरूपके सम्बधमे विपरोत बुद्धि नहीं है । तो 
बाह्य विपयमे भी वह यथार्थ ज्ञानी है और जघन्य पदमे रहकर भी अपने आत्माकी प्रतीतिसे 
च्युत नही होता, इसलिए श्रन्तः सावधानी है । 
निविशेषाद्यथाउप्त्मानमिव ज्ञेयमवेति च । 
तथा मूर्तानमूर्ताश्च धर्मादीनवगच्छुति ॥5६३॥। 
श्रात्मज्ञानमें ज्ञानकी स्वपरप्रकाशकताकी तरह शअ्रन्य पदार्थकि ज्ञानमें भी ज्ञानकी स्व- 
परप्रकाशकता--उक्त समाधानका सारांश यह है कि जैसे वह ज्ञान सामान्य रीतिसे याने किसी 
प्रकारका भेद न करके अपनेकों जानना है उसी तरह अन्य ज्ञेब पदार्थोको भी जानता है और 
मृते पदार्थ, भ्रमूर्त पदार्थ सभी द्रव्योफ़ो वह जानता है । जिस समय आत्मा अपने आपके स्व- 
रूपपर उपयोग करता है उस समय तो वह आत्मजान कहलाता है। तो आात्मज्ञान भी तो 
ज्ञान हो है और वही विषयभूत निज आत्माकी दष्च्सि ज्ञेय हो गया है | तो आत्मा हो ज्ञानी 
है ओर आत्मा ही ज्ञेय बना । इसी प्रकार जब वह मू्त अमूर्ते अन्य पदार्थोको जानता है तत्र 
हो वह एक ही साथ स्व और परको भी जानता है, याने ज्ञान स्वपर प्रकाशक है। इसका 
स्पष्टीकरण करते हुए कहा जा रहा है कि जिस समय आत्मा अपने आत्मात्रो जानता है तो 
ज्ञान भी हुआ और आत्मा जाना गया तो वह ज्ञेय भी हुप्ना याने आत्मज्ञानके सम्बंधमें भी 
शानशैय भाव है और उसी सीमामे स्वपरप्रकाशक स्वभाव भी बना है । इसी तरह जब वह 
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मूर्ते श्रमूत्ते पदार्थोकों जानता है तब भी स्वर औौर परको एक साथ जानता है। इस समाधानमे 
एक ध्वनि यह भी निकलती है कि निश्चयसे आत्मा तो आ्रात्माको ही जानता है और व्यव- 
हारसे विषयभूत पदार्थों जानता है | तो जब निश्चयसे प्रात्मा श्रात्माका जाननहार है तो 
जब परम शुद्ध आत्मा अपने शुद्ध केवलज्ञानके द्वारा अपने आत्माको सम्पूर्णांतया जानता है उस 
समय उसके स्वका भी पूर्ण ज्ञान है याने ज्ञानका भी पूरा ज्ञान है और परका भी पूरोँ ज्ञान 
है तो ज्ञानके विषयभूत शुद्ध श्ात्मतत्त्वका भी ज्ञान है। और भी समभफियेगा कि जब आत्मा * 
निविकल्प रूपसे सहुज ज्ञायकभावका अनुभव कर रहा है उस समयमे भी विषयभूत तो सहज 
ग्रन्तस्तत्त्व है श्रौर उसका ज्ञान चल रहा है वह ज्ञान स्वको भी जान रहा, मायने ज्ञानको 
भी समझ रहा और उस ज्ञानके विपयभृत शुद्ध अ्रतस्तत्वको भी समझ रहा है । तो देखिये- 
स्वपरप्रकाशकताकी पद्धति किसी भी स्थितिसे न मिट सकी | तो जैसे' श्रात्मा श्रात्माको 
जाननेके सम्बधमे जो ज्ञान हो रहा उसका वह ज्ञान स्वपरप्रकाशक है याने ज्ञान स्वको याने 
ज्ञानको भी समझ रहा और अपने विषयभूत, अंतस्तत्वको भी समझ रहा, ऐसी ही स्वपर 
प्रकाशक पद्धति सवंत्र है। जब वह बाह्य पदार्थोंको जान रहा है तो जो ज्ञान हो रहा है वह ' 
अपने आपको भी जान रहा है और विबयभूत पदार्थंकों भी जान रहा है । यहाँ स्वका भरे 
लगाना है ज्ञान और परका अर्थ लगाना है विपयभूत पदार्थ । इस तरह ज्ञान सवंत्र स्वपर 
प्रकाशक है । तो ,ज्ञानमें ऐसा स्वपरप्रकाशकपनेका स्वभाव पडा हुआ है कि वह अपने इस 
निमंल प्रतिभास करने वाली शक्तिसे सम्पूर्ण द्रव्यको भी वह जानता रहता है। भौर जो शुद्ध | 
ज्ञानोपयोग है, प्रश्चुका केवलज्ञान है उसमे तो ऐसी ही अचिन्त्य शक्ति है कि वह एक साथ 
स्वका प्रतिभासक होता है और जब शुद्ध ज्ञानके उपयोगमे हो वहाँ भी ऐसा अ्रचिन्त्य माहात्म्य 
है कि वह स्वके विषयमे उपयुक्त होता हुआ भी स्वतत्त्व अ्रन्य सब पदार्थोका यथार्थ जाननहार 
होता है । 
स्वस्मिन्नेवोपयुक्तो वा नोपयुक्तः स एवं हि । 
परस्मिन्नुपयुक्तो वा नोपयुक्तः स एवं हि ॥५६४।। 
स्वस्तिनवोपयुक्तो5पि मोत्त्कर्पाय स वस्तुतः । 
उपयुक्तः परत्रापि नोपकर्षाय तत्त्वत ॥5६५॥ 
शानकी स्वपरप्रकाशकताका पोषण--जो निज आत्मामे उपयुक्त है उसे ही उपयुक्त 
कहा जाय, ऐसी बात तो नहीं है । याने उपयोगका कोई यह श्र्थ करे कि अपने अ्रात्माको ही 
जानें, उसे -ही कहेंगे उपयोगी, सो ऐसी बात नही है अथवा कोई बाह्य परपदार्थंको जाने 
उसको कहेंगे उपयोगी, ऐसी भी वात नही है । किन्तु दोनो ही विपयोको विषय करने वाला 
ही यथार्थमे उपयोग करने वाला होता है | उपयोगका स्वभाव ही ऐसा-है कि वह स्वपरप्रका- 





पाथा ८५४६ २३ 


शक होता है याने ज्ञान स्वयं ज्ञानको भी जानता है और परको भी जानता 'हैं । एक मोटा 
हृश्टन्त लीजिए । जैसे किसी पुरुषने जाना कि यह चौकी है | खूब निश्चयसे भली प्रकार यहो 
जान रहा है कि यह चौकी है। अ्रब इस प्रकारके ज्ञानमे दोनों ही बातें समाविष्ट है, याने 
ज्ञाममे यह भी समझ रहती है कि यह मैं ज्ञान बन रहा हू कि यह ज्ञान हो रहा है कि वह 
मही है और वहाँ यह भी विकल्प है कि जो चौकी जान रहा है वह वास्तवमे चौकी ही तो 
है याने निर्णय दोनो जगह पडा हुआ है । ज्ञान भी सही है भोर वह पदार्थ भी ऐसा ही है, 
इसीकों ही तो कहते है स्वपरप्रकाशकता । तो ऐसी स्वपरप्रकाशनकी कला उपयोगमे स्वभा- 
वत. ही पड़ी हुई है । 
मोह कषायके प्रक्षयसे ही कृतार्थेंता--इस प्रसगमें जो मूल प्रश्न चल रहा था उसके 
समाधानमे यह भी समझ लेना चाहिए कि बचका कारण भ्ज्ञान नही होता यने ज्ञान कम 
हो किसीके उससे बन्ध नहीं हुआ करता और किसीके स्वका ज्ञान हो रहा है उससे कही 
उत्कर्ष नही हो' जाता अ्रथवा परका' ज्ञान होनेसे पतन नही हो जाता, किन्तु मिथ्यात्व श्ौर 
कषायका उदय हो, मिंथ्यात्वभाव और कषायभाव हो तो वह बन्धका निमित्त है, और यदि 
मिथ्यात्व कषायभाव न रहा तो वह मोक्षका निमित्त है | तब ऐसा निर्णय रखना चाहिए कि 
कोई जीव स्व आत्माका उपयोगी हो, इससे वह कृतार्थ नहीं कहलाता या कोई जीव पर- 
पदार्थका उपयोगी हो इससे भी कृतार्थ नही कहलाता | किन्तु इताथ्थता प्रकट होती है मोह * 
और कषायभावके नाश होनेसे । जब मिथ्यात्व अनन्तानुबधी आादिक कषाये उपशम, क्षय, 
क्षयोपशमको प्राप्त होती है उसके अनुसार कर्मनिजेंरा होती है श्रौर जितने अशोमे कषायभाव 
रह गया हो उतने अशोमे आरास्व भी होता रहता है । श्रब उस जीवका उपयोग चाहे स्वात्मा 
में हो, चाहे परपदार्थभे हो, उस विषयके कारण वहाँ कृतार्थताका कोई सम्बध नही है । कृता- 
थैतां प्रकट तो होती है मोह रागद्वेषके क्षय हो जानेसे । तो प्रश्नकारका यह प्रश्न था कि 
सम्यग्हष्टि जीव क्या निज आत्माका ही उपयोगी रहता है या परपदार्थंका भी उपयोग करता 
है ? उसके समाधानमें यह बात बतायी गई है कि हाँ परका भी उपयोग करता है, लेकिन 
इससे प्रश्नकार कोई दुरुपयोग न कर सकेगा । भले ही सम्यग्हष्टि परका उपयोग करे, लेकिन 
उस उपयोगके कारण बच नही है । बन्ध होता है मोह रागह्वेषसे । केवल स्वविपयका उप- 
योग करे कोई या परविषयका ही उपयोग करे कोई तो उसे इतार्थ या पतित न कहेगे ? 
किन्तु.स्व और पर विषयकों जो उपयोग कर रहा उस ओत्माक्रों स्वपरप्रकाशक आत्माको 
उपयोगी कहेंगे । उपयोगका स्वरूप ही ऐसा है। वहाँ यह सम्भव ही नही है कि ज्ञान केवल 
ज्ञानको विषय कर रहा हो, स्व या पर याने आत्मा व अनात्मा कोई भी पदार्थ विषयमें न 
आ रहा हो; यह कैसे हो सकता है .? यह तो साधारण वृत्त है। अब ज्ञानचेतनांकी बात 
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देखिये । ज्ञानचेतना लब्धिरूप व उपयोगरूप होती है | लब्विरूप ज्ञानचेतना सम्यस्हृष्टिके सदैव 
रहती है । उपयोगरूप ज्ञानचेतना सहज अतस्तत्त्वके उपयोगके समय होती है । जब स्वोपयुक्त 
ज्ञानचेतना नही है तब परोपयुक्त उपयोग है । तो यहाँ यह निर्णय रखना कि वह सम्यग्ृष्टि 
आत्मा ज्ञानचेतताके कारण जैसा निब॑न्ध है वैसा ही निबंन्ध है । कही वह स्वोपयुक्त हो जाय 
तो वह उत्कषंके लिये हो, गुणके लिये हो व कभी परोपयुक्त हो तो वह॒अ्रपकर्षके लिये हो, 
दोषके लिये हो, ऐसा नही है । इस प्रसद्भमे उत्कर्ष अ्रपकर्षका अथवा दोष गुणका क्या भाव 
है ? ग्रन्थकार स्वय ही आगे कुछ श्लोकोमे बतावेंगे । 
तस्मात्स्वस्थितग्रेष्न्यस्मादेकाकारचिकीषंया । 
मा सीदसि महाप्राज्ञ सार्थमर्थमवैहि भोः ॥5५६६॥ 

ज्ञानचेतनाके सम्बंधमे स्फुट प्रकाश--यह प्रकरण ज्ञानचेतनाका चल रहा है | ज्ञान- 
चेतनाका लक्षण प्रसिद्धतया यह है कि ज्ञानस्वरूपमें ही श्रपने आपके स्वरूपका चेतन होना 
जञानचेतना है | यह ज्ञानचेतना लब्धिरूप है और उपयोगरूप है । लब्विरूप ज्ञानचेतनाका श्रर्थ 
यह है कि ज्ञानचितनाव रणका, स्वानुभूत्यावरण कमेंका क्षयोपशम होना और उस क्षयोपशमसे 
प्रात हुई जो लव्वि योग्यता है वह है लब्धिरूप ज्ञानचेतना और स्वानुभूतिमे उपयुक्त भावनाके 
उपयोगमे हो रत जो उपयोगकी स्थिति है उसे कहते है उपयोगरूप ज्ञानचेतना । यहाँ लब्धि- 
रूप ज्ञानचेतना तो सम्पस्दृष्टिके सदा रहती है और उपयोगरूप ज्ञानचेतना कभी होती है, कभी 
नही भी होती है, ऐसे प्रसगमे यह भी एक समस्या सामने की गई थी कि जब उपयोग मति- 
ज्ञान, श्रतज्ञान, अवधि, मन्त पर्ययज्ञानहप उपयोग जब सक्रमण वरता ही रहता है, अर्थसे 
श्र्थान्‍्तरका बोध करता ही रहता है । तो ज्ञानचेतना भी तो मतिज्ञानका प्रकार है । मतिज्ञान 
जब सक्रशणात्मक है तो ज्ञानचेतना सक्रमणरूप होना चाहिए । वहाँ भी स्वसे बदलकर परक 
झर्थमे उपयोग जाना चाहिए - उसका समाधान यो दिया गया है कि ज्ञानचेतना जो वास्त- 
विक है, जो सम्यग्दृष्टिके सदा रहती है, जिसके कारण सम्वर निर्जरा होती है वह ज्ञानचेतना 
सक्रमणरूप नहीं है। हाँ, उपयोगरूप ज्ञानचितना हो तो वह भी ज्ञानचितना जितने काल तक 
उपयुक्त रहती है उतने काल तक वहाँ भी सक्रमण नही है, ऐसी कुछ समस्यावोकी चचकि 
बाद बात यह शायी, जिज्ञासा यह बनी कि जब उपयोग स्वमे लगा हुआ हो तो उसमे है 
आरात्माका लाभ और जब उपयोग परपदार्थामे लगा हो तो उसमे आआत्माकी हानि है। उस 
प्रश्नको लेकर श्रभी यह समाधान दिया गया था कि सम्यर्हृष्टि जीव चाहे श्रपने श्रापमे उपयुक्त 
हो, चाहे परमे उपयुक्त हो, उपयोगके स्थलसे कही उसका उत्कषं और अ्रपकर्ष निश्चित न 


किया जा सकेगा । मर े लिन ली 
उपयोगमे उत्कर्षसाधकता व श्रपकर्षकारता न होनेका संक्षिप्त --प्रहाँ दो 
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बातोपर ध्यान दीजिये । एक तो यह कि उपयोग (ज्ञानकी दशा) दोष और गुणको उत्पन्न 
करने वाली नही होती, किन्तु चारित्रकी दशा उत्कष॑ और अपकर्षके लिए होती है । रागद्वेष 
मोहसे तो उसमें जीवकी हानि है । रागद्वेष मोह न हो, शुद्धता हो तो जीवका उसमे लाभ है। 
केवल उपयोग हानि या लाभके लिए नही है | दूसरी बात यहाँ यह जाननी चाहिए कि हानि 
और लाभ शब्दसे या दोष, गुण इन शब्दोसे या उत्कर्ष, अपकर्ष इन शब्दोसे किस हानि-लाभ 
का मतलब लेना है, यह भी जानना चाहिए, यह बात स्वय ग्रन्थकार श्रागेके श्लोकमे कहेगे, 
जिसका अभिप्राय यह है कि हानिसे मतलब है सम्वर निर्जरा न होना आदि, लाभसे मतलब 
है सम्वर निजेरा होना श्रादि । देखिये--जिस जीवके ज्ञानचेतना है, उसका उपयोग परमे लग 
रहा हो, तब भी सम्वर निजेरा चल रहो है भ्रौर स्वमें लग रहा है तब भी ज्ञानचेतनाके 
कारण सम्वर निजेरा चल रही है । उपयोगकी कोई वहाँ विशेषता या गुणकी बात नही आयी 
है । थोडा बहुत श्रन्तर तो हो जायगा । जब उपयोग अपने आपमे उपयुक्त है तो अन्तर होगा, 
मगर वह अन्तर सीमा तोड ग्रन्तर नहीं होता, क्योकि उस जीवके जैसा कषाय सस्कार मौजूद 
है श्रप्रत्यास्यानावरण हो, प्रत्याख्यानावरण हो उन वासनाग्रोके कारण उसमे यह श्रन्तर 
नही झ्ाता कि जब सम्ण्ग्दृष्टि चठुथे, पचम, छठवाँ, ७वाँ गुणस्थान वाला कोई स्वमे उपयुक्त 
हो तो वह श्रेणीमे रहने वाले साधुजनोकी तरह या क्षीणमोह साधुजनोकों तरह लाभ पा रहा 
हो तो इन बातोंके कथनके बाद यहाँ साराशरूपमे कह रहे है कि हे भाई जब यह बात है कि 
जैसी योग्यता है, पात्रता है, लब्बि मिली है, अतः उपयोग है उसके अनुसार जब समस्त बात 
चलती है तो अपने स्वरूपमे स्थित रहनेके लिए दूसरे पदार्थोसें हटकर आत्माको स्वरूपस्थ 
करनेकी वाञ्छासे तू खेद मत कर । यद्यपि यह भला है कि परपदार्थसे हटकर हम स्वमे उप- 
युक्त रहे और ध्यानमें प्रयत्न भी यही किया जाता है, किन्तु यहाँ यह बात बतायी गई है कि 
तत्त्वज्ञानके बलसे जो पौरुष बनेगा, आञत्मविशुद्धि बनेगी वह आत्मविशुद्धि तेरे लिए काम कर 
हो रही है । भ्रव उराकी प्रतीतिसे तो हट जाये कोई और श्रपने स्वरूपमें स्थित रहनेके लिए 
यह घत्रड़ाहट लाये कि परपदार्थमे उपयोग क्‍यों जाय ? श्रे विशुद्ध होकर सहज जैसा जहाँ 
उपयोग जाता हो, जाय, मगर भीतरी विशुद्धि तो कषायोके अ्रभावसे होती है | कही बाह्य 
पदार्थसे उपयोग हटकर स्वमें उपयुक्त हो जाय, उससे कही विशुद्धि बढ़ जाती हो, ऐसा नियम 
नही है | जैसे प्रकट ही है--चतुर्थेयुशस्थानमे जो विश्युद्धि हो, कोई स्वानुभवमे लगा हो उसके 
भी जो विशुद्धि है उससे अ्रधिक विशुद्धि परका भी उपयोग कर रहा हो, ऐसे ५वे, छठे, ७वें 
गुणस्थानमे है तो यहाँ तत्त्ववोधकी बात करायी जा रही है । जब बोधिके लिए कहा जाय तो 
पौरुष तो यही ठीक है, मगर तत्त्वज्ञानका अभाव होनेसे जो एक ऐसा बड़ा खेद पैदा किया 
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जाता है कि क्यों नही यहाँ उपयोग रभता है ? क्यो नही बाहरसे उपयोग हटता है ? कहते 
है कि अज्ञानमे रहकर ऐसा खेद मत करो । पौरुषकी बात भ्रलग है, पर यहाँ अ्ज्ञानकी दिशा 
जागृत हो जाती है। 

लब्धिरूप ज्ञानचेतनाका महत्त्व जाननेपर प्रकृत जिज्ञासाका समाधान--शकाकार 
केवल अपने आात्मासे उपयोग रमानेको ही ज्ञानचेतना समझता था, तिसपर ही ये सब प्रश्नो- 
त्तर हो रहे है। तो उसके चित्तमे यह था कि जब श्रात्मा स्वमे उपयुक्त न हो, वह परपदार्थे 
को जानता हो तो उसके ज्ञानचेतना नही है । ऐसी स्थितिमे ही तो एक घबडाहट जैसी बात 
हुईं । ज्ञानचेतनाका न होना यह तो आत्माके लिए गाली है, क्णेकि इस ही मे बरबादी है । 
तो वह समझता था कि परपदार्थमे उपयोग जाय तो वहाँ ज्ञानचेतना ,नही है। उसको सम्बे- 
दन करके कहा जा रहा है । भरे ज्ञानचेतता जिसके है उसके सतत है, तू इस तरहकी घब्रडा- 
हट मत कर कि लो परमे उपयोग गया कि ज्ञानचेतना नही रहती । ज्ञानोपयोग तो श्रपनी 
ऐसी स्वाभाविक लीला ही करता रहता है। वह स्वको भी जानता और परको भी जानता । 
देखिये---उपयोग स्वपरप्रकाशक है । ज्ञानकों स्वपरव्यवसायी कहा है | इसका भाव तो यह है 
कि जो ज्ञान हो रहा वह स्वको भी जानता, परको भी जानता, मायने जो ज्ञान है वह स्व है 
श्रौर जो ज्ञेय है वह पर है। उनकी ऐसी स्वपरव्यवसायिता तो उपयोगमे निरन्तर रहती है । 
कोई भी उपयोग ऐसा नहीं है कि वह स्वको ही जानता है, परको नही जानता, या परको 
जानता है, स्वको नहीं जानता । ज्ञानके लक्षणकी हृष्टिसे तो स्वपरव्यवसायित्व एक साथ है 
ग्रौर सब जीवोके निरन्तर है, चाहे वह कोई भी प्राणी हो, लेकिन यहाँ श्ेयकी भाँतिसे याने 
परमे ही स्व भर परका विभाग लगाकर प्रश्न किया जा रहा है । जिस समय ज्ञानी पुरुष अपने 
ग्रात्माकों जान रहा है उस समय ज्ञानके लक्षणकी दृष्टिसे भ्रात्मा तो है पर और भ्रात्माका जो 
ज्ञान हो रहा है वह है स्व । तो, वह ज्ञान जाननको भी जान रहा है श्र जाननेमे जो आत्म- 
तत्व आया है उसे भी जान रहा हैं याने ज्ञेय कहलाता है, पर और ज्ञान कहलाता है स्व । यह 
तो ज्ञानके लक्षणकी बात है, और जहाँ विपयकी बात है सो ज्ञानमे आत्मा ज्ञेयःहुआ उसे कहेगे 
स्वोपयोगी । और ज्ञानमे, आत्मातिरिक्त अन्य पदार्थ ज्ञेय हो तो उसे कहेंगे परोपयोगी । तो 
दसरे स्व परकी यह चर्चा है, ज्ञानके लक्षणभूत स्वकी चर्चा नही है । तो जब यह आत्मा पर- 
को जान रहा है तो शकाकार यह समभता है कि ज्ञानचेतना न रही, स्वोपयोग न रहा तो 
निर्जेरा आदिक सब बातें मिठ जायेंगी । जब यह झात्मा स्वको जानता है तो शंकाकार यह 
समभता है कि हमने अब स्वको जाना, सम्वर निर्जरा (आदिक समस्त गुण आ गए । उस 
शंकाके निवारणके लिए यह कहा जां रहा कि यह स्वात्माका उपयोग न गुणका उत्पादक है 


गाया ५१६ श्छ 


आ्रौर न दोषका उत्पादक है। ज्ञानका स्वभाव ही ऐसा है कि वह स्वको जाने, परको जाने, 
सबको जाने । गुण और दोपका निर्माण जो है वह सम्यक्त्व चारित्रके सद्भाव और अभाव 
मे है। 
सर्येया पर्यटननेव ज्ञानमर्थेपु लीलया । 
न दोपाय गुणाया5थ नित्य प्रत्यर्थमर्थंशात्‌ू ॥८६७७ 
ज्ञनकी लीलासें स्वपरप्रकाशकता--ज्ञानके स्वभावका यहाँ चित्रण किया गया है । 
ज्ञान सम्पूर्ण पदार्थमि लीला मान्नमें कूमता फिरता है, इसका अ्रदाज यही कर लीजिए। जो 
लोग कहते है कि मेरा मन बडा चचल है, क्षरमे यहाँ क्षणमे वहाँ झूमता रहता है तो वह 
मन क्या हैं? भावमन । भावमन क्या है ? ज्ञानकी एक दशा । उससे ही निर्शाय कर लीजिए 
कि ज्ञान लीला मात्रभे कैसे झूमता रहता है ? यह बात तो है उनकी जिनके ज्ञानमें बोभ 
लदा है और जिनके ज्ञानमे बोक नहीं लदा, रागद्वेषका सम्पर्क नहीं है, एकदम स्वतंत्र 
ज्ञान हो [गया है उस ज्ञानकी लोला तो उससे भी श्रौर अधिक तेज है । वह तो 
तीन लोक तीन कालके पदार्थोको प्रतिक्षण जानता रहता है। तो यो सर्व पदार्थोमे 
इसका प्रवेश होता रहता है। ज्ञानका यह स्वभाव है कवि वह सम्पूर्ण पदार्थमें लीला 
मात्रसे 'मूमता फिरता है, अतएव यह ज्ञान किसी भी पदार्थों जान रहा हो वह न तो दोष 
उत्पन्न करता और न गुण उत्पन्न करता, किन्तु ज्ञानका तो यह धर्म है कि प्रत्येक पदार्थंको 
वह जान जाय । जरा ज्ञानस्वरूपपर दृष्टि कीजिये, यहु विषय स्पष्ट समकझमे श्रायगा । देखिये-- 
हम लोगोके ज्ञानके साथ लगे हुए है रागद्रेष । जब कभी कुछ विशेष धर्मंपथमे श्राते है, कुछ 
जानकारी करते हैं तो हम इस ज्ञानके उपयोगपर जो परमे उपयोग लग रहा है, उसपर तो 
हम रोष करते है भौर जो दोपाधायक है ऐसे रागद्वेंप विभावपर हम रोप नही करते, तो यह 
यों हुआ जैसे खोटे पुरुणकी सगतिसे सज्जनकों ऐब लगाया और सज्जनपर चिढ गये, इसी 
तरह समभिये कि रागद्वेंपकी समति होनेसे तो ज्ञानपर चिढ हो रही है | क्यो यह परपदार्थमे 
भटक रहा है और रागह्रेपकी प्रोर श्रांख भी तिरछी नही करते ? इस प्रकरणमे जो दोप गुरा 
बंगे वात वही गई है, वह दोप बया और गुण क्‍या ? उसका स्पष्टीकरण अब किया जा 
रहा है । 
दोप; सम्यग्दणों हानि" सर्चत्तोशांपतोष्थवा । 
संवराग्रेसरायाश्न निर्जरयाः क्षतिर्मनाक्‌ू ॥5६८॥ 
व्यस्तेनाथ समस्तेन तदद्वबस्योपमूलनम | 
हानिरवा पुण्यवन्धस्पाद्ेयस्पाप्यपकर्पशात्‌ १८६६७ 
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उत्तत्तिः पापवन्धस्य स्यादुत्कपोडथवास्य च | 
तदुद्वयस्याथवा किब्नचिह्यावदुद्देलनादिकम ॥८७०॥ 

सम्यक्त्वक्षति, संवरक्षति व निर्जराक्षतिकी दोषरूपता--उक्त प्रकरणमे यह चर्चा की 
गई है कि उपयोग चाहे स्वात्मामे लगे तो उससे कही गुण नहीं बढ़ते, भ्रात्मा चाहे परमे उप- 
युक्त हो, उससे कही दोप नही पैदा होता । तो वह दोप कया है कि पर५द/थैंकों जानकर भी 
दोष न श्राये उन दोषोंकी चर्चा इन तीन शलोकोमे की गई है । सम्यक्त्वकी हानि हो जाना 
या सम्यकत्वकी श्राशिक क्षति हो जाना, यह दोष है । सम्यर्दृष्टि पुस्षका उपयोग किसी पर- 
पदार्थों विषय कर रहा हो, किसी परपदार्थकों जान रहा हो तो वया इस परोपयोगके कारण 
उसका सम्यवत्व नष्ट हो जाता है ? श्ररे सम्यक्त्व नष्ट होनेके कारण और है । परोपयोगके 
कारण सम्यवत्व नष्ट नही होता । तब यही कौनसा दोप उत्पन्न नही होता बही ये बताये 
जा रहे है। सम्यक्त्वकी बिल्कुल हानि हो जाना, नाश हो जाना अ्रथवा सम्यक्ध्वका एक देश 
हानि हो जाना, यह दोव है । यह दोप परोपयोगके कारण नही होता, किन्तु पकृृतियोका हो 
जाय सद्भाव तो स्म्यक्त्वकी हाति हुई, सम्यक्त्वमे दोप हुश्रा, सम्यवत्वकी क्षति हुई | तीसरा 
दोप कह रहे है कि स'वर(वंक होने वाली निजंरामे क्षति होना, साथ ही यह भी समझ 
' लेना कि सग्वरकी क्षति हो, सम्बर मिट जाय श्र सम्बरपृवंक होने वाली निर्जरा मिट जाय 
तो वह दोप है, पर सम्यग्दृष्टि पुरुषके परोपयोग भी हो तो उससे न सम्घर मिटता है, न 
निजरा । वह परोपपोग दोपाधायक नही होता । करणानुयोगमे बताया ही गया है कि सम्य- 
गर्ृष्टि जीवके ४१ प्रकृतियोका सवर सम्यस्हृष्टिकी प्रत्येक स्थितिमे पाया जाता है। वह घर हो, 
दूकान हो, व्यापार करता हो, पूजा करता हो, खा रहा हो, पी रहा हो, कुछ स्थितियाँ हो, 
चूकि मिथ्यात्व श्रीर अ्रनतानुबबी जब नही है तो उन दोनोके कारण होने वाला आख़व इसके 
कैसे हो सकता है ? तो परोपयोग भी हो तब भी सम्बर और निर्जेरामे क्षति नही होती । इस 
कारण यह कहना ठोक है कि परोपयोग दोषाधायक नही होता । ५वी बात यह कह रहे है कि 
सम्बर और निजरा। दोनो ही न रहे, ऐसी भी स्थिति नही है । सम्वर रहे निजरा मिट जाय, 
निर्जेरा रहे संवर मिट जाय या दोनो न रहे, यह दोष है। यह दोष सम्यम्हृष्टिके नही है । 
निरन्तर सम्बर है, निरन्तर निजरा है, और जिस सम्यग्हृष्टि जीवके जैप्ती सम्बर निर्जेरा नही. 
है, उस सम्यन्दृष्टि जीवकेटरस्वोपयोग भी हो, तो भी उसके वह सम्वर निर्जेरा नही है, हक व 
ऊँचे गुणास्थानमे जिनके सम्वर निजेरा है । चौथे ह गुणस्थानमे स्वानुभूतिकी स्थितिमे भी वैसी 


सम्वर निर्जरा नही है । रे 
श्रहेय पुण्पबन्धकी हानि भ्ौर पापबन्धकी दोषरूपता--देखिये--यह तपश्चरण है कि 


अपने आपवी श्र लगना, स्वकी अ्रनुभूतिमे लगना, परसे हटना एक आन्तरिक तपश्चरण 
है" करना चाहिए, पौरुषकी बात है, लेकिन यहाँ एक यथाथंता यह बतायी जा रही है कि 


गाया ८५७० २६ 


जहाँ जितने रागद्वेषका प्रक्षय होता है वहाँ उसको उस प्रकारका अनुभवन है, उस प्रकारका 
वहाँ लाभ है | तो यह हमारी स्वानुभूति, यह हमारा अ्र,न्तरिक तपश्चरण उन रागह्वेषादिक 
भावोके समूल क्षयका कारण है, इसलिए पौरुष करना चाहिए उनका, परन्तु यहाँ एक भेद- 
हृष्टिसे स्थिति बतायी जा रहो है कि दोष और गुरा उत्पन्न होते है सम्यवत्व और चारित्र 
गुणोंकी अवस्थावोके कारण । उपयोग तो उपयोगमात्र है, उसका काम मात्र जानना है। तब 
ही तो दर्शनशास्त्रमे जब एक जगह यह श्भू की कि ज्ञानकों स्वपरव्यवसायी कह रहे हो तो 
जिस समय सशय ज्ञान हो रहा, विपयेय ज्ञान हो रहा वहाँपर भी ज्ञान क्या स्वपरव्यवसायी 
है ? तो ज्ञानकी साधारणताकी हृष्टिसे तो रवपरव्यवसायिता जितने अ्रशमे है उतने श्रशमे 
है, पर जो सामने पदार्थ मौजूद है उसके अनुसार यदि यह निर्णय नही बन रहा है तो वहाँ 
अप्रमाणताकी बात कही गई है अथवा साधारणतया सीपको चाँदी जाना तो जाना तो कुछ 
परको, इसलिए परका जानन चल रहा है । निर्णंयकी बात नही कह रहे है, और स्वको भी 
जान रहा है जैसा कुछ भी है । तो ज्ञानमे ऐसी करामात है कि वह स्वका भी सम्वेदन करता 
है, हर स्थितियोमे ज्ञानके ज्ञानत्व मात्रकी दृष्टिसे देखें तो उसमे एक लीला चल रही है । वहाँ 
दोष गुणकी बात नही कही जा सकती । अब और भी दोष बत्तला रहे है । दोष यह है कि 
अहेय पुण्यबन्धकी हानि होना । पुष्यबन्ध वहाँ हेय नहीं दव रह। अथवा व्यावहारिक हप्टिसे 
देखो तो पुण्य कथड्नचित्‌ उपादेय है । स्थितिकी हृष्टिसे देखे तो सम्यर्हप्टिक्रे पुण्य अहेय है । 
कहाँ छूटे ? उसे तो बँधना ही पडेगा | ऐसी अहेय ।पुण्यकी हानि होना, यह दोष है। जब 
सम्यक्त्व और चारित्र ग्रुण विपरीत परिणएमते हो, जहाँ $.म रागद्वेषका उदय चल रहा हो 
वहाँ ही तो पुण्यकी हानि होती है, यह दोष है । यह दोष परोपयोग़ होनेसे नही हो रहा है, 
किन्तु सम्यक्त्व व चारित्रकी क्षतिसे हो रह है । शानी जीब परपदार्थंको भी जाने रहा हो तो 
चूकि उसका आशय निर्मल है, इस कारण उसे पुण्यबन्धकी हानिका प्रसद्भ नही श्राता | तो 
परोपयोग दोषाधायक न रहा, अथवा पृण्यबन्धका कम रह जाना, यह दोष है, ऐसा दोष भी 
परोपयोग नहीं कर पा रहा । हाँ, थोडा कम हो गया उसकी बात नही है, मगर सीमा तोड 
कभी हो जाय, ऐसी बात नहीं आ पाती । और भी देखिये दोष क्‍या है ? पापबन्धकी उत्पत्ति 
होना, पापका उत्कर्ष होना, पाप बंधे, पाप बढ़े, यह दोष है। सम्यग्हप्टिके यह दोष नही है, 
इसलिए परोपयोग दोषका उत्पन्न करने वाला नही है भ्रथवा ऐसा उद्देलन हो जाय कि जिसमे 
पुष्यप्रकृति तो नष्ट हो और पापप्रकृतिका उत्कषं श्राये,हुऐसा उद्देलन होता है कुछ प्रकृतियोमे 
कि उद्ेलन होकर अच्छी प्रकृति तो मिट गई और बुरी प्रकृति बन गई, यह भी एक दोष है। 
यह दोष भी सम्यरदृष्टिके नही होता । अतः सिद्ध किया गया है कि परोपयोग दोषका उत्न्न 
करने वाला नही है। । 


हा 
३० पञ्चाध्यायी प्रवचन वयोदश भाग 


सम्यस्ज्ञानमें निर्भयता व निरपराधता--भैया ! इस बातकी घबवडाहूट न करें कि भेरे 
जशानचेतना न रही, अब कसे परसे हटकर स्वमे लगूँ ? कैसे भ्रपने भावको सम्हालू, भौर सही 
तत्त्वज्ञान करू ? वस्तुका जो यथार्थ स्वरूप है वैसा ही जानता रहु । सम्यग्हृष्टि जीव कदा- 
चित्‌ रस्सीको सांप भी जान ले तो भी उसके मिध्या ज्ञान नहीं बताया गया। लोकव्यवहार 
की दृष्टिके मिथ्या जान रहा है कि है तो रस्सी और समझ रहा है साप, लेकित भले ही 
साप समझ रहा, मगर जो समभ रहा उसमे समझ तो यह बनी है कि ये दृश्यमान पौद्ग- 
लिक हैं, अनेक परमाणुवोके पुश्न है और मेरे उपादान कारण-वे ही परमाणु द्रव्य हैं आ्रादिक 
जो कुछ भी वस्तुस्वरूपके बारेमे भेदाभेद, कारण, स्वरूप होता है उनके विपयमे वह उल्टा 
ज्ञान नही कर रहा, इस कारणासे उसे मिथ्या नही कहा और मिथ्याहप्टि जीव रस्सीको रस्सी 
समझ रहा है, इसपर भी लोकहृप्टिमे तो उसे सच्चा ज्ञान है, मगर उसे यह पता नही है कि 
रस्सी कया द्रव्य है, यह किस तरह बनती है ? यह माया है, पर्यायरूप है | द्रव्य और है 
झ्रादिक नही समझता श्रोर श्रज्ञानके कारण इनमें वह इष्ट अनिष्ट बुद्धि करता, उन्हें अप» 
नाता है। ये मेरे है ग्रादिक ग्रनेक ऐब उठते है, लेकिन उसका ऐसा ज्ञान भी सम्यक्‌ नही हो 
सकता । सम्यग्जान वह है जो वास्तविक हिंतमे ले जाय और श्रहितसे दूर कर दे, ऐसा ज्ञान 
सम्यग्हष्टिके जगा है। ज्ञानचेतना उत्पन्न हुई है जिसके कारण उस ज्ञानी पुरुषके स्वोपलब्ति 
हो तो, परोपलब्वि हो तो, उस ज्ञानचेतना सूर्यके उदित हो जानेके कारण उसके सम्वर और 
निर्जरा सदाकाल होती है। 
गुण' सम्यकक्‍्त्वसभूतिरुत्क्षों वा सतोउशकीः । 
निर्जेराइईमिनवा यद्धा सवरोड़भिनवों मनाकू 0५७१॥ 
उत्कर्षो वाश्नयोरशह्वयोरन्यतरस्य वा । 
श्रेयोबन्धो5थवोत्कपों यहा नह्यपकर्षणस्‌ ॥८७२॥ 
स्वोपयोग होनेपर उपयोगके कारण जिनका उत्कर्ष नहीं व परोपयोग होनेके काररा 
जिन गुणोंका श्रपकर्ष नही उन गुणोका निर्देश---प्रकरण यह चल रहा था कि उपयोग चाहे 
आत्माकी ओर लगा हो अथवा परकी ओर लगा हो सम्यन्दृष्टि जीवके जो सम्वर निज॑रा होनी 
है वह उसकी लब्बिरूप ज्ञानचेतनाके अथवा सम्यवत्वके कारण होती है । उस उपयोगके श्रात्मा 
मे लगनेसे कोई उत्क्ष नहीं होता, उस जीवके श्रोर परकी ओर लगनेसे कोई अपकर्ष नही 
होता, तो अ्पकर्षका वर्णोन तो कल हो चुका कि वह वया अपकर्ष है, वह क्‍या दोष है जो 
परोपयोग होनेपर भी न हो । भ्राज गुणका वर्णोंन चल रहा है । वह क्या गुण है जो रहता ही 
रहता है । स्वोपयोग होनेषर भी उन गुणोमे स्वोपयोगके कारण वृद्धि नही है, किन्तु वह हैं ही 
प्रौर उनके होनेंके कारण गुणोकी हानि नहीं । उन गुणोका वर्शव कर रहे हैं | गुण ये हैं-- 
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कहा जा सकता । कारण दो प्रकारके होते है--उत्पादक और साधक | यहाँ कारण शब्दसे 
उत्पादकका अर्थ लगाना और जिसे साधक कारण कहा जाय उसका नाम यहाँ हेतु रखा गया 
है । उपयोग गुण दोषका हेतु नही है याने गुणा दोषका साधक नही है, ज्ञायक नही है । जैसे 
धूम देखनेसे श्रग्निका ज्ञान होता है तो धूम साधक है और श्रग्नि साध्य है। धुम ज्ञायक है 
और श्ररिन वहाँ जानी जा रही है तो ज्ञायक भी हेतु कहलांता है, उपयोग ज्ञायक भी नही है, 
'परका उपयोग है इससे दोष सिद्ध हो और स्वका उपयोग है, इसलिए गुणका उत्क्ष सिद्ध हो 
ऐसा साधक भी नही है, अतएव उपयोग ग्रुण भौर दोषका हेतु भी नहीं है । सहकारी उसे 
कहते है कि जो कुछ कार्यमे सहयोग दे, जो साथ रहता हो उसे कहते हैं सहकारी । तो उप- 
योग गुणका सहकारी भी नहीं है। जैसे घडा बनाते समय कुम्हारके दड, चक्र. झादिक सब 
सहकारी है तो इस तरह उपयोग गुणा दोषका सहकारी भी नहीं है। तब उपयोगकी ओोरसे 
गुण दोषका निर्णय न करें कि परमे उपयोग है नो दोष हो रहा, स्वमे उपयोग है तो गुणा हो 
रहा । जो रागभरा उपयोग है, जिसके साथ अनेक रागद्वेपकी कर्पनायें भी लगी है उस उप- 
योग वालेको तो यह उपदेश दिया जाता । वह॑से चित्त हटावो, परसे श्रलग हटाकर अपनेमे 
उपयोग लगाओ । वहाँ भी सूक्ष्मतया भ्र्थ यह है कि रागप हटावो । पर चुकि उपयोग ऐसे 
साथ-साथ रह रहे है तो जैसे कल बताया था कि रागद्वषके सम्बधके कारण इस उपयोगको 
भी गालियाँ सहनी पडती है, जो बेचारा निरपराघ है, जिसका! काम प्रतिभासमात्र है उसपर 
भी दोष मढा जाता है। तो जब-जब उपयोगको स्वोपयोगी करनेके लिए उप्देश किया गया 
हो वहाँ भाव और प्रयोजन यह लेना कि रागद्वेंष विकल्प मिटावो, इससे श्रात्माका लाभ होगा । 
सम्यक्त्वं जीवभाव. स्यादस्तादृहडइःमोहकमंरा: । 
अ्रस्ति तेनाविनाभूत व्याप्ते" सद्भावततस्तयों. ॥८७४॥ 
सम्यकत्वकी उत्पत्तिके कारणका प्रकाश--ये गुण दोष सम्यक्त्वके सद्भाव और 
प्रभावसे हुए है । तो यह जिज्ञासा होती है कि सम्यक्त्व उत्पन्न होना किस तरह है ? तो 
सम्यवत्वकी उत्पत्तिका कारण यहाँ बताते है । दर्शनमोहनीय कमेके भ्रस्त होनेसे सम्यवत्वभाव 
प्रकट होता है जो जीवका निज भाव है, उसकी उत्पत्ति दर्शनमोहकर्मके उपशमसे, क्षयसे, 
विनाशसे, अ्रभावसे है, क्योकि सम्यक्त्वका अविनाभाव दर्शनमोहकमंके उपशम, क्षय, क्षायोप- 
शमादिकम साथ है| दर्शनमोहके उपशमादि हुए बिना सम्यवत्व नही होता, श्रतएव सम्यवक्‍त्व 
की उत्पत्तिका कारण दर्शनमोहका उपशम आदिक है। इन दोनोमे व्याप्ति घटित होती है। 
जहाँ सम्यक्‍त्व है वहा दर्शनमोहका उपशम आदिक है, इन दोनोमे व्याप्ति घटित होती है । 
जहाँ सम्यकत्व है वहा वहा दर्शनमोहका उपशम, क्षय, क्षयोपशम है । जहांहुदशनमोहका उप- 
शम, क्षय, क्षयोपशम है वहा सम्यवत्व है। ऐसी व्याप्तिहोनेके कारण यहा सम्यवक्‍त्वकी उत्पत्ति 
का कारण दर्शनमोहका क्षय आदिक बताया है (कोई यहा सम्यक्ट्वकी उत्पत्तिकी जिज्ञासा कर 
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सफता है कि जब दोनोका अविनाभाव है श्रौर समय भी एक है तो सम्यकत्वका कारण दर्शेन- 
मोहका अभाव क्यो कहा जा रहा है ? यो कह दीजिए कि दर्शनमोहके अ्भाग्का कारण 
सम्यवत्व है | जैसे कि करीब-करीब आज चर्चा उठ रही है, उसका समाधान यह है कि दर्शन 
मोहका बन्ध होता है, सत्त्व होता है, उदय होता है और दर्शनमोहका उदय होनेपर यहाँ 
सम्यक्त्वका अभाव है.। यह बात अब तक चली आयी है। तो जिसका सद्भाव सम्यवत्वके 
ग्रभावका कारण है उसका अभाव सम्यवत्वत्री उत्पत्तिका कारण है। तो सम्यक्त्वका जो 
प्रारम्भ है वह नैमित्तिक है। सम्यदत्व उत्पन्न होनेके बाद फिर दर्शनमोहका श्रभाव ही है, 
क्षय हो चुका है । भ्रब तो उसका वह स्वभाव ही है कि जैसे श्रन्य शुद्ध द्रव्योमे उस स्वभाव- 
परिणमनकी बात बनी रहती है उस तरह बना रहता है। जैसे केवलज्ञानकी उत्पत्तिका तो 
कारण है ज्ञानावरणका क्षय, लेविन अ्रनन्तकाल तक जो केवलज्ञान बना रहता है उसका 
कारण क्‍या बताया जाय ? वह तो उनकी स्वभावरिणति है। तो सम्यक्त्व तो निरन्तर चल 
रहा है, तो श्रब अपने स्वभावसे है, मंगर सम्यदत्व प्रारम्भमे जो उत्पन्न हुआ है वहन था 
और हुप्ना । तो जो कोई भी नवीन बात होती है, पहिली पर्बायसे विलक्षण बात होती है 
उसका कोई कारण अवश्य होता है । उसका कारण यहाँ बताया गया है दर्शनमोहका उपशम, 
क्षय अथवा क्षयोपशन । 
दंवादस्त गते तन्र सम्पक्त्व स्थादनन्तरम्‌ । 
देवान्नास्तगत ततन्र न स्यात्सम्यक्त्वमझसा ॥८5७५॥। 

काललब्धि आदिक वश या योग्य द्रव्य या क्षेत्र, काल, भाव भ्रादिक मिलनेपर या जो 
समय आये वह प्राप्त होनेपर, उपादान और जैसा जो निमित्त हो उनकी उपलब्धि होनेपर, उस 
द नमोह कर्ममे उपशम, क्षय, क्षयोपशम होनेपर आआ्रात्मामे सम्यवत्व प्रकट होता है और 
देववश याने दर्शनमोहका उदय $दिक होनेपर, दर्शनमोहके अ्रस्त न होनेपर सम्यक्‍्त्व नही 
होता । दर्शनमोह कमे सम्यर्दर्शनकी उत्पत्तिमे बाधक है| ऐसे ही निमित्तनैमित्तिक योग है । 
जब वस्तुकी ओरसे निरखते है तो वहाँ यही निरंय है कि अन्य पदार्थ किसी अ्रन्य पदार्थंकी 
परिणतिकों नहीं करता । तब वहाँ होता क्या है ? निमित्तकों पाकर उपादान स्वय अपनेमें 
अपना प्रभाव उत्पन्न कर लेता है | स्थिति यह है ॥,निमित्तनैमित्तिक योगका स्पष्ट श्र्थ यह है 
कि निमित्तके सन्तिधानमे उपादान अपनो परिणतिसे अपनेमे प्रभाव उत्पन्न करता है, यह 
प्रभाव निभित्तका नही है । उस प्रभावक्रों निमित्तने नही किया है । हाँ, निभित्तके असन्निधान 
में वह प्रभाव नही होता । तब यह भ्रक्रिया बनी कि निमित्तके सन्तिधानस उपादान अपने 
प्रभाव वाला होता है। ऐसे ही सर्वत्र घटा लेना चाहिए । अजीब अजीवमें घटा लो, जीव 


जीवमे घटा लो, सर्वत्र यही उपदेश है। तो दर्शनमोहका अ्रतमन होना सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका 
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निमित्त है व दर्शनमोहका उदय एक ऐसा निमित्त है कि उस उदय सन्निधानके होनेपर सम्य- 
ग्दर्शन उत्पन्न नही होता । यह छनद सम्यग्दर्शनकी उत्पत्तिका कारण दर्शनमोहका उपशम 
श्रादिक है, इसका समर्थन करने वाला है । 
साध तेनोपयोगेन न स्याद व्यप्िदयोरपि । 
विना तेनापि सम्यक्त्व तदस्ते सति स्याद्रत' ॥८5७६॥ 
उपयोगके साथ सम्यवत्व व दर्शनमोहास्तमन दोनोकी व्याप्तिका श्रभाव--उस उप- 
योगके साथ दर्शनमोहके ग्रनुटय भर सम्यक्त्वके सख्भाव दोनोकी व्याप्ति नही है भ्र्थात्‌ स्व 
उपयोग होनेपर ही सम्यवत्व और दर्शनमोहका भ्रतवुदय हो, ऐसा कोई नियम नही है । स4का 
उपयोग न भी हो तो भी जीवके दर्शनमोहका श्रनुदय झौर सम्यकत्व पाया जा रहा है । तो 
स्वोपयोगके साथ इसकी व्याप्रि तो न रही । दर्शनमोहका श्रभाव और सम्यवत्वकी तो व्याप्ति 
है, लेकिन उपयोगके साथ इन दोनोकी व्याप्ति नही है। उपयोगके होनेपर सग्यक्त्व हो ही 
हो, दर्शनमोहका अनुदय हो ही हो । यहा ३ बातें बतायी जा रही है--दर्शनमोहका अ्रभाव, 
सम्पक्त्व और उपयोग, ये तीनो बातें अपना-भ्रपना जुदा-जुदा अर्थ रखतो है । इससे दर्शन- 
मोहका झ्रभाव और सम्दक्त्वका सद्भाव इसकी तो परस्पर व्याप्ति है । यहाँ यह है, यहाँ दूसरा 
है, पर उपयोगके साथ इन दोनोकी व्याप्रि नही है। यह बात इसका समर्थन कर रही है कि 
उपयोग चाहे स्वकी ओर हो, चाहे परकी ओर हो, उस उपयोगके ऐसे विपयके कारण दोष 
श्रौर गुण नही हुमा करते । 
सम्यक्त्वेनाविनाभूता येपि ते निर्जेरादय. । 
सम तेनोपयोगेव न व्याप्तास्ते मनागपि ॥4७७॥। 
उपयोगके साथ संवर ओर निर्जराकी भी व्याप्तिका भ्रभाव--जिस प्रकार उपयोग- 
विशेषके साथ सम्यग्दशंन और मोहके अनुदयकी व्याप्ति नही है उसी प्रकार निजेरा श्रौर सवर 
आादिक गुणोकी भी उपयोगके साथ व्याप्ति नही है। सम्वर भर निजंरा तो सम्यग्दशनकी 
आअविनाभावी है, उपयोगकी अविनाभावों नहीं है। इस तरह यह बात समभना चाहिए कि 
उपयोग निजेरा और सम्वरमे भी कारण नही है | यहाँ यह बात न भूलना चाहिए कि जिसके 
रागठ्वेष विशेष लगा है और रागह्वेषको प्रेरणशासे उपयोग चलित हे,ता रहता है उनको तो यह 
उपदेश देना भला है कि देखो विकारोमे, बाहरी बातोमे मत लगो । प्रयत्व करें, बाहरसे उप- 
योग हटे भ्ौर स्व आत्मामे उपयोग लगे । जैसे दृष्टान्त बताया गया है कि नई बहूक्ों तो यह 
उपदेश किया जाता है कि तुम परघर मत जाया करो, मगर बुढ़ियोको कोई नही कहता कि 
तम परघर न जाया करो | तुम परघर जावो कितना ही, वहाँ कोई नहीं रोकता । तो जाने 
की रोक किसीकों नही है, जहाँ चाहे रहे, पर योग्यताके श्रनुसार वहाँ बात की गई है | इसी 
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तरह जिसका उपयोग रागद्वेष मलिन है वह नई बहुकी तरह है । उसे तो रोकका उपदेश है । 
तुम बाहरी पदार्थामि उपयोग न देकर आत्मामे उपयोग लगावो | मगर जो उपयोग वृद्ध हो 
गया है याने शुद्ध है, साफ है, अनुभव है उस उपयोगके लिए यहाँ मना नही किया जा रहा, 
चाहे स्वमे लगे, चाहे परमे लगे । स्वोपयोग होनेसे कोई गुण न बनेगा, परोपयोग होनेसे कोई 
हानि न हो जायगी। 

सत्यत्र निर्जरादीनामवश्यम्भावलक्षणम । 

सख्भावोस्ति नासख्भावो यत्स्याद्या नोपयोगि ततु ॥८७८७ 

सम्यक्त्व॒ होनेपर संवर निर्जरादिकी श्रवश्यंभाविता--इस छनन्‍्दमे यह बताया जा 

रहा है कि सम्यग्द्शनके होनेपर निजरा सम्वर अवश्य ही होता है । सम्यग्दशंन हो और 
सम्वर निजरा न हो, ऐसा नही हो सकता । यह बात तो हो सकती है कि उस समय ज्ञान 
स्तोपयोगी न हो । सम्वर निजंराकी व्याप्ति सम्यवत्वके साथ है, उनमें उपयोग कारण नहीं 
है । जब अभेददृष्टिसे बात करते है अध्यात्मशास्त्रमे तब तो यह ही कहा जाता है कि जो कुछ 
है सो उपयोग है और कुछ दिखता ही नही । श्रौर उपयोग नाम है किसका ? उपयोग नाम 
है प्रयोग करनेका । भात्मामे एक स्वभाव है, एक पर्याय है । है आत्मा एक द्रव्य, और उसका 
जो कुछ परिणमन है सो वह है एक । वहाँ नाना परिणाम नही पडे है । प्रतिबोधके लिए 
जैसे नाता गुण बताये जाते है, ऐसे ही प्रतिबोधके लिए नाना पर्यायें बतायी जाती है श्रथवा 
नाना पर्यायोके प्रतिबोधके लिए बहुत ज्ञान कराये जाते और उन नाना पर्यायोका ज्ञान करा- 
कर नाना गुणोका ज्ञान कराया जाता श्रौर नाना गृणोका ज्ञान कराकर, फिर उस बाहुल्यसे 
हटाकर अभेद आत््मस्वरूपका ज्ञान कराया जाता है। प्रतिबोधकी यहाँ ये पद्धतियाँ बतायी 
है। वहाँ विकारका श्रर्थे यह नही, जो इस प्रकरणमे चल रहा है वह है उपयोग । सबका 
प्रतिनिधि, और यहाँ उपयोगको भेदहृष्टिसि निरख करके चचित किया जा रहा है, उपयोग 
मायने ज्ञानथुण॒का कार्य । जानन प्रतिभास होना । उस जाननमे क्‍या ऐब झाया ? वह जानन 
सामान्य क्या है ? वह इस तरहसे है जैसे कुछ जान लिया । सीपको चाँदी जान लिया, इसमे 
बुद्ध जाननेका अश कितना है और फिर विशिष्टताका अश्रश क्‍या है, वहाँ निर्णय तो करो। 
प्रतिभासमे आया वह गलत थोड़े ही प्राया | वह सही है। भ्रब इसमे एक विशिष्टताक्नी बात 
लगाई जाती है कि यह अ्रमुक पदार्थ है, यह भ्रमुक पदार्थ है, तो यहाँ जाननेका प्रर्थ प्रतिभास 
लेना है, विशिष्टता नही लेना है | यहाँ उपयोगको गुण दोषका कारण नही कहा जा रहा, 
क्रिन्तु सम्यवत्व और चारित्रकी अ्रवस्थाप्रोको गुण दोषका कारण बताया गया है। 

आत्मन्येवोपयोग्यस्तु ज्ञान वा स्पात्परात्मनि । 

सत्सु सम्यक्त्वभावेषु सन्ति ते निर्जेरादयः ॥८७६॥ 
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सम्यवत्व भाव होनेपर स्वोषयोग हो था परोपयोग हो संवर निर्जराकी श्रवश्य॑भा- 
विता---उक्त कथनका स्पष्टीकरए इस गाथामे किया जा रहा है। ज्ञान चाहे स्वभावमे उप- 
योगी हो, चाहे परपदार्थमे उपयोगी हो, सम्पग्दशंन श्रादिक भावोके होनेपर ही निर्जरा होती 
है | बात तो यहाँ मिद्धान्त रूपमे स्पष्ट कर दी है। सम्पर्दर्शन हो तो सम्बर निर्जरा हो । 
श्रव सम्यरदर्शन कैसे हो, इसके लिए क्या उपाय करना ? इसका जो कारण वताया है दर्शन- 
मोहका उपशम आदिक उसे हम क्या करें ? वह तो परद्रव्य है । उसे हम देखते नहीं । उसे 
टालनेका क्‍या उपाय है ? अ्रभ्यास । तत्त्वज्ञानका भ्रभ्यास होनेवर भी किसीके दर्शनमोह टलता 
है, किसीके नहीं टलता है ) सो क्या कारण है ? जिस रूपमे, जिस विधिमे, जिस मार्गमे तत्त्व- 
ज्ञानका अभ्यास अथवा जिस स्थितिका तत्वज्ञानका अ्रभ्यास उन कर्मोके टालनेका हेतु हो 
सकता है वह न हुआ, इसलिए उनका कृल्पित तत्त्वज्ञानाभ्यास सम्यक्त्वकी उत्पत्तिका कारण 
न बन सका अर्थात्‌ दर्शनमोहके श्रलग करनेका कारण न बन सका । लेकिन वुद्धिपृवंक उपाय 
हम भ्रापका यदि कहा जाय तो यह ही कहा जा सकेगा कि हम यथार्थ तत्त्वका श्रभ्यास करें । 
ग्रहितको श्रहित जानकर उससे हटनेका भाव होनेपर हितकी ओर श्रानेकी सह- 
जता--भ्रव कोई कहने लगें कि उपयोग हमारा इस त्तरहका कैसे बने कि हम दर्शनमोह 
श्रादिककी नाक्रमे भी नकेल डाल दें ? उसका उपाय है वस्तुस्वरूपका श्रभ्यास | हम वस्तु- 
स्वृहूप जानें, आत्मतत्त्व, अनात्मतर॒व इनका बोध बढायें श्ौर ये सब बोध बढ़ें, इसका उपाय 
क्या कि अण्ना ऐसा सकल्प बने, ऐसा प्रभिप्राय बने कि मुझे तो अपना हित करना है, मूल 
बात यह है । जिनके अपने हितका भीतरमे भावनां नहीं जगी है उनके ढगसे तत्त्वज्ञान और 
वस्तुस्वरूपके अभ्यासकी बात नही बनती है। शात्माका मुझे हिंत करना है, ऐसा भाव तब 
बनेगा जब यह मालुम पड़े कि अहित हो क्‍या रहा है ”? जब हम उस अहितसे कुछ घबडाये, 
उस अहितसे दूर होनेकी बात मनमे लायें तब ही तो हमारेमे हित्तकी भावना जगेगी । भैया | 
अहितको ग्रहित सममनेके लिए बड़ी सुगमता है। अ्रहितसे भरा ससार है। ढपसे समभना 
चाहे तो सब समझ लें । ससार दुःखमय है, मायारूप है । क्‍या मतलब्र पडा है मेरा किसीसे, 
ये सब स्वतत्र पदार्थ है, बाहरी चोज है, सबके अपने-प्रपने कम हैं, सब अपने उदयसे जन्म 
मरण करते है, फल भोगते है, कर्मके बन्धसे फसे हुए है, जन्ममरण कर रहे है। श्राज 
मनुष्य है, कुछ पुण्पका साधन है, खानें-पीनेकी सुविधा है। कब तक ऐसी सुविधा रखेंगे, 
कब तक ये आपका काम देंगे ये मकान देहादिक आपके पास कब तक रहेगे ? ये छूटेंगे, फिर 
क्‍या होगा ? जन्ममरण । न जाने कहाँसे कहाँ जन्म होगा ? मान लो यहासे मरकर कीट , 
पतिगा आदिकमे जन्म हो गया, वृक्ष आदिकमे जन्म हो गया तो फिर कहा शाव रहेगी, क्या 
बात बनेगी ? तो दुःखोसे भरा हुआ यह ससार है । हमे किसीसे क्या बिगाड ? हमे किसीसे 
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वया सकट करना, बाहरमे जो हो सो हो, बाहरमे जो जैसा करता हो, मानता हो, बोलता 
हो, जो कुछ हो सो हो, मेरेकी तो अपनी विपत्ति मिटाना है, और प्रयोजन नहीं है । यह 
भावना भीतरमे जगी हो तो उस पुरुषका हितकी श्रोर लगाव लग सकता है । कहनेकी बात 
श्र होती है, भीतरकी धुन बनतेकी बात और होती है। यहाँ घुनकी ही तो बात कह रहे 
है कि ऐसी बात चित्तमे समा जाय तो उसके लिए हित होना, धर्म होना कौनसी कठिन 
बात है ? आत्मा तो धर्मस्वरूप है । कठिनता तो वहाँ होती कि जहाँ गाँठम कुछ न हो भौर 
चाहे उस चीजको ? हमारी गाँठमे धर्म है, विशुद्धि है, गुप्ति है। अनन्तज्ञान, भ्रनन्तश्नानन्द 
ग्रनन्तशक्ति सब भीतर पडी है, शक्तिरूपमे स्वभावरूपमे सब चीजें हैं। कठिनाईकी क्‍या बात 
है ? बस एक विशुद्ध हमारा उद्दं श्य बन जाय, श्रहितको हम अहित जान लें तो हमारा सब 
काम बन सकता है, परन्तु जीवोपर मोहकी धुली ऐसी पडी है कि वे अहितको अश्रहित नही 
जान पाते । सबसे बडा भारी सकट है तो यह सकट है जीवोको । 
यत्पुनः श्रेयतों बन्धो बन्धश्चाइश्रेयसोपि वा । 
रागाद्मा हंपतों मोहात्‌ स स्यात्‌ स्थान्नोपयोगसात्‌ ॥८८०॥॥ 
उपयोगसे पप पुण्य बन्धका सी श्रभाव तथा रागद्व ष सोहसे पुण्य पापका बच्ध--- 
उक्त स्थलमे यह बताया गया था कि सवर, निजेरा, सम्यग्दशेन, मोहका अस्तवन-इन सबकी 
व्याप्ति उपयोगके साथ नहीं है | उसी प्रकार यहाँ यह बतला रहे है कि निजेरा आदिक गुणो 
में जैसे उपयोग कारण नही इसी तरह पुण्यबध और पापबन्धमे भी उपयोग कारण नही है । 
उपयोगका अर्थ पदार्थोका जानना है । जितनी योग्यता है उस योग्यताके अनुसार पदार्थोकि 
प्रतिभासनका नाम है उपयोग । तो पदार्थ प्रतिभास हो इसमे न सवर निजंरा है न पापपुण्य 
को बात है । पुण्यवध और पापबंध रागद्वेष मोहसे हुआ करते है, वे उपयोगसे नही होते है । 
ग्रब चूकि रागद्वेषको व्यक्त करने वाली चीजें तो उपयोग है। जैसे कल्पना करे कोई कि 
उपयोग तो न बने, उपयोग तो न हो और रागढैष मोह हो जाय, ऐसा भी कोई जीव है क्‍या 
कि उपयोग तो हो न और रागद्व प मोह हो । रागह्वेष मोहको व्यक्त करने वाला, रागद्वेप 
मोहको आात्मसात्‌ करने वाला, -नवी मुद्रा बनाने वाला तो यह उपयोग ही तो है । इसलिए 
उपदेशमे यह कहा जाना दुक्त है कि ऐसा उपयोग हो तो वहाँ पुण्य बँघता है, पाप बँबता है। 
तो यह इस कारण से कहा जाता है, पर स्वरूप दृष्टि दें तो उपयोगका जो स्वरूप है उतने 
मात्रको दृष्टिमे ले, रागहेपका जो स्वरूप है उसको भी समझें तो वहाँ एक पार्थक्य होता है 
कि उपयोगसे पृण्य-पापवंध नही बँधता, किन्तु रागह्ेष मोह भावसे पुण्यबंच पापवध होता है। 
व्याप्तिवेन्धस्प रागाय्यैन्व्याप्तिधिकल्प॑रिव । 
हे विकत्पैरस्प चा5््याप्तिन व्याप्तिः किल तैरिव ॥॥८८१॥ 
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रागादिकके साथ बन्धकी व्याप्तिका कथन--वन्धकी व्याप्ति रागादिकके साथ है। 
जैसे रागादिक है तिस प्रकारका बन्ध है । रागादिकक्े साथ उपयोगकी व्याप्ति न होनेकी तरह 
बन्धकी भी उपयोगके साथ व्याप्ति नही है । जैसे उपयोगकी रागादिकके साथ व्याप्ति नहीं है 
कि स्व या परका उपयोग हो तो राग हो ही हो, ऐसे रागकी उपयोगके साथ व्याप्ति नही है 
उसी प्रकार उपयोगकी बंधके साथ भी व्यापि नही है । उपयोगका भ्र्थ है प्रतिभासन । साराश 
यह है कि बन्चके होनेमे रागद्वेंप कारण है। शुभ वन्धमे क्या कारण है ? शुभभावकी तीढ्रता 
होना और अशुभ कर्मोदयकी मंदता होना तो वहां ब्ुभ बन्ध होता #है, दोनो श्रोरसें बात 
समझ लीजिए । शुभवन्धमे आत्माकी श्रोरसे किया हुआ शुभ भाव हो विशेष तो श्युभवन्ध 
होता है और करमकी ओरसे अशुभ कर्मोदयकी मन्दता होती है । यह परम्परया विचार करके 
बात समझ लीजिए । अशुभ कर्मोदय तीन हो रहे हो तो ऐसी स्थितिमे शुभभावकी तीब्रता 
प्रायः नही होती । यद्यपि हम इसे सर्वन्न व्याप्तिको न लगा सकेंगे । कोई साधु है, तीत्र उपस्ग 
थ्रा रहा तो एक जातिका अशुभ कर्म ज्ञीन्र आया है। मगर उसकी स्थिति ऐसी नही है कि 
आशुभ कर्मोदय ही तीन्र चल रहे है श्लौर कुछ नही होता । जैसे कि अज्ञानी जनोमे, साधारण 
जनोमे अशुभ कर्मोदयकी तीव्रता है तो अ्रनेक अशुभ कर्मोकी तीब्रता है, किन्तु वहां तो अशुभ 
कमेकी तीब्रता है, तो शुभ कर्मका भी वहा कुछ अधिकार है| भला ज्ञानावरणका इतना क्षयो- 
पशम तत्त्वज्ञान जहा जबरदस्त हो रहा है, कैसे कहां जाय कि वहां शुभकमेंकी तीन्रता ही 
मात्र है उपसगेमे आये हुए उन साधुवोके । जिस कामको लेकर सोचा जा रहा है उसकी दृष्टि 
से कहा जाता है कि तीन अ्रशुभोदय है | गजकुमार मुनि [महाराजके सिरपर अंगीठी रख दी 
तो कितना बडा उनके तीज्र अ्रशुभ कमेंका उदय कहा जाय, श्रौर है उस कार्यको देखकर यह 
सत्य बात, मगर साथ ही कितनी अल्युभकर्मकी मदता भी वहा है अन्यथा यह क्षयोपशम काम 
कैसे करता, तत्त्वज्ञान बाधक कैसे रहता, उच्च विचार कैसे बनता, उत्तम ध्यान कैसे बनता ? 
तो शुभ बन्धमे कारण छुभकर्मकी मन्‍्दता बतायी गई, वह ठीक है श्रौर अशुभ बन्धमे अशुभ 
रागकी तीन्नता और शुभ कर्मोदयकी मन्दतां कारण है । 

रागका कठिनकषायपना -- अच्छा, बताओ रागह्वेष इन दो कषायोमे, इन दो विभावों 
में कठिन विभाव कौन है ? राग, क्योकि उसके अनेक कारण आपको विदित होंगे । एक तो 
यह कि सिद्धान्तके अनुसार राग मिटनेसे पहिले हेष समाप्त हो जाता है, ह्वेष समाप्त होता है 
ध्वें गुशस्थानमे और राग समाप्त होता है १०वें गुरास्थानके अन्तमे | श्रब व्यवहारदृश्सि 
देखिये--ठेषमे कोई उतना अ्रध नही हो सकता जितना अर रागमे होता है | द्ेषमे जीव 
उतना विवेकको नहीं खोता जितना कि रागमे विवेकको खो देता है । इस रागके कारण बंडी 
कठित-कठिन स्थितिया होती है । इसलिए अशुभ रागकी तीकब्ता यहां समझना है । यह अशुभ 


गाया ब्धर ५ देह 
रागकी तीब्रता एक विकट विपदा है और साथ हो हुई शुभ कर्मोदयकी मदता, तो इस स्थिति 
में अशुभवव बन्ध होता है, परबन्ध मात्रमे उपयोग कारण नही । शअशुभ हो तो उपयोगके 
कारण अश्युभबन्ध नही, शुभबन्ध हुआ तो उपयोगके कारर शुभवन्ध नही । तो बन्धका 
श्रविताभाव रागद्वेषके साथ रहा, किन्तु उपयोगके साथ न रहा, यह बात कही जा रही है । 
इस बातको पृष्ट करनेके लिए जो प्रकृतमे कहा गया था कि उपयोगके कारण गुणाका उत्कर्ष 
अपकर्ष नही है। गुणके उत्कर्ष अपकर्षका कारण तो सम्यवत्व और घारित्र गुणकी अवस्था 
है, उसका ही यह सब समर्थन है । 
नानेकत्वमसिद्ध स्थान्नस्यादुव्याप्तिमिथोइ्नयो: । 
रागादेश्चोपयोगस्य किन्तृपेक्षारित तदृद्यो, ॥८०२॥॥। 
रागादिमें व उपयोगमें परस्पर श्रव्याप्ति व अनेकता--राग जुदा स्वरूप रखने 
वाला तत्त्व है, उपयोग जुदा स्वरूप रखने वाला तत्त्व है ग्रथवा उनमे 'अनेकता है । ये दोनो 
एक नही है । राग भिन्न बात है और उपयोग भिन्न बात है। इन दोनोमे परस्पर व्याप्ति 
नही है । राग और उपयोग दोनोमे अपेक्षा नही है कि राग अपने स्वरूपनिर्माण उपयोगकी 
-कृपा पर करे, उपयोगके सकेतके अनुसार करे, उपयोगकी स्थितिके अनुसार करे सो नहीं है, 
झौर उपयोग रागद्वेषके अ्रनुसार हो सो नही है। उपयोगका निर्माण अपने आपसे है । राग 
का निर्माण अपने आपसे है । देखिये--जब एक शुद्ध दृष्टि करके यानें एकको एकमे ही देख 
करके जब बात समभेगे तो उस समय जीवके राग भी चल रहा, ज्ञान भी चल रहा, मगर 
- ज्ञानका परिंणमन ज्ञानके करणसे हो रहा है और रागद्वेष रूप परिणमन ,रागदह्वेषके करणसे 
हो रहा है । जीवके जब राग उत्पन्न होता है तो उसको मुद्रा, उपयोगके साहचय॑, बिना बन 
नही सकती, तो भी वहाँ रागके कारणसे ज्ञान नही होता । ज्ञान ज्ञानके कारणसे होता है, 
राग रागके कारणसे होता है। राग वहाँ ज्ञेगय हो जाता है, ऐसी भिन्नताका विवेक जिसके 
जगा है वही तो ज्ञानी है| जैसे यहाँ ये भीत, चौकी श्रादिक पदार्थोको जान रहे है तो यहाँ 
तो यह बात झट समभमे आा जायगी कि हम भीत चौकीके करणसे नहीं जान रहे है, हम 
अपने आपमे अपने ही उपमा साधनसे जान रहे है। शौर ये भीत चौकी ग्रादिक मेरे ज्ञानके 
करणसे नही व रहे है । यह तो अपने स्वहूपमे अपनी विधिसे बन रहे है । यह बात जैसे 
स्पष्ट समझें आती है इंसी प्रकार यहा भी स्पष्ट समझना होगा कि यहा जो राग और ज्ञान 
ये दो चल रहे है तो उसमे भी रागके करणसे ज्ञान नही चल रहा, ज्ञानके करणसे र/ग 
नही चल रहा । राग तो ज्ञानमे ज्ञेगय हो रहा और इस तरह किसी स्थितिमे रागकी मुद्रा भी 
बन जाती है। तो राग भिन्न तत्त्व है, ज्ञान भिन्‍न तत्व है, इन दोनोमे सम्बन्ध नहीं है। 
दोनो स्वतंत्र स्वतत्र है, इसमे व्याप्ति नहीं है। इससे यह सिद्ध किया गया कि उपयोगके 
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कारणुसे बध नही, उपयोगके कारणसे सवर निर्जंरा नही । इन सबका कारण तो सम्यकत्व 
झौर चारित्न गुराकी अ्रवस्थायें है 
कालुप्य तन्न रागादिभावश्चौदयिको यतः । 
पाकाच्चारित्रमोहस्य हड्मोहस्याथ नान्‍्यथा ॥८८३॥ 

रागादिकसावका स्वरूप--रागादिक पदार्थ क्या कहलाते है, इसका वर्शान इस श्लोक 
मे किया गया है। श्रात्माकी कलुषताका नाम रागादिक भाव है । जो सकषाय परिणाम होते 
हैं उन्हे रागादिक कहते है। ये रागादिक आत्माके श्रविनाभाव है, आत्माका परिणमन है, 
इस कारण जीवका स्वतत्त्व कही है । जीवका जीवके ही कारण अपने ही सहज स्वभावमे 
राग होता हो, ऐसा यह जीवका स्वत्तत्व नही है । यह तो औदयिक भाव है। जैसे सामने 
आये हुए हाथका प्रतिब्रिम्त्र दपंणपर भ्राथा भर दर्पणमे जो प्रतिबिम्ब हुआ उस प्रतिबिम्बको 
क्या कहेंगे ? दर्पणका स्वतत्त्व | हां दर्णका परिणमन है वह । भले ही हाथका सन्निधान 
पाकर हुआ है, नैभित्तिक भाव है, विन्तु वह प्रतिबिम्ब हाथका परिणमन नही । श्रतएव 
कहेंगे कि वह दर्पणका स्वत्तत्त्व है, किन्तु दर्षणमे दर्षणाकी भोरसे दपंणके ही कारणसे क्या वह 
प्रतिबिम्ब हुआ है ? तो स्पष्ट रुूमझने झा गया कि नही ? अ्रतएवं प्रतिबिम्ब दर्पणका स्व- 
तत्त्व नही है, किन्तु दर्पणमें निरन्तर दपंणके कारण रहने वाली जो स्वच्छता है वह द्पंणका 
स्वतत्त्व है । वे रागादिक भाव श्रात्माके स्वत्तत्व नही है। स्वयके भाव, सहजभाव नही हैं, 
किन्तु ये औदयिक भाव है । ये 'चारित्र मोहनीय, दर्शन, मोहनीयके विपाकका निमित्त पाकर 
हुए है, इस कारण इन्हे नैमित्तिक भाव कहते है। सम्यकत्वके घातने वालो प्रकृति है दर्शन- 
मोह । दर्शनमोहके उदयसे होता है मोहभांव और चारित्रको धातने वाली प्रकृति है चारित्र- 
मोह । चारित्रमोहके उदयसे हुए रागद्वेष । 

मोह व रागमें अ्रन्तर--मोह भ्रौर रागद्वेषमे बहुत भ्रन्तर है। मोह विकट विपदा व 
विडम्बना है। रागढ्वेष एक संकट है। रागद्वेंषका मूल श्रर्थातु जिस जडसे रागद्वेष पुष्ट होते 
है वह जड है मोह । जैसे वृक्ष खडा है तो उसकी डाली-डाली, उसके पत्ते-पत्ते सब हरे-भरे 
चल रहे हैं । तो उन पत्तोका हरा-भरा होनेका मूल कया है ? वृक्षकी वह जड । जब तक वृक्ष 
जडसे खड्ट है तब तक खूब हरा-भरा रहेगा । हरे-भरेका उत्कर्ष होगा, हरे-भरेकी परम्परा 
रहेगी भ्ौर जड काट दी जाय, वृक्ष नीचे गिर जाय तो गिर जानेपर भी वृक्ष तो भ्रभी भी 
हरा-भरा है, लेकिन उसका यह हरा-भरापन सूखनेकी ओर है । उप्तका उत्कर्ष करने वाली, 
उसका पालन-पोषण करने वाली जड अरब न रही । इसी प्रकार मोह रागद्वेषको उत्पन्न करने 
बाली, हरा भरा रखने वाली जो उसकी जड है उसे कोट दिया जाय तो भी कुछ काल तक 
रागठेष मोह रहते है, लेकिन उनकी प्रकृति मुरभानेकी और रहती है, बढनेकी श्रोर नहीं 
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रहती और कुछ काल पाकर वह पूर्ण मुरमा जाता है, नष्ट हो जाता है | तो रागद्वेष और 
मोह इनमे बडा अन्तर है । यो सहसा तो लोग कह देते है कि मोह राग तो एक ही बांत है, 
इसका उसमे मोह है, इसका उसमे राग है और बल्कि किसी किसी घटनामे तो ऐसा सोच 
डालते है कि राग तारीफके लायक नही रहता, मोह तारीफके लायक रहता है। यह सासा- 
रिक बात कह रहे है। जैसे कोई कहे कि आपका भैया अपने भतीजेपर या किसीके बच्चेपर 
बडा मोह करता है तो लोग इसमे तारीफ समभते है । पर यह मोह तो अज्ञानकी चीज है । 
रागह्ेेष तो ज्ञानके साथ रह सकता है, पर मोह ज्ञानके साथ नही रह सकता । मोह एक तेज 
शराब जैसी है। “मोह महामद पियो प्रनादि ।” ऐसा कहा भी तो है | जैसे तेज शराब पिया 
हुआ पुरुष अपनी कुछ सुध-बुध नहीं रखता, इसी तरह मोहमे मग्न हुआ जीव भी अपनी 
सुध-बुध नहीं रख सकता । और जो साधारण मादक चोजें है जैसे लोग बीडी सिगरेट वगैरा 
पीते है, तो उनके पीनेसे सुध-बुध तो रहती है, लेकिन उनके पीनेमे भी संकट है । कलेजा 
जले, हाथ काला हो, मुख काला हो, दांत खराब हो जायें, मुखसे दुर्गन्‍्ध श्रानें लगे, कुछ इसमे 
भी विपत्ति है, मगर लोकमे उसे पागल नही माना जाता । तो ऐसे ही समकिये कि इस राग 
मे भी जोवदो सकट आता है, कुछ बेहोश, मुग्ध दशा रहती है, पर मोहमें तो वह पूर्ण 
बेहोश, व्यामुग्ध, पागल हो जाता है । तो इन सब ऐबोका कारण उपयोग नही है, यह बात 
यहाँ प्रकृममे चल रही है । 
क्षायोपशमिक ज्ञानमुपयोगः स उच्यत्ते । 
एतदावरणस्योच्चे. क्षयाद्रोपश्माद्यतः 0८८४४ 
उपयोगका परिचय--उक्त श्लोकमे बताग्रा था कि रागका क्‍या परिचय है ? जिसके 

साथ उपयोगकी व्याप्ति नही लगा रहे । भ्रब इस छन्‍्दमे पूछा जा रहा है कि उपयोग बया 
पदार्थ है जिसके साथ रागादिककते व कर्म॑बन्धकी व्याप्ति नही लगा रहे है। इस सम्बधमें क्‌ह्‌ 
रहे है कि जो क्षायोपशमिक ज्ञान है, उसका काम उपयोग है याने जिस ज्ञानको लगाना है 
जोडना है वही तो उपयोग है, ऐसी स्थिति इस क्षायोपशमिक ज्ञानमे हो रही है तो जो ज्ञाना- 
,वरण कमके क्षयोपशमसे उपयोगवृत्ति जगतो है उसका नाम है उपयोग । तो इससे यह बात 
जाहिर हुई कि उपयोगका काम प्रतिभासपना है। लगन लगनेकी बातमे भी कुछ कारण तो 
है । वही रागद्वेष | उपयोग लगाता कौन है ? जिसके रागह्वेष चलता है । ज्ञानमे चचरूता 
किसकी है ? इन रागद्वेघोकी ही । जहाँ ऐसी कलुषता है वहाँ उपयोग यो अमरण करता है 
लेकिन उपयोगका जो स्वरूप है उसमे जो ज्ञप्ति है, जो कुछ है उस ज्ञग्सि रागका स्व- 
रूप भिन्न है। जानना ज्ञप्ति है वही उपयोग है। तो ऐसा उपयोग रागके साध 
व्याप नही और बघके साथ व्याप्त नही, सम्वर नि्जेराके साथ व्याप्त नही । उप- 
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योग तो अपने उपयोगकी योग्यतामें । श्रयनेमे बात उसकी बनती है, उसकी व्यात्ति इन सबके 
साथ नही है । प्रकरण मूलमे यह चल रहा था कि सम्यग्हष्टि जीवके ज्ञानचेतना है । तो जैसे 
भ्रन्य ज्ञानोमे सक्रान्ति होती है, भ्र्थसे अ्र्थान्दर रूप सक्रमण करते है उगी प्रकार ज्ञानचेतनामे 
भी सक्रमण होगा, क्णेकि यह भी तो एक पतिज्ञांनका प्रकार बन रहा है। उसके उत्तरमे 
बात कहते-कहते यहाँ तक समझाना पडा कि देखो उपयोगकी बात अलग है, ज्ञानचेतनाकी 
बात ग्ललय है, लब्विरूप ज्ञानचेतनासे यह सारी व्यवस्था बनती रहती है उत्कर्षकी। उपयोग 
तो उसके होता है और उपयोग कारण है, एक साधन है, उपाय है कि स्वोपयोगी रहेगे तो 
उसमे हम ज्ञानचेतनामे ही और उत्कर्प पा लेंगे, लेकिन स्वरूपत: देखा जाय तो जो योग्यता 
है उससे काम बन रहा | उसी प्रकरणमे प्रश्नोत्तर होते-होते यहाँ यह बताया गया कि रागा- 
दिक तो भिन्‍त पदार्थ है और उपयोग-उपयोग एक ज्ञान द्वारा प्रतिभासन करना, उपयोग 
करना यह स्वरूप है, सो वह रागादिकसे भिन्‍न है । 
अस्ति स्वहेतुको रागो ज्ञान चास्ति स्वहेतुकम । 
दूरे स्वरूपभेदत्वादेकार्थत्व कुतोंइनयोः ॥८८५॥ 

राग और ज्ञानमे एकार्थता न होनेका कारण -- रागका कारण भिन्‍न है, उपयोगका 
कारण भिन्‍न है तब राग और उपयोगकी समव्याप्ति कैसे बनायी जाय ? राग अपने कारण 
से होता है, उपयोग अपने कारणसे होता है। राग श्रौर ज्ञान इन दोनोमे स्वरूप भेद है। 
दोनोंका एक श्रर्थ है । जैसे मीठा, रूखा, अनेक प्रकारका भोजन आपके सामने है, पर विवेक 
करके उसका अलग-अलग स्वाद ले लेंगे, विवेककी बात कह रहे है । वहाँ जुदा-जुदा स्वाद ले 
लें लोग, किन्तु हाथीका एक दृश्ान्त देते हैं । जैसे हाथीके सामने घास डाल दो, हलुवा डाल 
दो या और कोई मिठाई डाल दो, रोटी डाल दो तो वह उन सभी चीजोको एकमे ही लपेट- 
कर एक साथ खा जायगा, वह उनका अलग-अलग स्वाद न ले सकेगा। यो ही समभिये कि 
आत्माके आहारके लिए, भ्रनुभवनके लिए दो चीजे है--राग और ज्ञान । श्रब ज्ञानी पुरुष तो 
शगका रागरूप और ज्ञानका ज्ञानरूप परख कर लेते हैं। वह दोनोमे हित भ्रहितका निर्णय 
कर लेगा । एक साथ दोनो धाराये वलनेपर भी उनके स्वरूपभेदकों समझ लेगा, पर ज्ञानी 
जीव उपयोग और रागके स्वरूपका ज्ञान न कर सकेगा, उसके लिए क्या राग और क्‍या 
ज्ञान ? जो भी एक पर्याय गुजर रही है उसमे ही अपने स्वरूपकी वुद्धि रख रहा है। भेद- 
विज्ञानमे यह बहुत उपयोगी बात है समभनेके लिए । आत्मामे जो रागधारा, ज्ञानधारा चल 
रही है और चल रही है दोनो एक साथ । राग भी काम कर रहा और ज्ञान भी काम कर 
रहा, मगर ज्ञानका काम कितना है ? प्रतिभासना और रागका काम कितना है ? वही रज्य- 
माणता । एक बल्बके ऊपर हरा कागज लगा दिया, भ्रब उसमे जो प्रकाश चल रहा वह बात 
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तो एक चज्न रही है, वहाँ मगर उस प्रकाशकों देखकर वित्रेकी क्या यह ज्ञान नही कर सकता 
कि उस बिजलीके बल्बका, उस प्रकाशनका काम तो प्रकाशन मात्र है जिसमें कि कुछ देखा 
जाय, पर जो यह हरा-हरा हो रहा वह बल्बका, बिजलीका प्रकाशनका कार्य नही है । यह 
तो किसी हरी-भरी चोजकी उपाधिका काम है | चलो यह तो कागज लगेकी बांत है । बल्ब 
भी आप रंगीन ले श्राये और उसमे भी जो प्रकाश होगा उसमें भी तो यह भेद पडा है कि 
दोनोका काम तो प्रकाशना है, यह हरापन नही है | ऐसे ही समभिये कि जीवमें जो कुछ 
बात इस समय चल रही है उसमे जो प्रतिभासन है वह तो उपयोगका काम है और विकार, 
आकुलता, वासना आादिक जो कुछ भी बातें साथमे लग रही है, यह उपयोगका कार्य नही है । 
यह रागद्वेषादिक भावोंका कार्य है। ऐसे दो भेद ध्यानमें आये । उन्हे अपने झ्रापके विषयमे 
घटत करें । जो बात चल रही है उसमे जो विकल्णश है, ज्ञेयाश है, सुख-दुःख, आकुलता, 
व्यग्रता आंदिक जो कुछ काये है वह सब रागद्वेषदिक भावोका विकार है । ज्ञानका कार्य तो 
प्रतिभासना हैं। ज्ञान तो मेरे गुणमे है | राग मेरे गुणमे नही है । तो प्रतिभासन तो मेरा 
कार्य है, पर आकुलता सुख दुःख रागह्ंष ये भेरे कार्य नही है । वह प्रतिभासन तो मेरी कर- 
तूत है, मेरी चीज है । ये रागढ्वंष मेरी चीज नही है। प्रतिभासन मेरे अ्रनर्थेक लिए हो ही 
नही सकता, क्योकि वह मेरा तत्त्व है, मेरा कतंव्य है। लेकिन रागादिक भाव तो श्रनर्थके 
लिए ही होगा, क्योकि यह परभाव है, ओऔपाधिक भाव है, मेरे स्वरूपकी चीज नही । ये तो 
मैल कहलायेंगे ही । १रभाव, परद्रव्यका सम्बंध होनेका नाम मैल है । चाहे वह सफेंद चिकनी 
बढिया चीज दूसरेमे लगी हो तो वह दूसरे पदार्थके लिए मैल ही है । जंसे यहां मनुष्य इन 
गाय, भेस, घोड़ा आ्रादिको देखकर ऐसा समभते है कि ये कुछ नही है, उनमे कुछ ऐसी खास 
बुद्धि नही जगतती, ये मेरे लिए कोई खास रागके लायक उपयोगी नही है, इन्द्रिय विषयोके 
उपयोगी नही है, ऐसे ही गाय-बैल आदिक इन आदमियोंको देखकर समभते होगे कि ये कैसी 
अटपट चोने है. कैसा ये दो टॉगोसे खडे है, कैसा सीधे चल रहे है, ये तों सब बडे अटपटसे 
लग रहे है, ऐसा झटपट क्या उन गाय, भेस झ्रादिक पशुओको न लगता होगा २? तो अपने 
लिए परका सस्पक मैल ही है। चाहे वह बढिया हो, घटिया हो उस वस्तुके लिए ये समस्त 
पर मैल हैं। इसी तरह मुझ आत्मवस्तुके लिए ये समस्त रागादिक भाव मेल है और उपयोग 
यह ज्ञान प्रतिभास, यह जानन यह मेरा गुण है, भेरी चीज है। सूक्ष्महश्टिसे वहाँपर भी भेद 
आयगा । यह इ न्द्रयज ज्ञान मेरे लिए मैल है, मेरा स्वरूप नही है। पर थोडा ए+ स्वके 
विकाससे हुआ है, इस दृष्टिमे कहा जाता है । तो रागके भिन्‍न काररा है, ज्ञानके भिन्‍न कारण 
है । स्वहूपभेद है, विधिभेद है। ज्ञान परचीजके हटनेसे हुआ, ज्ञान परचीजके आनेसे हुआ । 


तो जहाँ ये सारे भेद प्रतिपक्ष रूपसे चलते हो वहाँ राग और ज्ञानकों एक कैमे कहा जा 


ञ्च्एँ 
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सकता है? 
किज्च ज्ञान भवदेव भवतीद न चापरम्‌ । 
रागादयों भवन्तश्व भवन्त्येते न चिद्यथा ॥८८६॥ 
ज्ञानमें ज्ञानहपताकी व रागादिमें रागादिख्पताकी ही उद्भूति--होता हुआ ज्ञान ही 

होता है, भनन्‍्य कुछ नही होता । होते हुए रागादिक राग्रादिक ही होते है, वह ज्ञान नहीं होता । 
ज्ञान और रागके स्वरुगका प्रकर्प भेदविज्ञानका संकेत कराने वाला यह श्लोक है | जैंसे क्रोधमे 
क्या होता है ? तो वहेंगे गुरसा । उसका नाम क्रोधन रखा है। क्रोचमे क्रोवन होता है, 
क्रोधमे जानन नही होता हैं। जाननका रब्रक्यप और है, गुस्साका स्वरूप और है | यहाँ यह 
मोटी बात नहीं कह रहे है कि गुस्सामे ज्ञान सही नहीं रहता श्रौर इसो कारण नही कह रहे 
है कि गुम्सामे जाननस्वरूप नही हैँ | स्वरूपकी बात कह रहे हैं। चाहे वह अल्प भी क्रोध 
हो, जहाँ ज्ञानका विगाड नही मालूम होता वहाँ भी क्रोधमे ज्ञान नही, क्रोबमे क्रोधन है, ज्ञान 
मे ज्ञान है । जैसे मिला हुआ दूध और पानी एक गिलासमे रखा हो तो भी वहाँ कहा जायगा 
कि दूधमे दूध है, पानीमे पानी है । इस बातकों कुछ लोग सममेंगे नही और कुछ लोग समझ 
जायेंगे तिमपर भी यह मोटा दृष्टान्त है । यहा तो दूधके अखु-प्रणु अलग है, समझदार लोग 
यहा खूब जान सकते है, लेकिन यहा श्रात्मामे जो एक अमूर्त आत्माका भावस्वरूप है उसमे 
जब देखा तब एक परिणमन है । मिले हुए दूध पानीमें तो दो-टो परिणमन श्रव भी चल रहे 
है | दूधमे दूध है, पानीमे पानी है, लेकिन जहा एक परिणमन हुआ आत्माका एक समयमे 
उस एक परिणमनमे ही छटनी की जा रही है। जैसे कि श्राजकल वैज्ञानिक लोग एक ही 
पदार्थमे इनजियोकी छटनी करते हैं। और इनर्जीसे भिन्‍त-भिन्‍न रूपमे पृथक करके प्रयोग 
करते है। और उनको दृश्मि वहा इनर्जी एक अलग तत्त्व या पदार्थ होता है तथा वहां वे 
उसे पदार्थ ही कह देते है | जैसे एक पदार्थमे आाजके वैज्ञानिक लोग इनर्जीके इतने भेद बनाते 
है, इसी तरह आत्माका वह एक परिणमन है । जो भी एम समयमे, उस एक परिणमनमे भी 
पेदविज्ञानके बलसे यहा-वहा भेद चल रहा है कि वह जो एक परिणमन है, मिश्र परिणमत 

है, वहा जो क्रोधभाव है उसमे क्रोध ही है । जानन भाव है उसमे जानन ही है । 

कुछ उदाहरणोको बताकर रागसें जाननके अ्रभावकी व ज्ञानमे रज्यताके श्रभावकी 

सिद्धि--कल या परसो एक दृष्टान्‍्त दिया था कि हरा बल्ब लगानेसे हरा प्रकाश हुआ तिसपर 

भी प्रकाशमे हरापन नहीं है और हरे रममे प्रकाश नही है, प्रकाशमे प्रकाशन है, हरेमे हरा 

ही है । यह बात जैसे कुछ कठिनाईसे समझी जाती है उससे भी भ्रधिक कठिनाई.हो रही 

होगी इस बातके समभरनेंमे कि होते हुए ज्ञानमे ज्ञान ही (हो रहा है श्रौर होते हुए रागमे 

रागादिक ही हो रहे है, भोर स्वहूपका परिचय “करने वाले इसको इस तरह स्पष्ट समझ रहे 
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होगे कि जैसे किसी कार्डमे दो वृक्ष बनाये गए हों और उनकी बनावट्मे बीचमे आदमी दिख 
जाय, चिडिया दिख जाय, है नही चिडिया, है नही आदमी, मगर वृक्षकी बनावट ऐसी की 
जाती है कि जिससे वहाँ पता कर लेते है । जिसको परिचय हो गया वह कार्य देखकर सीधा 
देख लेता है कि यह है वह चिडिया । इसी तरह स्वरूपभेदके परिचयके लिंए ज्ञानी सत पुरुष 
स्पष्ट समभता है, रागसे- तो रज्जन है और ज्ञानमे जानन है श्रौर युक्तियोसे समझना चाहे तो 
युक्तिया ये है कि रागादिक अपने कारणसे होते है, ज्ञान अपने कारणसे होता है। इसे भी 
अगर उपादानसे देखें तो सूक्ष्म बात यह झ्रायी कि राग रज्जन१रिणतिसे होता है श्र ज्ञान 
जाननपरिणतिसे होता है, पर इसके अन्य कारण देखो, भिन्न कारण देखो--जिसके साथ 
अन्वयव्यतिरिक बनता है तो कारण बताया जायगा कि रागादिक होते है मोहके उदयका 
निमित्त पाकर, ज्ञान हो रहा यहा ज्ञानावरणके क्षयोपशमका निमित्त पाकर, तो कारणभेद है 
तो वहा स्वरूपभेद भी है । ज्ञान आत्माके स्वयके स्वरूपका विकास है, चाहे वह कितना ही 
विकास हो और राग औपाधिक भाव है, स्वरूपका विकास नहीं, बल्कि स्वरूपका बाधक है, 
घातक है । तो यो रागमे और ज्ञानमे ऐसा भेद पाया जाता है । 
अभिज्ञान च तत्नास्ति वद्धंमाने चिति स्फुटम । 
रागादीनामभिवृद्धिनं स्यादू व्याप्तरसभवात्‌ ॥८५८जा 
ज्ञानवृद्धि व रागवृद्धिमे परस्पर व्याप्ति न होनेसे स्वरूपभेदकी स्पष्टटा--यहां प्रकरण 
यह चल रहा है कि ज्ञान और रागको व्याप्ति नहीं है। उपयोगकी श्र रागादिक्रकी व्याप्ति 
नही है, क्योकि ज्ञानकी वृद्धि होनेपर रागादिक बढ जायें, ऐसी बात नही बनती, इससे व्याप्ति 
न कहेगे । ज्ञानकी वृद्धिसे रागको वृद्धिका सम्बंध नही है | तो ज्ञानमे और उपयो गे कँसे 
एकत्व कहा जाय और कंसे फिर रागका कारण ज्ञानकों कहा जाय ? ज्ञानका कारण रागको 
कहा जाय, यह कैसे सम्भव हो सकता ? स्वतत्र है वह परिणमन । अ्रब भेवहृष्टिसे देखो भर 
अन्तहं ष्टि करके देखो तो रागका परिणमन रागके कारणसे होता, ज्ञानका परिणमन ज्ञानके 
कारणसे होता । यहा बाह्य कारणकी बात नही कह रहे, अ्रभिन्‍्न साधकताकी बात कही जा 
रही है। 
स्थाह्मादके श्रनाश्रयणसे वस्तुस्वरूपप्रतिपादनकी श्रयुक्तता--स्याह्ादका सहारा छोड 
दे तो यह कथन युक्त न बन पायगा । हुआ तो यही ना, स्याह्मादका सहारा छोड़ें तब ही तो 
क्षरि।कवादियोका स्वलक्षण स्वरूप हो गया। क्षणिकवादके सिद्धान्तमे केवल कालकी ही बात 
नही है कि क्षण-क्षणमे पर्याय जो नई-नई होती है उनको ही मात्र पूर्ण द्रव्य माना, किन्तु 
द्रव्यसे विभिन्‍न अ्रविभागी तत्त्वको स्वलक्षण कहा है, चेत्रसे विभक्त अविभागी तत्त्वको रू लक्षग 
कहा है, भावतते विभक्त अ्रविभागी तत्त्वको स्वृलक्षण कहा है, मगर कालके स्वलक्षणकी प्रसिद्ध 
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अधिक है । एक-एक अर द्वव्य है इतना तक भी रखते चित्तमे बात, स्कथ दुचछ नही, समुदाय 
कुछ नही । एक-एक अर ही वास्तविक है, तो वात निभ जाती, लेकिन उस एक अ्रखुमे भी 
रूप, रस, गंघ, स्पर्श पाये जाते है सो उनका अर रूपाग्गु है, रमाणु है, वह है पूरा द्रव्य । 
लो यो द्वव्यमे भी विभक्त करके कल्पित अविभागीकों द्रव्य मानते है । कोई अग़ु रूप, रस, 
गंध, स्पर्श वाला नही है क्षणिक सिद्धान्तमे, बविन्‍्तु रूपाणु, नीलक्षण, रसपरमाणु, गधपरमासु 
इत्यादि ये है स्वतन्न-स्वतत्र वस्तु । द्रव्यमे तो वह इत्तना बढ़ गया और जेत्रम प्रत्येक ज्ेन्र, 
प्रत्येक पदार्थ, प्रत्येक वस्तु, बस एकप्रदेशात्मक ही है यहा श्रवमवी कुछ नही, ज्यादा प्रदेश 
किसीमे हो ही नही सकता । एक प्तमयमे ही है, दूसरे समयमे वह हैं ही नही, कालने यह 
ज्ञात किया और भावमे बस वह तो स्वलक्षणमात्र हैं। जो उसका लक्षण है सो है। भरे 
तो बताश्ो तो कुछ, श्ररे बनाश्रों तो स्वलक्षण । अरे वताऊँगा तो वह स्वलक्षण न कहा जा 
सकेगा, उसमें बहुत बातें आरा जायेंगी । देखा ना, यह भो तो एक प्रकारका परिचय है जिसकी 
ऊऋलाकी आपको कई जगह मिलेगी जैनशासनमे । सम्यवत्वका। क्या लक्षण है ? आप कह सकते 
है कि वह तो स्वलक्षणाम,त्र है। श्रद्धा करना सम्यवत्त्र नही, श्रद्धा तो ज्ञानका परिणमन 
हुआ, प्रतीति करना ? नही । प्रशम होना ?**“नही, वह तो मिथ्यादृष्टिम भी हो सकता है । 
वहा तो सम्यवत्वके वर्णंनके लोभसे कह देते हैं, वह प्रशमाभास है । उससे कया प्रतिभासमे 
भ्राया ? तो क्‍या है सम्यवत्वका लक्षण ? सुलक्षणमात्र । इसकी खेंच की गई है क्षरिशकवादमे 
कि प्रत्येक पदार्थ स्वलक्षणमात्र है । नव पदार्थ रसाणु है, रूपाणु आदि है, एक समयवर्ती है, 
तब उसमे और कहनेको क्या गुजाइश है ? वह तो स्वलक्षण मांत्र है। तो ऐसे ही यह सम- 
किये कि स्थाह्दका सहारा अभ्रगर छोड दें--आत्मा एक अखण्ड पदार्थ है, श्रात्माका वह एक 
परिणमन है--यह भी तो एक हृष्टि है, उसे भ्रगर छोड दें तो यह भी गीत गाते रहे-- राग 
अपने परिणमनसे होता, ज्ञान अपने परिणगनसे होता तो यह क्या है ? जुदे-जुदे पदार्थ बन 
गए और इसमे स्वततन्नतया उत्पादव्ययक्रौव्य श्रा गया, फिर । 
प्रत्येक नयोमे शिक्षकता--देखो नयचक्रके जाने बिना बोधमे यथा्थंता न झा सकी । 
तो नयचक्रका पार पाना यद्यपि कठिन है, लेकिन जो पार पा जाते है उनके लिए तत्त्वज्ञान 
करना कौतूहल मात्र हो जाता है । जो लोग विवाद करते है वे व्यर्थ करते है । बहुत विवाद 
का तो वहा कोई काम नही, प्रत्येक नयसे आप स्वरूपदृष्टिकी शिक्षा ले सकते है--निश्चयनय 
से ले, व्यवहारनयसे लें, उपचारनयसे ले, एक कडम नय बताया गया है उपचरितोपचरित- 
असदूभूतव्यवहारनय, और उसका विषय बताया गया कि यह कहना कि धन वैभव, मकान 
आदिक मेरे है । यह किस नयसे कहा ? उपचरितोपचरित असदूभूत व्यवहारनयसे तो नयको 
तो समझ लो पहिले, शिक्षा मिल जायगी । वह नय यह कहता है कि जहा कोई सम्बब ही 


गाथा द८दपद ढ़ 


नही है, अत्यन्त अभाव वाली बात है, बल्कि भ्रसत्‌ बात है और उसमे सम्बध बनाये तो 
कहते है कि यह उपचरित अ्रसदूभूतव्यवहारनय है। लो शिक्षा मिल गई । नयका स्वरूप 
जानते ही तस्वज्ञान बन गया। तो हम ऐसे विषयोसे भी शिक्ष। ले सकते है । तो निश्चय 
व्यवहार सदूभूत व्यवहार श्रांदिक । इनसे क्‍या शिक्षा मिलती है ? निश्चयनय एक द्रव्यस्व- 
भावपर पहुचाता है श्रौर यो स्वभावहृष्टिमे मददगार बनता रहता है | तो व्यवहारनय निषेध 
का सकेत देकर आपको स्वभावदृष्टिपर पहुचा रहा है । ये रागादिक भाव कमंके है, यह कथन 
कोई तो व्यवहारसे बताते श्र कोई निश्चयसे भी बता देते है । व्यवहारसे बताया, उसका 
तो प्रयोजन यह है कि एक द्रव्यका दूसरे द्वव्यसे वास्ता बताया और निश्चयसे बताया कि 
पौदृगलिक है ये रागादिक तो उनकी हृष्टि यह मिली कि देखो इस ज्ञानने स्वभावकों सुरक्षित 
बना लिया, स्वभावपर आच नही आने दिया । तो जब कुछ शिक्षा न ले सके, और कषाय- 
भाव है सो वहाँ विसम्वाद बन जाता है । तो स्याह्रादका सहारा छोड़कर चित्त समाधानरूप 
नही रह सकता । तो जो भी उसे शरण हुआ उस शरणको उस दृष्टिके अनुसार समझना 
चाहिए। यहा प्रकरण यह चल रहा है कि उपयोगकी भर रागादिककी व्याप्ति नही है, इस- 
लिए उपयोग न तो भलेका कारण है, न बुरेका कारण हैं। उपयोगका जाननस्वरूप है 
प्रतिभासन मात्र, इतनी दृष्टिमे लेकर बात समझें तो यह बात सुथुक्त होती है । 
वद्धंमानेषु॒चेतेषु वृद्धिज्ञानस्थ न क्रचित्‌ । 
अस्ति यद्वा स्वसामग्रचा सत्यां वृद्धि. समा हयो: ॥८८पा ु 

रागवृद्धिसे ज्ञानवृद्धिका अ्रसस्वन्ध -- उक्त छुन्दमें बताया था कि ज्ञानकी वृद्धिमे राग 
की वृद्धि नही होती, इसलिए परस्पर व्याप्ति नही है । इस छन्दमे बतला रहे है कि र।गादिक 
को वृद्धिमे ज्ञानकी वृद्धि नही होती, इसलिए व्याप्ति नही है । राग बढे तो ज्ञान बढ़े, ऐसी 
व्याप्ति नही है । अ्रपनी-अपनी सामग्री मिलनेपर अपनी-अपनी वृद्धि होती है। एक साथ भी 
बढ जाय, किसी पुरुषमे राग भी बढ गया, ज्ञान भी बढ़ गया । यद्यपि यह सीमातोड बात न 
निभेगी कि पूरा राग हो जाय और पूरा केवल ज्ञान हो जाय, मगर जैसे प्रायः देखते है कि 
कोई विद्यावान है, बडा जानकार है और बडा कषायवान भी है, राग भी बहत बडा है और 
ज्ञान भी बहुत बडा है जित्तनेको यहाँ लोग समभते है । तो देखों बन तो गया कि राग भी 
बढा, और ज्ञान भी बढ़ा। अलकारसे कहो कि किसी विह्ानमे राग और ज्ञान इन दोनोकी 
होड लग रहो है । तो ऐसी स्थिति जहा होती उसे निरख करके आप देखें तो यह कहेंगे कि 
हाँ बढ़ तो गए दोनो, मगर वे व्याप्तिके कारण नही बढे । राग बढ़े तो ज्ञान बढे, ऐसी व्याति 
के कारण नही बढे । राग बढनेके कारण और हैं, ज्ञान बढ़नेके कारण और है 


है । रागादिकिकी 
वृद्धिमे ज्ञानकी वृद्धि नही है । तो यहा भी ज्ञानमे और राममे व्याप्त नही है। 
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ज्ञानेय वर्धमानेपि हेतो: प्रतिपक्षक्षयात्‌ । 
रागाढ़ीना न हानि स्याद्धेतोमोहोदयात्सत ॥॥८८६॥ 

ज्ञानवृद्धि व रागादिवृद्धिके कारणोंकी भिन्नताका विवेचन--ज्ञान कही बढ रहा है, 
क्यो बढ रहा है ? ज्ञानका आवरक जो कर्म है उसवा अ्रभाव हो रहा है, तो ज्ञान बढ रहा 
हो, इतनेपण भी भ्रगर मोहका उदय है तो रागकी हानि नही देशी जाती । पूर्व छन्दके वर्णन 
का इसमे समर्थन किया जा रहा है । किसी जीवके मोहका उदय है तो राग कैसे कम होगा ? 
राग भी बढ़ रहा श्र ज्ञानावरणका अ्रभाव भी चल रहा है, क्षयोपशम विशेष चल रहा है 
तो ज्ञान भी बढ़ रहा, तो कारण इसके अलग-अलग है, ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे ज्ञानकी 
वृद्धि है और मोहके उदयसे रागादिककी वृद्धि कह लो अथवा हानिका भ्रभाव कह लो तो 
ऐसा राग और ज्ञान ये भिन्न-भिन्न चीजें है, इनमे व्याप्ति नहीं बनती । इस प्रकरणासे हमे 
शिक्षा क्या मिलती है कि हम यहाँ यह अनुभव करें कि जिससे ये रागद्वंप भाव इन भावोमे 
ही रह रहे है, इनका मेरे ज्ञानसे सम्बंध नही है । ज्ञानमे तो जानन ही है, मैं तो ज्ञानस्वरूप 
हूं । मै तो जाननरूप ही रहता हुआ रहू, ऐसा रागमे और ज्ञानमे भेद समझ करके रागसे 
हटकर ज्ञानमे लगनेका पौरुप बनना है। 

यहा दैवात्तत्सामग्रया सत्या हानि सम ह्योः । 
आत्मीया55त्मीयहेतोर्या ज्ञेया नान्‍्योन्यहेतुत" ॥5६ ०0 

किसीमे रागहानि व ज्ञानहानि एकसमयमे होनेपर भी उन दोनोके काररणोंका 
पार्थक्य--उक्त दो श्लोकोमे यह बताया है कि ज्ञानकी वृद्धिमे रागकी वृद्धि नही, 
रागकी वृद्धिमे ज्ञानकी वृद्धि नही, इस कारणसे इसमे व्याप्ति नही बनती और अब बतला 
रहे है कि जैसे उक्त छदमे यह भी कहा था कि कदाचित्‌ राग बढे, ज्ञान बढ़े, दोनों एक साथ 
हो जायें तो भी उनके कारण न्यारे-न्यारे है। इसी तरह दैववश रागकी हानि व ज्ञानकी 
हानि दोनो ही हो जायें एक साथ तो भी यह हानि अपने-अ्रपने कारणसे है । इसमे भी व्याप्ति 
नहीं है । इस विषयको भी एक मध्यम रूपसे देखना होगा | यहाँ लोकमे देखते जाइये किसी- 
में कि ज्ञान तो नही है ज्यादा, मगर कपाय भी नही है ज्यादा, शान्त है, सोधे है और ज्ञान 
नही है तो देखो उस पु्षमे ज्ञानकी हानि देखी गई भर रागकी भी हानि देखी गईं तो ऐसी 
हानि देखी जांतिपर भी उनमे व्याप्ति न मान लेना कि रागमे ओर उपयोगमे व्याप्ति है। यह 
हानि तो आपमे-अपने कारणसे हुई है । मोहका उदय तीज नही है, रागकी हानि है, ज्ञानावरण 
का क्षयोपशम नहीं है तो ज्ञानकी हानि है। यहां भी कारण दो है---भ्ौर स्वरूपमे भी ज्ञान 
में भ्रपने ज्ञानरवरूपमे हानि होतो है, रागमे अपने राग स्वरूपसे हानि हो रही है, तो हानि 
दोनोंकी हुई | वहाँपर भी ये कारणा-कार्य भाव न बताये जा सकेंगे कि उपयोगके कारण रागमे 


गाथा ८९१ ४६ 


हानि-वृद्धि है और जिससे फिर ज्ञानचेतनाका महत्त्व मिटाया जाय । यह सब न मानना, , 
उपयोगसे सब कुछ मानना, यह सब ज्ञानचेतनाके महत्त्वको मिटाने वाली बाते है। तो यहां 
तक यह सिद्ध किया गया कि सम्यस्हृष्टि उसके अन्दर योग्यता है, उपयोग चाहे श्रात्मपदार्थको 
जान रहा हो, उपयोग चाहे पर॒पदार्थंको जान रहा हो । जिस प्रात्मामे सम्यवत्व जगा है, 
अनन्तानुबधी कषायका अभाव हुआ है उस जीवके जो सम्वर निर्जरा है। जो गुण है वे होते, 
ही है । उनमे विधात परोपयोगके कारणसे नही है । 
व्याप्तिरवा नोपयोगस्य द्रव्यमोहेन कर्मणा । 
रागादीनान्तु व्याप्ति स्थात्‌ सविदावरण* सह ४८६ १॥ 

उपयोगकी द्रव्यकर्मके साथ भी व्याप्तिका श्रमाव--अब तक जो वर्णान आया है वह 
उपयोगके सामने अनेक आत्मभावोको रखकर वर्णांन किया है । उपयोगकी सम्बर निर्जरामे 
व्याप्ति नहीं, उपयोगकी रागादिक भावोके व्याप्ति नही और उसी प्रसगमे कमेबन्धकी भी 
बात कही । श्रब यहा कह रहे है कि जैसे रागादिक भावोके साथ उपयोगकी व्याप्ति नही है 
उसी प्रकार द्रव्य मोहके साथ भी उपयोगकोी व्याप्ति नही है। द्रव्यमोह याने मोहनीयकम 
तथा द्रव्यमोह क्या ? मोहकमंमे, उदयावस्थामे जो उसमे परिणति होती है मोहन वह भी 
द्रव्यमोह है | जैसे जीवमे क्रोध, मान परिणति होती है इसी तरह उन प्रकृतियोमे भी क्रोधन 
आादिक परिणतियाँ होती है, लेकिन वह क्रोधन परिणमन उनके माफिक है। जीवमे क्रोधन 
जीचके ढगके है । कर्मको उनका अनुभवन नही, ज्ञान नही । कर्म है, जड है, हुआ जो सो वह 
हुआ । हुआ अवश्य, नही तो विपाक किसका नाम है ? वह भी द्रव्यमोह है । तो इस उपयोग 
की व्याप्ति द्रव्यमोहके व कमृव्ते किसी भी परिणति श्रौर स्थितिके साथ नही है । स्वरूपभेद 
होनेसे उपयोगमे उपयोग है, द्रव्यमोहमे द्रव्यमोह है, उसके साथ व्याप्ति नही है । इसी वर्णन 
को जब बडी भेददृष्टिपूवक सुना जाता है तो उसे प्रदेशभेद जैसा दिखने लगता है श्रौर उसी 
स्थितिमे यह अवधारणा बनता है कि ज्ञानमे और राग्मे प्रदेशभेद है, एकपना कैसे हो सकता 
है ? तो इस प्रकार इस उपयोगका इन रागादिक भावोके साथ, रागादिक भावोके कारणभूत 
प्रक्रियाके साथ व्याप्ति नही है । उपयोग उपयोग है, राग राग है । देखिये---यहा भैदविज्ञान 
के चरम छटा समझ लीजिए, भेदविज्ञानकी एक उत्कृष्ट पद्धति समझ लीजिए । जिसने अपने 
आपके भीतर राग और ज्ञानमे भेद डाला है भेदज्ञानी वह है । यो तो गांगोमे लोग भी कहते 
रहते है कि भ्रादमी मर गया, मिट्टी यहां रह गयी, जीव चला गया, इतने मात्रसे क्‍या वे भेद- 
ज्ञानी है । हम आप कहते रहते है कि शरीर न्यारा है, जीव न्यारा है, कर्म न्‍्यारे है. जीउ 
न्यारा है और ये रागादिक भाव निराले है, यह मैं उपयोग स्वरूप ज्ञानस्वभा 


व यह 
निराला हू । यहाँ जिसने भेद किया और भेद सचमुच किया उसका चिह्न यह यह में 


है कि उन 
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विभावोसे उपेक्षा, निवृत्ति श्रवश्य होती है । तो ऐसे उन रागादिककी निवृत्तिके साथ अविना- 
भाव रखने वाला जो ज्ञान है, ऐसा भेदद्गाम जिसके हुआ्ना है ज्ञानी पुरुष वह हैं और ऐसे ज्ञानी 
को लोकमे फिर कोई लगाव नही रहता । इस तरह यह सिद्ध किया गया कि उपयोगकी 
व्याप्ति द्रव्यमोहके साथ भी नहीं, भावमोहके साथ भी नही, किन्तु एक जिज्ञासा हो सकती है 
कि रागादिकवी व्याप्ति ज्ञानावरणके साथ तो होगी । श्रव उस जिज्ञासाका समाधान सुनिये । 
अन्वयव्यतिरेकाभ्यामेपा स्याहिपमच तु 
न स्पात्‌ क्रमात्तथाब्याप्तिहँँतोरन्यतरादपि ॥८६०४७ 

ज्ञानावरणादिके साथ रागादिकी समव्याप्ति म रहनेफा समर्थन--जीवकी जब मोह- 
मय अवस्था होती है तब उसके लिए अन्दर बिल्कुल अधेरा है श्रौर बाहर जो कुछ समभत्ते है 
तो वह सब स्वप्न अथवा उन्मत्त जैसी चेष्टा है। जैसा नही है वैसा समभता है। देहको 
मानता है कि यह मैं है, इन्द्रियको मानता है कि ये मेरे सुखके साधन है, विंपयसुखोको 
मानता है कि ये मेरी विभूतियाँ है, किन्तु जब सम्यबत्वका अभ्युदय होता है उस समय इसको 
झपने श्रनस्तकाल तबबी भूलका कुछ पछतावा आ्राता है । झहो, मैने व्यर्थ ही अम ही अममे 
भ्रव तक श्रमन्‍्त भव विताये, क्लेश ही क्लेश सहा, जन्ममरणके सकट सहे । श्रहो, मेरे 
श्रात्माका स्वरूप तो आानन्दमय है । यहाँ कष्टका क्‍या काम ? मैं अमूत्ते हु, ज्ञानज्योतिस्वरूप 
हू । इसमे श्राकुलता कहाँ पडी हैं ? श्राकुलता तो अमसे बतायी है । तो जिस जीवके सम्य- 
कत्वका अ्रभ्युदय होता है उसके अन्त" अनाकुलता वतंती है । ऐसे जीवकी यहाँ चर्चा चला रहे 
है कि देखो इस सम्यग्दृष्टि जीवके भीतरमे ज्ञानचेतना तो जग गई, भ्रव कोई भी बाह्य पदार्थ 
इसको लुभा नहीं सकता, मोहित नहीं कर सकता । फिर भी यह तो सम्भव ही है कि इस 
ज्ञानीका उपयोग कभी आत्माको जाननेमे भी लगता तो कभी परद्रव्यको जाननेभे भी लगता, 
किन्तु यहाँ प्रन्यकार यह बतला रहे है कि सम्यस्दृष्टि जीव परपदार्थकों भी जाने तो भी उससे 
गुणोमे हानि नहीं श्राती और स्वको जाने तो उससे कही लब्धि भौर योग्यतासे आगेका गुणो- 
त्कर्ष नही बनता । इसी प्रसगमे बहुत कुछ चर्चा होनेके बाद भ्रब यह बतलाया जा रहा है कि 
देखो---र/गादिक दोप होते है तो मोहके उदयसे होते है भ्ौर ज्ञान जो हो रहा है वह शञाना- 
बरणके क्षयोपशमसे हो रहा है तो राग और ज्ञान इन दोनोके कारण जुदा-जुदा हैं । यह बात 
तो अभी बता दो गई थी । अब यहा गुण और दोष क्या कि रागादिककी जिस ज्ञानके साथ 
व्याप्ति नही है कि ज्ञानके कारण राग हो, रागके कारण ज्ञान हो । जहा-जहा राग हो वहां 
वहाँ ज्ञान हो याने रागवृद्धिके साथ ज्ञानवृद्धि हो, यह नियम नही बनता भोर यह भी नियम 
न बन सकेगा कि रागहानिके साथ ज्ञानहानि हो | अब यहा यह बतला रहे हैं कि रागादिक 
दो ज्ञानावरणके साथ भी व्याप्ति नही है, याने जहाँ रागादिककी वृद्धि हो वहा ज्ञानावरणकी 
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वृद्धि हो, जहा ज्ञानावरणकी वृद्धि हो वहां रागादिककी वृद्धि हो, यह भी व्याप्ति नियमतः नही 
बनती, यह सब बताया जा रहा है एक साधारण लोगोमे जैसा देखा ज्जता है उसके अनुसार । 
तो इन दोनोमे भी समव्याप्ति नही है, इसीको सिद्ध करेंगे । 
व्याप्तेरसिद्धिः साध्यात्र साधन व्यभिचारिता । 
सैकस्मिन्नपि सत्यन्यो न स्यात्स्याद्वा स्वहेतुत ॥८६३॥। 
व्यभिचारिता होनेसे व्याप्तिकी असिद्धिकी सिद्धि--जहां व्यभिचार पाया जाय॑, एक 
के होनेपर दूसरा न हो तो वहां समव्याप्ति नहीं बना करती । तो समव्याप्ति नही है, इसका 
हेतु है कि व्यभिचार देखा जाता है । यदि रागादिक और ज्ञानावरण कर्म इनमे समव्याप्ति 
मानी जाय तो व्यभिचार दोप आता कि देखो--ज्ञानावरण कर्मके रहनेपर रागादिक नही भी 
रहते है । करणानुयोगकी दृष्टिसे १० वें गुणस्थानसे ऊपर १२वें ग्रणस्थानमे ज्ञानावरण तो है, 
पर रागादिक नहीं है। और यहा लोकमे भी ऐसा देखा जाता है कि जो जीव ज्ञानमे बढ़े तो 
नही है, किन्तु रागादिक उनके कम पाये जाते है । ज्ञानावरण कर्मके रहेनेपर रागादिक भाव 
नही होते भर होते है, लेकिन वे अ्रपने कारणसे होते है। कारण उनका जुदा-जुदा है, इस 
कारण समव्याप्ति नही है । बात यहा यह समभना सक्षेपंम कि हम श्रौर आप लोगोका 
कल्याण बन सकेगा तो आन्तरिक स्वच्छतासे ही कल्याण बनेगा । हम विद्यासे बढ़ जाये इतने 
से हममे कल्याणकी बात न ञ्रा जायगी। विद्या तो एक शिक्षा है, लौकिक काम है, जान 
गए । जैसे बहुतसे विषय पढ़े जाते है, एक थोडासा धर्मकी बातोको भी पढ लिया, वह यद्यपि 
हमारे कल्याणका कारण तो है, मगर वास्तविक कारण है तो कषायोका अभाव । तो कषायो 
का अभाव हो, इसके लिए हमारा प्रयास होना चाहिए। अ्रम और कषाय--इन दो बातोको 
छोड़ें । ज्ञान हमारा कम रहे उससे हम कृपथमे न हो जायेगे, पर अ्रम रहेगा तो कुपथमें हो 
जायेंगे। एक छोटीसी कह्तों है कि एक बुढ्यिके दो बालक थे, एकंको कम दिखता था 
लेकिन सही दिखता था और एकको दिखता तो था खूब, लेकिन पीला-पीला दिखता था ; 
बुढिया अपने दोनो बेटोको वैद्यके पास ले गई । वैच्यने दोनोकी एक हो दवा दी । (बहुतसी 
दवायें ऐमी भो होती है कि जो कई रोगोको दूर करती है) तो वैद्यने एक ही दवा दोनोंको दी 
जो कि बिल्तुल सफेद थी । उस दवाकों चांदीके कटोरेमे, गायके दूधमे डालकर दोनो बेटोक़ो 
दवा पीनेको वैद्यने कहा । बुढ़िया मा ने वैसा ही किया । ,तो जिस बेटेको कम दिखता था, 
मगर सही दिखता था उसने तो दवा पी लिया और जिसे तेज दिखता था, मगर पीला दिखता 
था उसने दवा पीनेसे इन्कार कर दिया। वोला कि भरी मा क्‍या मै हो तेरा दुश्मन हुम्रा ? 
अरे मुझे पीतलके गिलासमे, गायके मूत्रमे, यह क्या विष जैसा मिलाकर दिया ? उसे तो 
वीला हो दिखता था न, सो वे सारी सफेद चीजें उसे पीली दिखी | तो उसने दवा न पिया 
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जिससे उसकी आखें ठीक न हो सकी, और जिसे कम दिखता था उसकी अ्राँखें ठीक हो गईं । 
तो ऐसे ही ज्ञानमे चाहे थोडी कमी हो, लेकिन भावोमे निर्मेतता हो तो पार हो जायेंगे, यह 
ज्ञान भी हमारा बढ जायगा । और यदि भीतरमे कपायोकी गांठ नहीं निकाल रहे हैं, अम 
बना है तो उससे इस जीवका भला नही होनेका । तो गुणोत्कर्प होता है तो वह सम्यवत्व 
भ्रौर चारित्रके कारग होता है। यह विपय यहाँ मुख्यतासे चल रहा है । 

व्याप्तित्व साहचयरेघ नियम: से यथा मिथः ) 

सत्ति यत्र य स्थादेव न स्थादेवासतीह यः ॥5६४॥ 


व्याप्तिकी साहचर्यनियमरूपमें सिद्धि--व्याप्तिकी बात बहुत छन्दोमे 'बली है, उसका 

यहा लक्षण बताया जा रहा कि व्याप्ति कहते है साहचर्यंके नियमकों कि जिसके होनेपर जो 
हो, जिसके न होनेपर जो न हो, यह उन दोनोमे व्याप्ति कही जाती है । जैसे सम्यप्त्वमे 
झौर सम्यक्त्वके कालमे होने वाली सम्वर निजंरामे व्याप्ति है, ऐसी सम्वर निर्जरा है वहाँ 
सम्यक्त्व, जहाँ सम्पउत्व है. वहाँ यह सम्बर निज्जेरा है। इसका नाम हुआा समव्याप्ति, मगर 
रागादिकमे व उपयोगमे या ज्ञानावरणुमे समव्याप्ति नहीं है, इसलिए उपयोग न रागादिंको 
बढानेका कारण है, न इसकी रागवृद्धिसे व्याप्ति है श्रोर न इस ज्ञानके उपयोगमे ज्ञानहानिसे 
व्याप्ति है, किन्तु जब दोनोमे कारण अलग-अ्रलय है, तो दोनोके स्वरूप अलग-अलग हैं । तो 
भाई देखो जब सही भेदविज्ञानमे हम चल रहे हो तो भीतर निरख लो यहाँ रागकी धारा 
शौर ज्ञानको धारा दोनो चल रही है भर्थात्‌ ज्ञान भी चल रहा है, राग भी चल रहा हैं तो 
उसमे यह समझें कि रागका स्वरूप तो रज्जता है, और ज्ञानका स्वरूप जानना है । राग 
अपने रगनेके हेतुसे हुआ है भौर ज्ञान अपने जानन हेतुसे हुआ है । रागमे ज्ञान नही हैं, ज्ञानमे 
राग नही है, जानना काम ज्ञानमे ही बनेगा और रगने जैसा काम रागमे ही बनेगा । इन 
दोनोमे स्वरूपभेद निरखो और रागको वैभाविक जानकर, प्रभाव जानकर उपेक्षा करे श्र 
ज्ञानको अपना निज तत्व जानकर उसको ग्रहण करे । 

मा समा रागसद्धावे नून बन्धस्य सभवात्‌ । 

रागादीनामसद्भावे  बन्धस्याइसभवादपि ॥|८६५॥॥ 

व्याप्तिः साविपमा सत्सु सविदावरणादिषु । 

प्रभावाद्रागभावस्य भावाद्वाध्स्थ स्वहेतुत ॥८६६॥। 
ज्ञनावरणमे व रागादिभावमें व्याप्ति न होनेका युक्तिपुर्वक मिर्ण्य--ज्ञानावरणा- 
दिक कर्मोम्े श्रौर रागादिक भावोमे यह विषम व्याप्तिका प्रकरण चल रहा है । ज्ञानावरणा- 
दिक कर्मोके रहनेपर रागभावका श्रभाव भी पाया जाय और सद्भाव भी पाया जाय, दोनो ही 
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स्थितियाँ होती है श्रौर इसका हेतु है कि उनका कारण अलग-अलग है। ११ वें १४वें गुर- 
स्थानमें ज्ञानावरणका सद्भाव है, पर रागका अभाव है और नीचे ज्ञानावरणका सद्भाव हैं, 
रागका भी सद्भाव है । तो ज्ञानावरण कर्मके रहनेपर रागभाव रहें ही रहे, ऐसा नियम नही 
देखा गया, इस कारण इसमे विपमव्याप्ति है । समव्याप्ति तो तब कहलाती जब ज्ञानावरणके 
सडख्भावमे रागादिक भाव अवश्य हो हो । देखिये---यद्यपि ऐसा कारण है कि हम राग करते 
है, ज्ञानावरण वर्म बँधता है, उसकी' सत्ता रहती है, निमित्तनैमित्तिक भाव है, पर सद्भावमे 
व्याप्ति श्रन्त तक न निभ सकी कि जहाँ तक ज्ञानावरण पाया जाय वहाँ तक रागभाव मिले 
ही मिले । बध होता रहता है । रागादिक भावोके होनेपर सत्ता आरा गयी, रागादिक नही भी 
रहे तो भी कर्मका आज़व अथवा उसे बन्ध (प्रकृति प्रदेशवन्ध) कह लीजिए होता रहता है । 
तो इसमे बतला रहे है कि इन सबके स्वरूपको सही-सही जाने । रागका स्वरूप क्‍या है, 
ज्ञानावरणका क्या है, प्रनुभव उपयोग क्‍या है ? सबके स्वरूपको पहिचानें श्रौर पहिचानकर 
करना क्या है ? तो मूल बात कतेंव्यकी यह है कि अपने आपमे यह समझ लें कि यह रागभाव 
मेरा भाव नहीं औपाधिक भाव है । इसका कारण जुदा है, यह मेरे कारणसे नही होता । 
एक ब त यहा यह स्मझनी चाहिए कि ज्ञान जितना भी होता हैँ हम आपको हुआ क्षयोपशम 
के कारणसे इस समय, लेकिन वह ज्ञान मेरे गुणका स्वरूप है, मेरे हो हेतुसे उत्पन्न हुआ है । 
जितना झवकाश मिला, जितना ज्ञानावरणका हटाव हुआ्मा उतना-उतना ज्ञान बना, मगर ये 
रागभाव तो हटावसे नही होते, ये उपाधिके सदख््भावसे होते है । तो ज्ञान घेरा स्वभाव है, 
सम मेरा स्वभाव नही है, यही ब।त तो पहिचानना है । 

मोहो जीवोका निश्चयतः लगावका विदय विभाव--मोही जीवोको लगाव होता है 
किसमें ? आप कहेंगे कि मकानमे, घन-दौलत श्रादिसे । अरे मकान, घन-दौलत श्रादिमे तो 
किसीका लगाव हो ही नहीं सकता, चाहे कैसा ही मोही हो, किसी परपदार्थभे वह लगाब कर 
ही नही सकता । वस्तुके स्वदूपकों कोई तोइ सकता है क्‍या ? श्रच्छा तो फिर उस मोहीका 
लगाव किसमे है ? तो इसमे सत्य बात यह है कि उस मोहीका लगाव है श्रपत्ती विभाव परिं- 
खतियोंमे | जो विकल्प उठा उस विकल्पकों ही माना कि यह मैं हु और उस विकल्पमे हो 
आत्मस्वरूपजा अनुभव करता है, उसे त्तोडना नही चाहता, उससे हटना नहीं चाहता । लगाव 
तो निश्चयतः यहाँ हैं । जब गण्हाँ लगाव है तो लगावकी मुद्रा वनती है नोकर्मका आश्रय लेमे 
मे । तो जब इस मोह रागभावमे लगाव हुआ तो उसको मुद्रा बनी, किसी बाह्य ददार्थको 
उपयोगके लेनेसे कि मकान मेरा है, धन मेरा है यह बहुत अच्छा है इस प्रकार उन बॉस 
पदार्थोवों आश्रयमूत्त होनेके वारण कहा जाता है कि मोहं।का धन मकान आदिकम 


लगाव 
है। परे यही लगाठ देखो - यहाँका लगाव तोटोने तो चह लगाव टूट जाय 


हट जावगा छोर यहांका 
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लगाव न तोडोंगे तो किलना ही उत्तम करो, उन बाह्य पदार्धोका बह लगाव टूट ने सकेगा । 
रूठ गए, गुस्सा आ गई, घर छोड दिया, जगल चले गए, कही रहने लगे, भले ही ऐसा हो 
जाय, पर मोह न टूटेया । उस ग्रोरसे उपयोग भी हटा ते तो अन्य जगह मोह होने लगेगा। 
यहां भेद किए बिना हम उसकी विडम्बताका लगाव'तोड नहीं सफते । अपने अन्तःस्वृरूपमे 
देखें तो मै ज्ञानमात्र हू, ज्ञानस्वरूप हु, रागभाव मेरा स्वरूप नही है। इस रागका मैं लगाव 
न रखू, इन विकल्पोका मैं लगाव न रखू । देखो--कोई पुर्प लोकमे यदि नामवरीवा यत्न 
कर रहा है तो उसका लोगोमे लगाव नही है। किन्‍्ही लोगोसे बड़ा स्नेह भरा बर्ताव करता 
हो तो भी उसका लोगोमे लगाव नही है । उसका लगाव अपने विकल्पमे है | तो इस विशृत्प 
से श्रपना लगाव मिटे, ऐसा ज्ञान भीतर जागृत हो तब ही हम झापका कल्याण सम्भव है । 
मनुष्यजीवनकी सफलताका उपाय कर लेनेका श्रनुरोध--देखिये यह मनुष्यजन्म 
पाना कितना दुलंभ है ? जगतके जीवोपर दृष्टि पसारकर समझ लो--कैसे-कैसे जगतमे जीव 
है ? कीडा-मकोडा, पेड-पौधे, पणु-पक्षी आ्रादिक कितनी तरहके जीव पाये जाते । कैसा दुखी 
हैं, विद्लल है ? ऐसे हो दम आपकी भी तो दशा थी । ऐसे-ऐसे जन्ममरण करने पडते है इन 
ससारियोको । उन जन्ममरणोसे निकलकर हम आज मनुष्यजन्ममे झाये है तो समझ लो कि 
इप्तका कितना महत्त्व है ? ऐसा महत्त्वगाली मनुप्यभव पाकर जहाँ हम अन्त ज्ञानज्योति 
जगाकर सदाके लिए सक्षारसकटोसे छूटनेका उपाय बना सकते है । ऐसा श्रेष्ठ मनुष्यजन्म पाकर 
यदि हम इसे यो ही गप्प-सणमें गँवा दें तो मरण करके ऐसे हो जीवोमे जन्म लेना पडा तो 
बताओ क्‍या शान रही, क्या लाभ रहा ? दो दिनको चाँदनोमे चकाचौधमे क्यो भरा जाते है ? 
क्यो इसे सर्वस्व मान बैठते है ? क्‍या है ? धन मकान श्रादिक भी क्‍या है ? शरीर भी क्‍या 
है ? ये भी किसी दिन लोगोके द्वारा जला दिए जायेंगे या कही पडा रह जायगा । इसके साथ 
भी जब हमारा सम्बंध नही तो धन वैभवके साथ जो इतना सम्बंध मान रखा, इस भूलका 
फल कौन भोगेगा ? तो ऐसा दुर्लभ जन्म पाया है तो ऐसी हिम्मत बनाग्रो, इन बाह्य पदार्थों 
के प्रति ऐसी उदारता वर्तो, इन लोगोके प्रति ऐसी उदारता वर्तों कि बाह्यका जो हो सी हो, 
हानि हो तो चिन्ता न करो, लाभ हो तो उसमे मौज मत मानो, उसके ज्ञाता रहो । ये सब 
पुण्यके फल है, यह सब ससार की लोला है। कोई भूखो मर रहा, कोई करोडपति बन रहा, 
इसमे क्‍या हर्ष-विषाद ? अरे उपयोग लगाओों अ्रपने झत्महितकी भोर जैसे हो वैसे । मुझे 
भीतरकी ज्ञानज्योति प्रकट करनी है अपने हितके लिए, ससारके सकटोसे छुटकारा पानेके लिए, 
ऐसा एक अन्तः साहस बनावे तो यह जीवन सफल हो जायगा । अगर न बने तो जैसे जन्म- 
मरणा करते आ्राये, तैसे भ्ौर भी देखो । जिन्दगीभर मिला क्‍या ? मोहमे भ्राकुलित रहे, मरण 
विया और प्ाागे फिर जन्ममरणके दुःख भोगते रहेगे। ऐसी स्थिति मजूर न करो । अपने 
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श्रापपर दया करके कुछ समय आत्मानुभवके लिए लगावें, ऐसे साधन बनावें । जैसे वेराग्य 
बने, ज्ञान बने उस प्रकारकी अपनी वृत्ति बनावें | औ्लोर सफलता तब समभ्िये कि जब झापको 
अपने भीतर उठने वाले रागादिक भावोसे भी उपेक्षा हो जाय । ये तो मेरी बरबादीके लिए 
आये है, ये मेरे स्वरूप नहीं है, इनसे मुझे हटकर अपने आपके एक ज्ञानस्वरूपमे अनुभवमे 
लगना है, ऐसा जब आपका चिन्तन बने तब समभिये कि हाँ हमने इस जीवनकी सफलता 
पायी है । 

अव्याप्तिश्वोपयोगेषि विद्यमानेष्टकर्मंणाम्‌ । 

बन्धों नान्‍्यतमस्यापि नाबन्धस्तत्राप्यसति ॥५६७॥ 

उपयोगके होनेपर भी कहीं कहीं कर्मंबन्‍्ध तन देखा जानेसे उपयोग व फर्ममें व्याप्ति 

का श्रभाव--इस पदमे बतला रहे है कि उपयोगकी द्रव्यकर्मंके साथ व्याप्ति नहीं है । उप- 
योग हो तो वहाँ कर्म बँघे, ऐसा नियम नही है। उपयोग जुदी वस्तु है, कर्म जुदे पदार्थ है । 
एक बात यहाँ और समभना है कि गुरास्थानोके जो श्मामबररा हैं श्रौर उन गुणस्थानोके जो 
कारण है उन कार शोमे प्रप एक ज्ञानकी कारणता कही न पायेंगे । ज्ञानके कारण कोई गुण- 
स्थान बनाये गए है, ऐसी बात कही न मिलेगी । भिथ्यात्व गुणस्थान बना तो दशेनमोहके 
उदयसे । भ्रब चलते जाइये --अविरत सम्यक्तव बना है तो दर्शनमोहके उपशम आदिकसे ॥ 
और आगे बढे, छठ, ७वा, ८वा आदि गुणस्थान बने तो चारित्रमोहके क्षयोपशमसे, प्रभावसे, 
उपशमसे, क्षयसे । सयोगकेवली गुरफ्स्थान बना तो योगके निमित्तसे याने ज्ञान आत्माका एक 
ऐसा श्रात्माके गुणोमे साधारण गुण है जो उस ज्ञानके कारण न यहाँ बन्धे हो रहा, न सम्बंर 
हो रहा, न निजेरा हो रही, वह ज्ञान तो एक निष्पक्ष बैठा हुआ है। जितनी हम आपकी 
गडबडी हो रही है वह मिथ्यात्व व कषायसे हो रही है और जितना सुधार हो रहा है वह 
सम्यक्त्व चारित्रके व।रण हो रहा है, फिर भी हम एक ज्ञानके प्रयोगके सिवाय और कर 
वया सकते है ? सम्यवत्वके साधन बनाया सम्यद्त्व बने, चारित्रके साधन किया चारित्र बने, 
जो भी कुछ आपका उत्कर्ष है उन सबमे ज्ञान सहायक है, इतनेपर भी ज्ञानकी साधारणताके 
कारण यहाँ बन्चन ओर अबन्धनकी व्यवस्था नही बन सकती । तो उपयोगके साथ भी द्रव्य- 
कर्मकी व्याप्ति नही है । सिद्ध अ्रवस्थामे शुद्धोपयोग है, पर वहाँ बध नही, मिथ्यात्व अ्रवस्था 
में ६ ड्ोपयोग नहीं, वहाँ बध है तो उपयोगसे कर्मोकी व्याप्ति नहीं बन सकती । 

यहा स्वात्मोपयोगीह वंवचितन्नानुपयोगवान्‌ । 

व्यतिरिकावकाशोपि नार्थादत्र।स्ति वस्तुतः ॥८६ ५॥। 

ज्ञान श्लौर रागकी जुदी-जुदी लखन--देखिये---हम श्राप कर क्या रहे है ? हर जगह 

जाननेका काम कर रहे और जाननेके साथ-साथ करते है रागद्वेष मोह तो वहाँ यह विदित 
होता है कि हमारा जानना बिगड़ गया है, हम उल्टा जान रहे है। एक भगोन्‍नमे पानी है 
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झौर आपको कोई कपडा रगना है तो रग डाल दिया पानीमें तो आपको सारा पानी रणा 
हुआ दीखेगा, लेकिन वहाँ विचार करके देखों तो क्या पानी रग गया ? हाँ रग तो गया, 
भ्रगर नही रगा है तो इस भगोनेके किसी कोनेमे बताओ्नरो कि यहाँ पानीका एक बूद बैठा है 
क्या साफ, स्वच्छ, सफेद ? नही है ।' अ्रब जरा गहरी दृष्टिसे देखो तो क्या पानी रग गया ? 
पानी पानीमे जिस प्रकार है सो है, स्वरूपतः ओर रगमे वह रंग भरा है, इसमे कुछ जरा 
मोटीसी बात देख लो--भीतपर कलई पोत दी तो लोग कहते है कि भीत अब रग गयी । 
पीला रग पोत दिया तो भीत पीली हो गयी । बताग्रो भीत पीली हो गई क्या ? अरे भीत 
नही पीली हुई, भीतमे भीत है, रगमे रग है । तभी तो कभी-कभी देखा होगा कि उस भीतमे 
से रगकी पपडीसी निकल जाती है और भीत दिखने लगती है । जैसे रंगमे रग है, भीतमे 
भीत है, फिर भी लोग कहते है कि भीत रग गई, ऐसे ही जलमे रग डाल दिया, जल रग 
गया तो लोग कहते है कि जलका रग बदल गया, रग गया । ज्ञानके साथ रागद्वेंष लगे हुए 
हैं उन रागद्वेषोके कारण चूँकि एक ही आधारमे है ना दोनो बातें, तो वहाँ ऐसा-जँचने लगता 
है कि ज्ञान बिगड गया, पर ज्ञानका जितना काम है उतना स्वरूपकी श्रोरसे देखो तो ज्ञानमे 
मे बिगाड है, न सुधार । जितना बिगाड-सुधार है हम आ्राप सबका वह एक भीतरी कपाय 
और पझ्रकपाय भावसे है। तो हम जब अपने श्रापको इस तरह पा लेंगे कि मेरा तो मात्र 
ज्ञानस्वरूप है, जाननमात्र है, प्रतिभासमात्र है वह तो मेरे गुणका श्रश है और जितनी यह 
गंदगी है, कीचड है, ये सब भ्रौपाधिक चीजें है | मैं नही हू वह, मेरा स्वरूप नही है वह, इस 
प्रकार भीतरके विविक्त रागादिकोसे निराला एक ज्ञानमात्र आ्रात्मतत््वको हम जितने भी ढगो 
से जान सकें, जाननेका यत्न करे । 
स्वरूपतः जीवोको समान जानकर उनमे शन्नुता बन्धुताका भाव न लानेकी नीतिमे 
भ्रात्मलाभ--देखो---जीवनमे उत्कर्पके पास पहुचाने वालो एक नीति है, वह नीति आ्रात्मनीति 
है । सब जीवोको स्वरूपत समान मानकर इन जीवोमे बन्धुता और शब्ुताकी श्रद्धा न रखें । 
जहाँ यह नीति भ्रा जायगी वह श्रपने प्रात्माका उत्कर्ष कर लेगा । स्वरूपत. देखो कौन जीव 
मेरा विरोची है, विरुद्ध है ? यह भी कर्मका नाच है, सह है वह भी कर्मका नाच है| जीव 
स्वरूपतः जो है सो है । उस बेचारेका क्या यह अपराध है ? स्वरूपत देखिये--जो अपराध 
है वह सब कर्मका नाच है । ऐसे श्रन्त. स्वरूपको निरखकर सवंजीवोमे शछ्तुता और बन्धुताका 
जो भाव नही रखता, ऐसी जिसकी श्रद्धा निबंत् बन गयी है, ऐसा जीव ससार-सकटोसे पार 
झवश्य हो जायगा और जो यहाँ परिचय रख्न रहा है, यह मेरा है, यह गैर है, यह विरोधी 
है, जो इस तरहकी चित्तमे श्रद्धा जमाये हुए हो उसमें उत्कर्प कहांसे आयगा ? तो ये सारी 
बातें करनेकी है और अपने आपपर दया करके करनेकी हैं । इसमे कही दूसरे जीवोपर ऐहसान 


गाथा ६०१, मै 


आये ऐसी कोई बात नहीं । तो खुदके भलेके लिए अपने आपमे खुद ऐसी ज्योति जगाना 
चाहिए । 
सवेतश्चोपसहार- सिद्धश्चैतावन्मात्र वे । 
हेतु: स्थान्नोपयोगोय हशो वा बन्धमोक्षयो ॥८६६॥ 
उपयोगकी सम्यक्‍त्व, बन्ध व सोक्षसे श्रकारणताका उपसंहार--अभी तक जितना 

कथन किया गया था उसका सारांश यह है कि उपयोग सम्यर्दशंन या बंध मोक्षका कारण 
नही है । उपयोग कहते है जाननेको । कुछ भी जानना--जैसे चौकी जाना, ईंट पत्थर जाना, 
यहुँ उपयोग रहता है | आत्माको जाना, यह भी उपयोग कहलाया, परमात्माको जाना तो यह 
भी उपयोग हुआ । उपयोगका अर्थ है जानना । तो जो जानना मात्र है उससे न सस्यवत्व 
होता है, न बन्ध होता है, न मोक्ष होता है, न सम्बर निर्जरा है, वह तो एक जीवमे साधारण 
तत्व है । तब सम्बर निजरा होती किससे है ? सम्यवत्व श्र चारित्रसे । कषघाय न रहे, भ्रम 
न रहे, भीतरमे स्वच्छता प्रकट हो उससे सम्वर निजेरा होगी है । यह प्रकरण किस बातपर 
चल रहा था और किस प्रसद्धके लिए ये सब उत्तर दिये जा रहे थे, उस शकाको श्रब फिर 
दुहराते है। 

ननु चैव स एवार्थो यः पूर्व प्रकृतों यथा | 

कस्याचिद्वीतरागस्य सद्रहृष्टे्शानचेतना ॥६००॥ 

आत्मनोष्न्यत्र कुत्रापि स्थिति ज्ञाने परात्मसु । 

ज्ञानसड्चेतताया. स्यात्‌ क्षत्रिः साधीयसी तदा ॥६०१॥ 

सम्यग्दशेन व ज्ञानचेतताका परिचय--शकाकारकी शक दुहराई जा रही है उससे 

पहिले कुछ समभलने योग्य बातें सुनो--यहाँ इतने शब्दोका प्रयोग होगा । सम्येग्दर्शन, ज्ञान- 
चेतना, उपयोगमयी ज्ञानचेतना, इनका यहाँ प्रयोग होगा तो इन तीनका पहिले अर्थ समझ 
लो । सम्यग्दशनका अथ्थ है आत्मामे से विपरीत अभिप्रायका निकल जाना । जो मिथ्यात्ठ 
कर्मके उदयसे मोह लग गया था, भ्रम हो गया था, देहको आत्मा मान रहा था, परवस्तुओओ 


से सम्बंध कर रहा था--मै परका करने वाला हू, मै परका काम कर सकता हू, मै भोगको 


भोग सकता हूं श्रादिक जो विपरीत अभिप्नाय लगा रखे थे वे अ्रभिप्राय समस्त दूर हो जायें 
और उन श्रभिप्रायोके दूर होनेसे श्रात्मामें जो एक स्वच्छता, हल्कापन हो जाता है, बोक नही 
रहता, ऐसी स्थिति आ जाय तो उसे कहते है सम्यग्द्शन । ज्ञानचेतनाका क्‍या अर्थ है ? ग्रात्मा 
का जो सहज ज्ञानस्वरूप है उस ज्ञानमे यह मै हू, मैं इसको ही करता हू, इसी ज्ञानकों भोगता 
हु, ज्ञानके सिवाय और कुछ नही है, ज्ञान ही मेरा स्वरूप सर्वस्व है। इस तरह ज्ञानमय 
अपने स्वरूपका सम्वेदन करना सो ज्ञानचेतना है । यहाँ आ्राप दोनोका अर्थ सुनकर कुछ समझ 


रन 
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रहे होगे कि बातः दोनों एकसी' हुई श्रौर है भी बात दोनो एक । सम्यग्दर्शनमे भी स्वच्छता 
होना, ज्ञानचेतनामे भो स्वच्छता होना, बात दोनो एक है, लेकिन ज्ञानचेतनाका तो सम्बंध है 
उपयोगसे, ज्ञानसे और सम्यग्दशनका सरबध है सम्यकत्व॑ गुशसे । इतना दोनोमे भ्रन्तर है। 
हाँ श्रब प्रकृत बातपर आइये--ज्ञानचेतनाका अर्थ कया हुआ ? ज्ञानमे यह मैं हू, इस प्रकार 
का सचेतन करना । जरा रुचिपूर्वक सुनिगे--और मुझे ससार-सकटोसे छूटना है, उसका 
उपाय करना है, ऐसा मनमें भाव रखकर ध्ुना जाय तो अपने आात्माकी बात अपनेको कठिन 
लगे, यह नहों हो सकता । अपनी बात अपनेको कठिन कैसे लग सकेगी ? वह तो अपनी 'ही 
चीज है, अपनेमे है, परन्तु रुचि जब तक अपने आपके हितकी ओर न हो, विषयकपषायोमै; 
धनमे, दूकानमे, परिवारमे, लौकिक इज्जतमे, ठाट-बाटमे यदि रुचि लगी हो तो फिर इस 
रुचिके फेरसे यहाँका सारा फेर हो जाता है। ग्रत- पहिले भ्रपने आपके सकल्पकों स्वच्छ 
बनायें । मेरी सही-सही जिन्दगी इस उपयोगमे लगे कि मेरे आत्माका हित हो । किसीसे अ्रपने 
आपकी भलाई न होगी । तो ऐसा सकलप हो, भाव हो तो अपनी बात अपनेको रुचेगी ' और 
समभमे आ्रायगी । प्रकनण चल रहा था ज्ञानचेतनाका । हम हमेशा चेतते तो रहे, कुछ भी 
चेते । धर-मकान जाना तो, विषयोको भोगा त्तो, चेतनेका काम हम निरंतर करते हैं। जानते 
ही तो रहते है कुछ न कुछ, लेकिन अपने ज्ञानस्वरूपको छोडकर भन्य कुछ बाहरमे जाता 
भ्रन्य कुछकों चेता, तो उस जाननेका कोई फायदा नही होना । श्रपनेको इस तरह अनुभव 
करे कि मैं ज्ञानस्वरूप हू, ज्ञान ही मेरा सव्वेस्व है, ज्ञान ही सदासे है, सदा तक रहेगा । ज्ञान 
हो मेरी दुनिया है, ज्ञान ही मेरा सारा कुटुम्ब है, ज्ञान ही मेरा सर्वेस्व वैभव है, ज्ञानके 
मिवाय श्रन्य अणु मात्र भी मेरा कुछ नही है । धनकी तो बात ही क्‍या ? ऐसे उस सहज 
ज्ञानस्वभावको चेतें तो वह ज्ञानचेतना कहलाती है । | 
उपयोगययणी ज्ञानचेतना च लब्धिरूप ज्ञानचेतनाका परिचय--अब इसके बाद तीसरी 
बात और सुनो-जैसे हम इतनी चीजोको जानते है, अपने जानने योग्यको जान रहे है, मकान, 
भीत, पत्थर, पुस्तक, चौकी सबर्की जानकारी हो रही है, मगर वया एक साथ सबको जानकारी 
बन रही है ? जितनी चीजें है उन सबको एक साथ समझ रहे हो । नही समभ रहे, मगर 
इन सबको जाननेकी आपमे थोग्यता है कि नही ? है। तो सबको जाननेकी योग्यता तो है, 
मगर जान पाते है एक-एककों । तो इसे कहेंगे लब्बि और उपयोग, याने -बहुतसी चीजोको सम- 
मनेकी हममे योग्यता है वह तो है ज्ञानचेतना । ज्ञानकों हम ऐसा समझे कि यह मैं हू, इस 
ज्ञानको ही करता हू, भोगता हू, ज्ञान ही मेरा वैभव है | ज्ञानकों ही झपना सर्वस्त्र समझना, 
यह कहलाता है ज्ञानचेतना । ज्ञान भी योग्यता और उपयोगरूप दोनो किस्मसे परे जाते हैं;। 
पैसे इस मन्दिरमे जितनी चीजें है उन सबको आप जान लेते है कि नही ? जानते हैं। दर- 


हे 
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वाजा, त्रिवाड, भीत, चटाई, दरी आदिक सब कुछ तो जान सकते है श्राप, मगर उपयोग 
जिसमे लगा हो, जान रहे है उस चीजको । जाननेकी योग्यता तो है सबके, जितना कि श्राप 
जान रहे हे, जान सकते है, मगर जानते आप एक समयमे किन्‍्ही एक-दो चीजोको । सबको तो 
नही जान रहे । तो धत्रको जाननेकी जो योग्यता है उसको कहते है लब्धि | सबको जाननेकी 
योग्यता बनती है ज्ञानावरण क्मके क्षग्रोपणमसे, और उपयोग कहलाया कब, जब कि उस 
पदार्थकों जान रहे हो, और भो समभें । जैसे आप ४-५ भापाग्रोको जानते है--शअग्रेजी, 
हिन्दी, सस्कृत, उर्दू श्रादि, मगर पुस्तक बाँच रहे आप हिन्दीकी, तो योग्यता आपमे कितनी 
है ? ४-५ भाषाश्रोके जाननेकी और जान रहे है श्राप इस समय किसको ? हिन्दीको । तो 
जिसमें उपयोग लग रहा, जिसे जान रहे है उसे तो क्गे उपयोग और जितनेकी योग्यता है 
उसे कहेंगे लब्बि । याने ज्ञानावरणका क्षयोपशम होनेपर जितने पदार्थोकों जाननेकी इससे 
सामर्थ्य आयी बस उसे कहेंगे लब्बि । तो ऐसी ही बात ज्ञानचेतनामे घटित करे । ज्ञानचेतना 
वा अर्थ बताया कि ज्ञानमे ही, ज्ञानस्वरूपमें ही अपने आपके सर्वस्वका वेदन करना, सचेतन 
करना, अभ्रव यह बात लबव्धिरूय भी है उपयोगरूप भी है, मानना है अपने ज्ञानस्वरूपको ज्ञान- 
स्वरूप आत्मा । प्रपने इस आत्मस्‍्वृरूपको हम जान सकते 5, ऐसो हममे योग्यता हो, ऐसा 
क्षयोपणम बने और वह बनता है सम्यकक्‍त्वके साथ-माय । सम्यक्त्वके बिना नहीं, तो ऐसी 
योग्यताको कहते है लव्यविरूप ज्ञानचेंतना | और जब हम ज्ञानस्वरूपका अनुभव कर रहे हो, 
स्वातुभव रवोपयोग तब कहेंगे उपयोगरूप ज्ञानचेतना । 
शंकाकारके श्रभ्िप्रायका स्पष्टीकरण--इतना समभनेके बाद अब शकाकारका ग्रशि- 

प्राय सुनो -- शक्राकारका यह अभिप्राय है कि मैने यह सुना था कि वीतराग सम्यरहशिके ज्ञान- 
चेतना होती है और ज्ञानचेनना ममफक रहे थे उपयोगस्वरूप । याने ज्ञानस्वरूप निज आत्मा 
का ज्ञान रूपसे हो अनुभव करनेको ज्ञानचेतना समझ रहे थे । इस समभक्के अनुसार शक्राकार 
का यह कहना था कि जब ज्ञानोपयोग प्ात्माको छोड़कर अन्य किसी पदार्थों जानता है तो 
वहाँ ज्ञानचेतना न रही, सम्यकत्व भी न रहा, सम्वर नि्जेरा भी न रहे, ऐसा अभिपष्राय श्का- 
बगर रखता था । उस समभनेके लिए यह सब प्रयत्न हो रहा है। 

सत्य चापि क्षत्तेरस्यार क्षति: साध्यस्य न ववचित्‌ । 

इयानात्मोपयोगस्य वस्पास्तत्राप्यहेतुता ॥६०२॥ 

साध्यं यहरशनाद्धेतोनिजंय चाप्टकर्मणाम । 

स्वतों हेतुवशाल्छबतेन तद्धेतु स्वचेतना ॥&०३॥ 

लब्पिरूप ज्ञानवेतनासे उत्कर्षकों रात समझ लेनेपर सब समस्याक्रोंद्ा समाधान -- 


छंकाकारणी पया शदा थी कि यदि उपयोगरूप ज्ञानचेतना न रहे याने डँसे चौकोकों जानते 
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है तो यह उपयोगरूप चौकोका ज्ञान है और पीठ पीछे जितनी चीजें पडी है उनका है लब्बि- 
रूप ज्ञान | उसे हम जान नहीं रहे है तो ऐसी ही लब्बिरूप ज्ञानचेतना होती है और उपयोग 
रूप ज्ञानचेतना है तो शक्राकारकी शकाके उत्तरमे समझा रहे हैं कि भाई लव्धिरूप ज्ञानरं तता 
हो, सम्यवत्व हो तो सम्वर निर्जरा होती रहती है। उपयोगरूप ज्ञानचेतना न भी हो याने 
सम्य्इष्टिका उपयोग कसी परपदार्थके जाननेमे चल रहा हो तब भी सम्वर और निजंरा 
हीती है, मोक्षका मार्ग उसके चल ही रहा है | तो यह शका न॑ करना कि उपयोगमर्ी ज्ञान- 
चेतना न रही तो सब मिट गया, सम्यक्त्व भी मिटेगा, सम्बर निजेरा भी मिटेगी, ऐसी बात 
नही । यहाँ ग्रन्थकार एक भीतरी स्वच्छताकी महिमाक्रों बता रहे है, मिथ्यात्वक्रे नष्ट हो 
जानेपर ग्रात्माकी जो स्वच्छता पकट होती है उसकी अ्रपुर्व महिमा है । तब ही समतभद्राचार्य 
कहते है. कि सम्यक्त्वके समान श्रेयस्कर अन्य कुछ चीज नही है श्रौर मिथ्यात्वके समान 
विपदा और कोई ह्वीज नही । मिथ्यात्व नाम किसका है ? अपने श्रापकी जो दशा बन रही 
है, जो राग बन रहा है उस रागसे, उस कषायसे अपना न्यारा ज्ञानस्वरूप है, उसे न समझ 
सकना, ऐसी वेसुधीका नाग सिथ्यात्व हैं। जिसकी सुद्रायें बनती है कि देहको आत्म! मानना 
परपदार्थंकोी प्रपना समभना । मिथ्यात्व नाम है एक श्रज्ञानका, बेसुधीका | अपना जो एक 
सहज ज्ञानस्वरूप है, अपने ग्रापके सत््वसे जो अपनेमे स्वभात्र पाया जाता है उसका प्रकाश ने 
हो सकना, उसका ज्ञान न हो सकना, उसका अनुभव न हो सकता, यह है मिथ्यात्व । 

सम्यवत्वके होनेसे सम्पन्नता व मिथ्यात्वके होनेते विप्चताका निर्शेय--भैया ! यह 
निणेय करना है कि मेरे ऊपर विपदा है तो मिथ्यात्व और कपाय ये दो प्रकारके भाव जो 
मुभमे होते है वही मुझपर सकद है, अन्य बातका सक्ट न समभें । कभी वैभव कम हो जाय 
याने बाहरी बातोमे कुछ भी कमी-बेंसी हो उससे झात्माकों कुछ लाभ-हानि नहीं है । घन बढ 
गया तो आात्मामे कौनसी वृद्धि हो गई ? भ्राखिर आगे मरण तो होगा ही, और फिर जैसे 
कर्म किया है उसके अनुसार तुरन्त ही निरेय होगा । एक दो समयमे ही निरंय होगा। 
जिस किसीकी इज्जत बनी है वह धीरे-धीरे मिटेगी, ऐसा यहाँ नही है । मरेके बाद तुरन्त 
जाना पडेगा । श्राज मनुष्य है श्लौर मरकर बन गए पेड तो कहाँ रही इज्जत ? तो वहाँ कुछ 
बीरे-धीरेका काम नही है | तो ये सब जितने भी हमारे पतन है उनका कारण है मिथ्यात्व । 
झपने आपको सम्हालकर अपने आपकी रक्षा करना, यह प्रथम काम है । लडके हैं, स्त्री है, 
लोग हैं, उनके कर्म उनके साथ लगे है और उनके ही कर्मके उदयमें श्राप लोग उनके चहें 
कुछ सेवक बने, नौकर बनें, लेकिन आप उनके कोई उत्तरदायी नहीं। आप अपने ही जिम्मे- 
दार हैं, ऐसा जानकर एक शात्महितके लिए उत्सुकता जगरे और अपने प्राएमे भीतर सोचा 
करें तो आत्मज्ञान हो लेगा । 


गला ६०वे हि अर 
विषयरचि न होनेवर ज्ञानसाधनाकी सुगसता--लोग सोचते है कि धर्मकी साधना 
कटिन है, ज्ञानकी सावना कठिन है, सम्यवत्व पाना होगा कोई बडोका काम, इस तरह उन 
ब[तोको टाल देते है, लेकिन एक प्रयोग भी करके देखें--एक यही प्रयोग दर ले कि किसी 
क्षण तो जगतके सारे पदार्थोकी श्रहित जान करके जब मेरे हितमे एक परमाणु भो न आयगा 
मेरे काम कोई आ हो नहीं सकता है तो मैं अभ्रपने चित्तम विसी भी परपदार्थकों न बसाऊंगा । 
बुछ भी मेरे ज्ञान्मे मत आये, सबका ख्याल छोड दें और ऐसे आात्मीय विश्वामके साथ एक 
क्षण भी बैठ जाये, एक क्षण भी ऐसा गुजारें तो जो बात कठिन समझी जाती हो वह सब्र 
आपके सामने झा जायगी, शभ्रनुभव हो जायगा, किन्तु जब रुचि लगी है मोह रागकी श्रौर तो 
आत्म के शुद्ध तरवकी बात जानना चाहे, अनुभवना चाहे और उस पथमे लगना चाहे तो यह 
ब.त्‌ जरा कठिन है। कठिन क्या है ? प्रकी रुचिमे तो आत्माका प्रकाश पाना अ्रसम्भव है । 
वह दर करना होगा और परकी रुचि दूर करनेके लिए कोई विशेष ज्ञानकी ज्यादा जरूरत 
नहीं है। जो भोग रहे है. जो आपने अनुभव पाया है, सबके साथ रह-रहकर वह ही अनुभव 
ग्रापके लिए काफी है। सत्र समझा है कि सेवायें सत्रकी करे, लेकिन वहाँसे मुझे फल कुछ 
नही मिलता । जिन्दगीभर सत्रकी खुशाः दमे रहो, :सप्न करनेमे मरो, लेकिन अपने झ्रापको 
वहाँसे कुछ फल नही मिलता, बल्कि जरासा रिगाड हो जाय तो उल्टा वे भ्रपराध ही उमड़ते 
है । तो ऐसे विचित्र समारमे मुझे चित्तमे बसाने लायक कौन है ? एक बार राबका ध्यान 
छोडकर ऐसे विश्रामसे बैठ जाये कि अपने आप जो ज्ञानमें आये सो आया ,करे । मुझे जान- 
यूककर तोड-ताडकर ठिकाने बना-बनाफ़र मुझे कुछ नहीं सोचना हैं । स्वयं जो ज्ञानमे आये 
सो गश्राये, ऐसो एक हिम्मत बनाकर थं.डे समयको ही सबको भुला दें तो वह न्ञानस्वरूप भी 
भगवान प्रात्मतत्त्व स्व्य आ्रापको दर्शन दे सकता है,। पर इसके लिए मूलमे चाहिए हितकी 
अधिता । ह 
हिताथिताका गुण होनेपवर श्रोत्ताका वास्तविक श्रोतृत्व---सबसे पहिले श्रोताग्रोके 
लक्षणमें बताया है कि 'भव्यः कि कुशल ममेति विभुशन्‌” मेरी किसमे कुशल है ? मेरा क्‍या 
हित है ? ऐसा विचार करने वाला ही श्रोता है । जब हम कभी कुछ बोले धर्मकी बात, त्तो 
खुद अपने ञ्राप ही सुने । अपने आप बोलें तो उस बोलनेका लाभ भी बोलने वालेने उठाया । 
दूसरोको तो हम बहुत बातें समझाया करते है, कोई अ्रधीर हो रहा हो, दुःखी हो रहा हो तो 
उसको समभाते है, पर एक प्रकृति बन जाय कि हम जो दूसरेको समझें उसको हम तुरन्त 
समभत्ते जाये, सुनते जायें तो यह बोलना भी यहे श्रम भी व्यर्थ न जायगा । पहिली बात यह 
आनी चाहिए चित्तमे कि मेरा हित किस बातमें है ? हमे तो वह बात जानना है, समझना है 
दोष देखनेके लिए नही, कितना क्या बोला जा रहा, कोई गलती पकइनेके लिए नही, प्रन्य 
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किसी अभिप्रायसे नही, किन्तु मेरा हित किसमे है, मुझे तो अपने हितका प्रकाण चाहिए । इस 
भावसे सुनें । यो तो फिर ससार हें । आप एक विरोधीको देखते हो और जगतमे है अनन्त 
जीव और यही विरोधी यहाँ न हो और अन्य जगह हो तो आपका विरोधी तो नही। हमारे 
सामने आ जाय तो समझते है कि यह विरोधी है। भरे द किसीका विरोधभाव चित्तमे लावें, 
न किसीका रागभाव चित्तमें लावें । अपने झ्रापको अकेला ज्ञानस्वरूप निरखते रहे । मेरा हित 
किसमे है ? इसके जाननेकी उत्पुकता बनाये रहे तो अपने लिए सब कुछ भला होगा । यह 
धत्माकी ही तो बात है । आत्मा ज्ञानस्वरूप है कि नहीं ? बताझ्ो, आ्रात्माका क्या ढग ह, 
झात्माका क्‍या रूपक है ? कुछ कल्पनासे बताश्रों ना। मेज, कुर्सीकी तरह है क्या आत्मा ? 
किसीने आपके शरीरकों जकड लिया तो क्‍या आत्माको जकड लिया ? आत्माका क्‍या स्वरूप 
है ? टेबिल, कुर्तीकी भाँति पिण्डहप तो है नही । रस, गन्च आदिककी तरह कोई यहां रस 
गंध पायी जाती नहीं । तो है झ्रात्मामे और क्या चीज ? मना कर सकते नहीं, क्योकि जान 
रहे, समझ रहे, पुछ रहे, ऐसी वात किसीमे हो तो रही, मना कैसे कर सकते ? सो मना कर 
सकते नहीं व देख सकने नहीं । तब ग्रात्माकों समभनेकी क्‍या तरक्रीब है ? बस उसकी तर- 
कीब है ज्ञानस्वरूपमे उसे देखना | जो जानना बन रहा है वह जाननस्वरूप है, सो ही मैं 
श्रात्मा हू । आत्मा ज्ञानस्वरूप है । तो जब आत्मा ज्ञानस्वरूप है और वह अपने ज्ञानस्वरूप 
'को ही न जान पाये तो यह तो अधेर जैसी बात है ना ? क्यो न जान पायगा ? इस ज्ञानस्व- 
रूप आत्माको जाननेमें बाधक हो रहा है तो परकी ओरोरकी दृष्टि, परका व्यामोह, विपयोकी 
रुचि, परिप्रहका भाव, मूर्छा परिणाम, ये ध्षब ऐब लगे है, वे बाधक बन रहे है, भ्रन्यथा 
आत्मा तो ज्ञानस्वरूप ही है । तब जानना तो सहज ही हो जायगा । उसमे क्या कठिनाई 
है ? पर रुचि जो परपदार्थोकी ओर लगी है उससे नहीं समझ पाते | आप धर्मके नामपर 
कितने ही काम करते जायें और कितनी ही विद्याये सीखते जायें, कितना ही भाषण सुनते 
जायें, कितना हो कुछ कर लें, लेकिन ज्ञानस्वरूप निज तत्त्वकों जाने बिना क्षोभ तो न दूर 
हो सकेगा, मोक्षमार्ग तो न मिल सकेगा । ससारकी कुछ थोडी मुद्राओको देखकर इनमे शभ्रगर 
ललचाहट ही रही तो भलापन कुछ नही होगा । बन जायेंगे राजा, बन जायेंगे चक्रवर्ती, वन 
जायेंगे अहमिन्द्र, इतनेपर भी आत्माका कल्याण कुछ नही होगा । 
अपने प्रतिबोध बिना विंडम्बनाओका भोग -- भैया | समझना होगा इस कठिन वात 
को जो आज कठिन लग रही है । यदि आत्माका कल्याण चाहिए, ससार-सकटोसे छुटकारा 
चाहिए तो अपने आपके ज्ञानस्ग्हपकी बात, श्रन्तरगकी बात समझना ही होगी । न समभेंगे 
तो रुलते रहेगे समारभे | एक किसान था| हल जोतते समय ठेतमे कोई एक साँप आ गया 
और उस सॉँपपर पड गया बैलका पैर, और उस साँपने डस लिया किसानको । तो साँप ढवारा 
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इसे जानेपर कुछ उन्माद-सा होता है, जिसे कहते है मेहर उठना । ५-७ बार उन्मादकी 
घटना बना करती है तो वह उन्‍्मादमे आकर बैलको बहुत-बहुत पीटने लगा । लोगोंने सम- 
झाया कि भाई तुम अपने वैलकों क्यो पीट रहे ? तो किसान बोला कि इसने मुझपर पैर क्यों 
रखा ? जिसको उन्माद ग्राता है वह अपनेवी साँप अनुभव करता है। और साँपकी ओरसे 
वह बोलता है। उसे बहुतसे लोगोने समझाया, न माना । बहुत देर बाद एक विवेकीने धीरेसे 
समझा कि देखो तुम बैलकों पीट रहे हो, वह बेल मर जायगा तो फिर तुम्हारा काम कैसे 
चलेगा ? तुम क्‍या खाश्नोगे, बच्चे वया खायेंगे ? अरे इस बैलको मत मारो, तुम्हारे यह साँप 
का विष उतर जायगा, तुम ठीक हो जावोगे । इस बैलको न णीटो, नही तो तुम्हारा सारा 
काम बिगइ जायगा । तो उसकी समझे बात आ गईं और पीटना छोड दिया। ऐसे ही सम- 
मभिय्ये कि हम विषयकषायीमे रुचि बनाकर, आरम्भ परि ग्रहमे अपनी उत्सुवता बढ़ाकर अपने 
आपको वरबाद किए जा रहे है । इतना उन्माद अढ़ा है कि हम अपने भगवान ग्रात्माकी कुछ 
'मुध नही ले रहे । तो समभाने वालें ऋषि सत समभाते है कि देखो पागलपन मत करो | 
यह जिन्दगी तो थोडोसी दे अं'र इस ही जीवनमे विषयकषायोंकी रुचि बनायें, उससे निवृत्ति 
न कर सके तो दुःख कौन भोगेगा ? बरबाद तो इसको ही होना पड़ेगा, दुगंतिमे तो इसको ही 
जाना पड़ेगा । चेत जाबो, मत मोह करो । बाह्य पदायोमि मत इतनी ममता बनावे, अपने 
आत्माकी सुध करें और यह समझ जायें कि हमारा तो भला होगा आत्मज्ञानसे । इस परिंग्रह 
से क्या आत्माकों मिलिगा ? लोग थोडा सोचते है कि लोग कहेंगे कि यह है खास आ्रादमी, 
घनी आदमी । अरे जो लोग कहेगे वे स्वय दुःखी है और उनके कहनेसे तुम्हे मिलेगा कया ? 
अपना तो कुछ सोचो । सतुष्ट रहना चाहिए और ज्ञानमे, धर्मके मार्गमे अपनेको बढ़ान। चाहिए । 
देखिये--अनादिकालसे अमते श्नये है। दुर्लभतासे मनुष्यजन्म पाया है, सफल हो जायगा यह 
अगर भात्मज्ञानकी वात पा सके तो । इस ज्ञानस्वरूपका ज्ञान जिनके हुआ है उनके ज्ञानचेतना 
कही जातो हं और जिनके गह ज्ञानचेतना है, सम्यवत्व है, उनके सम्वर है, निर्जरा है, मुक्ति 
का मार्ग है । 
ननु चेदाश्रयासिद्धों विकल्पों व्योमपुष्पवत्‌ । 
तत्कि हेतु: प्रश्मिद्धोस्ति सिद्ध: सवंविदागमान्‌ ॥६०४॥ 

विकल्पकी श्रसत्ता होनेसे किसी भी ज्ञानको विकल्पात्मक कहनेकी श्राश्रयासिद्ध दोष 

होनेसे अयुक्ततता--प्रकरण यह चल रहा था कि हम आप लोगोका जो ज्ञान होता है 


वह ज्ञान 
बदलता रहता हूं । भ्रभी कुछ जाना, फिर कुछ जाना तथा हम आप लोगोके ज्ञानमे चचलता 
रहती है, उसमे विकल्प उठा करते है, इस कारणसे इस ज्ञानको विकल्पात्मक अथवा स क्रमणा- 
त्मक वहा था । इसपर यहाँ शकाकार यह कहे रहा है कि विकल्प नामकी 


तो कोई चोज ही 
ही है । विकल्प वया है ? कोई वस्तु ही नहीं है गे बिक मं 
नहीं टू ह हूं £ का वस्तु हू। नहा है, तब ज्ञनानको विवल्पात्मक कहना कीसे ठीक 
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है ? इसे वहते है आश्रयासिद्ध । जो बात नही है उसकी बात कहना, उसके झाश्रयसे किसीका 
कुछ बहना झ्राक्षयासिद्ध कहलाता है । शकाकार कह रहा है कि विकल्प तो श्राकाशके फूल 
की तरह असिद्ध है । क्या किसीने श्राकाशका फूल देखा भ्रथवा श्राकाशके फूलकी किसीगे 
माला बनायी ? अरे जब फूल ही नही है तो उसका कथन ही कैसे क्रिया जा सकता ? तो 
जैसे यह कथन आश्रयासिद्ध है, इसी प्रकार ज्ञानको विकल्पात्मक कहना शआरश्रयासिद्ध है । जब 
विकल्‍प कोई पदार्थ ही नही है तो ज्ञानको सविकत्प कहनेमे यह हेतु देना कि सर्वज्ञ भगवानने 
ऐसा ही कहा है | श्रागममे इसी तरह वर्णन है। आागमकी दुह्ााई देना, यह भी बेकार चीज 
है । विकल्प जब कुछ वस्तु नही तो ज्ञानकों विकल्पात्मक उपचारसे भी क्यो कहते हो ? 
देखिये--ध्यानपूर्वंक सुनो --ज्ञानको क्या चताया था विकल्पात्मक, विकल्परूप । उन्त विकल्पों 
के दो भेद है--एक तो ज्ञान बदलता रहता है, विकल्पका अर्थ बदलना है । दूसरा श्रर्थ है कि 
ज्ञानके साथ जो रागहेष इष्ट श्रनिष्ट आदिक भाव चलते है वे विक्रल्प है। तो दोनो ही विकलपो 
को ध्यानमे रखकर शकाकार यह कहता है कि विकल्‍प तो कुछ चीज ही नही है । फिर 
विकल्परूप कहनेका क्या भाव है ? इस शकाके उत्तरमे कहते है कि--- 
सत्य विकल्पसव॑स्वसार, ज्ञानं स्वलक्षणात्‌ । 
सम्यवत्वे यद्विकल्पत्व न तत्सिद्ध परीक्षणात्‌ ॥६०५॥ 
स्वलक्षणरूप विकत्पके श्रतिरिक्त श्रन्य विकल्पका ज्ञानमें श्रभाव तथा सम्यवत्वमे 
विकल्पका प्रभाव--उत्तर समभनेसे पहिले एक बात और समझ लीजिए । अभी विकत्पके दो 
श्र्थ बताये थे--एक तो ज्ञानका बदलना, भ्रमुक पदार्थ जाना, उसे छोडकर श्रन्यकों जाना । 
दूसरे विकल्पका श्रर्थ क्या था कि उसके साथ जो रागहेष विचार तकक-वितर्क जो चल रहे हैं 
वे भी विकल्प हैं। इसी अ्र्थंको लेकर शकाकारकी शका थी कि विवल्‍्प कोई वस्तु ही नहीं 
है । फिर ज्ञानकों विवल्पात्मक कहनेका क्या श्रर्थ ” इसका उत्तर मुननेसे पहिले विकल्पकी 
एक त्तीसरी व्याख्या भी सुन लीजिए । विकल्पका अर्थ है जानना । पदार्थका जानना, यह भी 
विवल्‍प कहलाता है । विकल्प शब्दका जो अ्रसिद्ध श्र्थ है. उस अर्थके अनुसार तो सोच रह 
होगे कि इस विक्त्पका क्या मतलब ? परिभाषाये होती है उसके श्रनुसार अर्थ होता है । 
ज्ञान जानता है, शेयाकारकों समभता है, शेयाकाररूप परिणमन करता है, बस इस जाननका 
ही नाम विकल्प है। तो ऐसा विकल्प तो ज्ञानका स्वरूप समझियेंगा। दोषरूप नही है। 
शकाकार दोषरूप विकल्पके लिए शका कर रहा था, किन्तु यह विकल्प तो ज्ञानकी सहज महा 
है, सहजस्वरूप है । उस विवल्पसे तो बतावेगे कि ज्ञान अपने लक्षणसे विकल्पात्मक है, लेकिन 
शकाकारने दो झापत्तियाँ दी थी कि ज्ञान कैसे विकल्पात्मक है, सो शकाकारका हना कुछ 
दोक था । हाँ, वास्तवमें ज्ञान विकल्पस्वरूप नहीं है । विकल्प है दूसरे ऐवका काम, लेकिन 
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उसके सगसे जब तक जान रहा है तब तक ज्ञानमे विवल्पात्मकताका उपचार किया जाता 
है । ज्ञानमे विकल्पात्मक नही, सम्यक्त्वमे विकल्प नहीं । यह बात यद्यपि कुछ ठीक है, लेकिन 
इसके मायने यह न होगे कि विकल्प आकाशपुष्पकी तरह असत्‌ है । विकल्प है कुछ भ्रौर 
चीज और उस विकल्पके सम्बधसे ज्ञानको या सम्यक्त्वको विकल्पात्मक कह दिया जाता है, 
यह उपचारकथन है । विकल्प है क्या चीज और होता किस तरह है ? अभ्रव इस बातको सम- 
भाते है । 
यत्पुनः कैश्चिदृवत स्यात्‌ स्थुललक्ष्योन्मुखेरिह । 
अन्नोपचारहेतुयसत बवे किल साम्प्रयम्‌ ॥६०६॥ 
ज्ञानकों सविकल्प कह देनेका कारण उपचार---जिन लोगोने ज्ञानको या सम्यग्दर्शन 
को सविकल्प बतलाया उनकी दृष्टि है वह तो उपचारसे विकल्पात्मक है । वास्तवमे सम्यक्त्वमे 
और ज्ञानमें विकल्प नहीं है । उपचार क्यो है”? उपचार कहते है कि बात तो हो किसीमे 
ओर लगावें किसी अन्यमे । जैसे किसी क्रोधी लडकेसे कहते है कि यह लड़का आग है । तो 
क्या लडका आग, हो गया ? अ्रथवा सीधा ही कह दिया जाय कि यह तो श्राग है तो क्‍या वह 
वास्तवमे झाग है ? झरे वह तो लडका है, लेकिन उसमे आग जैसी कुछ बात निरखकर तुलना 
करके क्रोधी उसे कह दिया जाता है तो इसे कहते है उपचारकथन । जैसे घी का घडा | बत- 
लावो घीका घडा वही बनता है क्या ? भिट्टीका घडा बनता है। लेकिन उसमे विकल्पका 
सम्बध है, इसलिए उपचारसे कहा जाता है घी का घड़ा । अच्छा घड़ेकी बात कुछ व्यवहारमें 
बन रही है, पर जैसे लोग शौच जिस लोटेमे जाया करते है उसे कहते है टट्टोका लोटा । भला 
बताओ वह लोटा ट्ट्टीका है क्‍या ? अरे वह तो टीनका अ्रथवा पीतल आदिका है। लेकिन 
वैसा कहनेका प्रयोजन यह है कि उसका सम्बंध लेकर उपचार किया जाता है | तो यह उप- 
चरित कथन है कि ज्ञान सविकल्प है । विकल्प है किसी दूसरेका परिणमन और सम्बध लगा 
दिया ज्ञानमे । क्यो सम्बंध लगा दिया ? कुछ तो कारण होगा ? साहचयय है । विकल्प भी 
वहाँ बस रहा श्र ज्ञान भी बस रहा और ज्ञान उन विकल्पोको जान रहा तो इस साहचयंसे 
ज्ञानकी सविकल्प कहा है, इसोको खुलासा करते हैं । 
क्षायोपशमिक ज्ञान प्रत्यर्थ परिणामि यत्‌ । 
तत्वरूपं न ज्ञानस्य किन्तु रागक्रियास्ति वै 0६०७७ 
विकल्‍प रागक्रियाभृत होनेसे क्षायोपशमिक ज्ञानसे होने वालो अ्त्यर्थपरिणामिताकी 
निश्चयतः अ्रतत्त्वरूपता--देखो जो ज्ञान बदलता रहता है, जिस ज्ञानके साथ क्षोम् भी रहा 
करता है, ऐसा ज्ञान कौन हो सकता है ? क्षायोपशमिक ज्ञान । ज्ञान दो प्रकारके है--क्षायो- 
पशमिक भ्रोर क्षायिक । क्षायिक ज्ञान तो केवलज्ञान रहता है। वहां तो यह्‌ विकल्प नही है । 
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क्षायोपशमिक ज्ञानमे यह बात है कि वह प्रत्येक अर्थके अनुसार परिणमता रहता है। जैसे 
जो अर्थ आया ज्ञाममे उसे जाना, अब फिर दूसरे अथको जाना तो प्रर्थ अर्थके प्रति परिगमता 
हैं, वदलता रहता है, यह बात रहतो है क्षायोपशमिक ज्ञानमे | तो यह परिणमन होना ज्ञान 
का स्वरूप नही है, किन्तु यह तो रागवी क्रिया है। देखो--ज्ञानका काम तो जानना है। 
प्रब जानन जो बदलता हैं यह होता है रागकी प्रेरणासे, रागभावके कारण तो यह बदल जो 
है वह रागकी क्रिया है, भ्रथवा ज्ञानके साथ जो क्षोभ है वह रागको क्रिया है, यह ज्ञानकी 
क्रिया नही है | ज्ञानकी क्रिया तो जानन है । यहाँ परख लीजिए कि मै ज्ञानस्वरूप हु। भेरा 
काम जाननेका है । जाननेमे कोई ऐब नहीं होता, जानना जानना ही रहता है , जाननेमे तो 
यह भी ऐब नहीं लगा सकते कि वह देखो इस इस तरहसे बदलता रहता है । हाँ बदलता तो 
रहता है, इसको भना नहीं किया जा सकता। अ्रभों कुछ जान रहे, भ्रव कुछ जानने लगे, 
संगर इसमे ऐव है रागका । राग भीतर बैठा है, उससे इतनी अ्रशत्ति; भ्रायी है कि इस शुद्ध 
जाननमे नही रह पाता । तो रागको क्रियारूप है बह विकल्प, और वह विकल्प है ज्ञानके 
साथ-साथ इसलिए ज्ञानयो सविवल्प कह दिया । तो विकल्पका सम्बंध लगा दिया ज्ञानके 
साथ, यहो कहलाया उपचार । 
प्रत्य्ण परिणामित्वमर्थानामेतदस्ति यतू । 
प्रथेमर्थ परिज्ञान मुद्दद्रज्यदृद्धिष्यथा ॥६०५८॥ 
रागादिकी सुद्रा बनाते हुए ज्ञानसे प्रत्यर्थपरिणाप्तिताका कारण रागादिभाव--ज्ञान 
में जो प्रत्यर्थ परिशामिपना हु अर्थ पदार्थभे जो बदल-बदलकर ज्ञान होता है सो ठीक है और 
वहाँ पदार्थमे भी यही बात है कि प्रत्येक पदार्थमे श्रपने श्रापका परिशमन है उस परिणमनमे 
ज्ञान प्रत्येक पदार्थके प्रति मोह करता है, राग करता है, ढेप करता है, याने पदार्थम इष्ट 
अनिष्ट बुद्धि बनी हुई है उससे जो राग बना और द्वेप बना, किसी पदार्थमे रागका परिणाम 
बना, पदार्थमे न बना, पदार्थका नाम लेकर आत्मामे ही रागका परिणाम बना, मगर जैसा 
पदार्थ है, परिणति है, यहाँ भी- रागकी क्रिया चल रही है, उसका यह बदलना चलता है तो 
यह रागह्वंपके अनुसार ज्ञानमें भी बलिप्ट होने लगा । पर ज्ञानका काम बदलना नही है | बंद- 
लगा काम है रागकी क्रियाफा । लोग जब चाहे अनुभव करने लगते कि अ्व तो हम बडी 
उल्मनमे है, बढ़े फमटमे है, वह उल्कने और मम किस बातकी है ? रागकी । स्वच्छत्द 
होकर किसी बातमे राग बढाया, उसके साथ ज्ञान है। तो रागके विपयभूत होते हैं. धन्य 
जीव और अन्य जावोकी कल्पना या परिणमन उसके आावीन है नही तव उनकी वृत्ति होने 
लगी वछ प्रजयू ल । उस प्रतिकूलकों देकर यह मानने लगा सेद | तो इस तरह गिसने भी 
गत है जीवकों तो उमा मूल कारण है रागमोह । तो ऐसा राग मोह जब जीवके साथ 


उंद है 
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लगा है तो इसका ज्ञान स्थायी कैसे रह सकता ? शुद्ध किसो विधिसे जाम नहीं रहे, जान रहें 
निरन्तर बदलता हुआ, तब ऐसी शुद्धता ज्ञानमे कैसे प्राप्त हो सकती है ? तो ज्ञानमें जो सक्र- 
मण होता है वह रागके कारण होता है । 
स्वसवेदनप्रत्यक्ष .दस्ति सिद्धमिदं यत । 
रागाकतं ज्ञानमक्ष तं॑ रागिणो न तथा मुनेः ॥६०६॥ 

रागियोंके अ्रशान्‍्त रागाक्त ज्ञानकी संभवता- इस बातको आप सब अपनें-प्रपने अ्रनु- 
भवसे भो जान सकते है कि रागसहित ज्ञान शान्त नहीं होता । जिस ज्ञानके साथ राग लगा 
है उस ज्ञानमे शान्ति नहीं आ सकती । तो ऐसा अशान्त ज्ञान, ऐसा रांगलिप्त ज्ञान रागी 
पुरुषके होगा, वीतराग साधु सतके ऐसा राग मिला ज्ञान अथवा क्षोभ वाला ज्ञान नही होता । 
जो राग करे सो ही दु.खी होता है । तो ज्ञानमे जो यह बदल चल रही है, हम आपके ज्ञान 
जो स्थिर नही रह पाते, प्रत्येक पदार्थभे बदलते रहते है तो लोग इसे बडा बुद्धिमान कहते 
हैं । हम बहुत बढिया जानते है, अ्रमुकको जाना, अमकको जाना, नई-नई बातें जानते है, 
लेकिन अध्यात्मशास्त्र यह कहते है कि यह रागकी प्रेरणासे ज्ञाममे बदलना हो रहा है। भग- 
वानका ज्ञान तो तीन लोक तीन कालका जानने वाला है, सदा जानने वाला है । जो जाना 
उसे फिर जानता ही रहता है, उसमे बदलना नही होता है । बदलना होता है अज्ञानियोके, 
ज्ञानहीनोके, अल्पज्ञोके और इस बदलनेकों सक्मण कहा है | भगवानके ज्ञानकों सक्रमणात्मक 
नही कहा । जिस समय जीव स्वानुभवमे रहता है उसे भी सक्रमणात्मकः नही कहते है, 
क्योकि उसका विषय एक शुद्ध भात्मतत्त्व चलता रहता है । तो जहाँ पदार्थ विपयभूत नये- 
नये हो, अपूर्व-अपूर्व हो उसे यहाँ बदलना कहते हैं । तो अपने-अपने अ्रनुभवसे भी श्राप यह 
समझ सकेंगे कि रागमे जो ज्ञान बनता है उस ज्ञानके करते समय इसको क्षोभ रहता है और 
इसका बदलना चला करता है तो एकमे टिक नही सकता । जैसे लोग प्रायः पूछा करते है 
कि जब सामायिक करने बैठते हैं तो चित्त बहुत चचल होता है, उप्का क्या कारण है ? तो 
उसका उत्तर है कि आपके राग लगा है |” अच्छा, तो क्या राग और समयमे नही लगा है ? 
हाँ और समयमे भी लगा है, मगर और समयके रागमे तो आप भुत्त होनेका ब्रत लेकर लगे 
हुए है इसलिए वह एक जगह बात, उपयोग जरा थोड़ी देरको टिका है तो दुनियाभरकी बातें 
नही याद रहती | सस्कार तो सारा है, किन्तु जब सामायिक करने बैठे तो आपने सकला य 
क्या कि हमे घरसे मतलब नही, दूकानसे मतलब नही, बस माला लेकर शाश्तिसे बंठग हु 
लेवि.न भीतरमे योग्यता थी तो इस बनावटकी, सो स्वतत्र बननेपर होता क्‍या है कि जितना 
भीतरमे गत्तियाँ हैं श्रधिक्तर वे सब उमड़ पड़ती है । कारण क्‍या है कि रागवार क है मन 
चंचल है, उसके कारण ज्ञान बदलता रहता है । उसका कारशा है राग । नो रा००म>ल ...... 
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लुब्च होता है, वह शान्‍्त नही रह सकता । 


श्रस्ति ज्ञानाविनाभूतो रागो बुद्धिपुरस्सरः 
अज्ञात्तेथें यतो न स्थाद रागभावः खपुष्पवत्‌ ॥६ १०॥ 


बुद्धिपुवंक रागकी क्षायोपशमिकज्ञानाविनाभुतता--राग दो प्रकारके होते है--वबुद्धि- 
पूव्रेंक और अबुद्धिपू्वेंक । बुद्धिपूर्वेकक़े भ्रनेक्र भ्र्थ हैं, पर यहाँ एक यह श्रर्थ लगाग्नो कि जो 
राग हमारी समभमे श्रा रहा, ज्ञानमे भ्रा रहा, [ प्रतुभवमे झा रहा, जिससे हमपर दोष लगा 
करते है वह राग कहलाता बुद्धिपुवेक, और जो राग समभमे नही श्राता, ज्ञानमे नही भ्रा रहा 
ऐसे ऊँचे ज्ञानो सत पुरुषके भी श्रेणीमे रहने वाले साधु संतोके जो ज्ञान होता है वह भ्रवुद्धि- 
पूर्वक राग है, और जैसे बताया था कि अबुद्धिप्वेकके अनेक श्रथें हो जाते है । अबुद्धिपर्वंकका 
अर्थ जहाँ इतना ऊँचा लिया गया कि जिन ऊंचे साधु सत्तोके एक शुद्ध ध्यान होनेके कारण 
रागका उन्हे परिचय नही रहता, राग उनके ज्ञानमे नही भा पाता । रागका उदय यद्यपि 
१०वें गुणस्थान तक है, फिर भी राग समभझमे नही भ्रा रहा तो यह भी अबुद्धिपूवंक कहलाता 
है । और जो श्रसज्ञी जीव है उनके जो कुछ बर्त रही है, एकेन्द्रिय दोइन्द्रिय श्रादिकके इनके 
भी राग अ्बुद्धिपू्वक कहेगे तो भ्र्थ जैसा जो कुछ सामने रख दिया जाय तो उसके अनुसार 
विचार चला करता है। यहाँ यह बात कह रहे हैं कि जो बुद्धिपूर्वक राग है वह क्षायोपशमिक 
ज्ञानका अविनाभावी है । अर्थात्‌ जाना हो, समझमे श्राया हो तो वह राग महसूस हुआ ना । 
भ्रज्ञान पदार्थमे रागभाव उत्पन्न नहीं हुआ भर न जाना गया । जो पदार्थ ही नही है उसमे 
राग कैसे ? जैसे किसीको राग होता है कि मैं गुलाबके फूलोकी माला पहिन्‌, किसीकों राग 
होता है कि मै बेलाके फूलोकी माला पहिन्‌, ऐसे ही वया कोई यह भी राग करता है कि मैं ' 
ग्राकाशके फूलोकी माला पहिनू ? अरे श्राकाशका फूल ही कुछ नही तो उसका राग भी नहीं 
बनता । वृद्धिपूवंक राग अज्ञात पदार्थमे नहीं होता, तो बुद्धिपु्वक रागका क्षायोपशमिक ज्ञानके 
साथ सम्बंध हैं और जिनके बुद्धिपूवेक र'्ग होता है तो उनके ही ज्ञानमे सक्रमण-होता है । 
सूक्ष्म सक़मण तो ऊपर श्रेणियोमे भी है, किन्तु जिसका लक्ष्य रखकर शंकाकार कह रहा है, 
उसका प्रकरण चल रहा है। यह जो हम आपका ज्ञान सक्रमण किया करता है इसका कारण 
हैं राग, और वह राग है बुद्धिपूवंक । बुद्धिपूवंक राग, यह विशेष कर्मबन्धका कारण है । तो 
प्रकरणमे यह बतलाया जा रहा कि ज्ञानकी बदलका कारण ज्ञानका स्वरूप नही, ज्ञानका स्वयं 
विकल्प नही, किन्तु वह रागकी क्रिया है श्रोर रागके काररा क्षायोपशमिक ज्ञानमे भी होता 
है विकल्प, ,सो यह उपचारकी बात यहाँ कही गई । चूकि वह ज्ञान क्षायोपशमिक है, इसलिए 
हइनते सविकल्पताका उपचार किया गया है | 


गाया ६११ ६६ 
भ्रस्त्ययुक्तलक्षणो रागश्चारित्रावरणोंद्यातर्‌ । 
भ्रप्रमत्तगुणस्थानादर्वाक्‌ स्यान्नोध्व॑मस्त्यसो ॥६११॥ 

कारणभेदसे व स्वरूपभेदसे ज्ञानका रागसे निरालापन एवं श्रप्रमत्त गुरास्थानसे पहिले 
पहिले वुद्धिपु्वंक रागकी संभवता--यह वुद्धिपूवंक राग कैसे नत्पन्न होता है ? चारित्रमोहनीय 
कर्मके उदयसे । बुद्धिपर्वंक ,राग छठे गुणस्थान तक पाया जाता है । रागमे मिले ज्ञानमे कुछ 
अदल-बदल है, लेकिन राग तो राग ही है । राग हैय है । ज्ञानी जीवको यह श्रद्धा है कि राग 
सर्जन हैय है और रागकी प्रशसा कभी-क्रभी की जाती है। जैसे भगवानकी भक्ति, इसमें 
जिनेन्द्रके गुणोका प्रनुराग, तो गुणानुरागकी जो भक्ति वी जाती है, प्रशसा की जाती है तो 
यह प्रशंसा भी उस रागमे उस वैराग्य और ज्ञानके सम्बधसे प्राप्त होती हैं । रागमे जो जितना 
प्रश है रागका वह राग श्रौर आात्माका स्वरूप नहीं । वह तो छोडने योग्य ही है । तो रागके 
प्रति ज्ञानका ऐसा मनन है, चिन्तन है कि राग तो हेय ही है, वह उपादेय नही है, किन्तु 
फिसी अवस्थामें सुकावलेसे उपदेय माना जाता है अथवा किसी श्रेष्ठ ज्ञानके साथ रह रहा हो 
तो उसे उपादेय बहा करते है। वृद्धिपूवंक राग जिसके कारण ज्ञानमे अदल-बदल होना, 
पदार्थोत्रो छोडब-र नगे-तये पदार्योकों जानना, ऐसा जो ज्ञानमें हो रहा है वह रागके कारण 
हो रहा है । गानका स्वरूप नहीं है कि वह इस तरह बदल-बदलकर जाने । देखो हमे ज्ञानका 
ही एक शुद्ध स्वरूप विदित हो जाय श्र उसे माना जाय कि यह भेरा स्वरूप है, यह मेरी 
बरतु है, तो ज्ञानका यो शुद्ध स्वरूप विदित हो जाय, उससे हो कल्याणका मार्ग मिलेगा। मै 
जानता हूं, इस पदार्थके कारण नहो जानता हू कि सामने ण्ह चौकी है तो सैने इसे जान 
लिया । जानता हू तो स्वभावसे जानता है, उस रागकों भी जानता हु । देखो बहुत अ्न्तहं ष्टि 
से मममियेगा कि गात्मामे रागभाव भी हो रहा है शीर ज्ञान भी चल रहा है तो अन्तरात्मा 
जानी पुरुष उस राभको भी जानता है--यह राग है, यह ज्ञान है तो वहाँ भी जो रागका 
जानना हुआ सो रागके कारणसे जानना नहीं हुआ, किन्तु ज्ञानने अपने हो स्वभावसे, अपनी 
द्टी परिशतिसे जाना । देखो यह है भेदविज्ञानकी पराकापा | राग अपने कारणसे हो रहा, ज्ञान 
हक पार्ण्स ही रहा, राग भपने परिणमनमे हो रहा, ज्ञान अपने परिणामनमें हो रहा । 
मंशा पि दोनो 3 एक भात्मपदार्थमे प्र उस ही पदार्थमें परिणमन है, पर भेददृष्टि करके जब 
हम गुणोवो । हल पक जी न्याराज्यार बह रहे है तो इस दृष्टिमे वे सत्र न्यारे-स्यारे हैं और 
गज हा निर्णय वनावेंगे यह उस ही विधिसे बनेगा । राय रागमे है, ज्ञान ज्ञानमें 
रं हे है अंक ही का हे सच । लो दीसा यहाँ अपनी उपयोगभूमिवों साक किया 
 ज्ञामीने वि हो शिक्षण हो रहा था, जो एक बिद्ृत दन रहा था वह सद विश्लिप्ट द्वि् सदा 


व £&$। +2। ब रै जब डै मद ७ ॥ ह॥ दा हक हे बट 
एल“ अंश जग १. शीन सोने हू । दाता एका पल हट ? जान ज्ञानरे कारपणसे दमा है, रख शग 
पट ञ हि 
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के कारणसे हुआ है, एक कैसे ? ज्ञानका स्वामी मैं हं, रागका स्वामी पुदूगल है । और थोडी 
देर बाद रागको पुदुगलके पास भेज दो--तुम्हारी चीज तुम रखो, ज्ञानकों अपने पास ले लो, 
अपनी चीज तुम रखो, लो इस भेदविज्ञानने कसा उपयोगभूमिको स्वच्छ किया । 

रागकी पं'हृगलिकताका विवरण--अश्रभी यहाँ रागकां स्वामी जो पुद्गलकों कहा है 
उसकी एक हृष्टि है। चूँकि रागका अ्विनाभाव, अन्वयब्यतिरेंक कर्मके साथ है । कर्मके होनेपर 
राग हो, कर्मके न होनेपर राग न हो, इस हृष्टिको लेकर उसका स्थ्रामी पुदूगलकों कह दिया 
है । परिणमा तो यद्यपि यह जीव रागरूप, लेकिन जैसे हम यहाँ देखते है कि दर्पणके सामने 
हाथ क्रिया तो हाथकी छाया हुई । भव कितना सीधा जंच रहा कि हाथ हटाया तो छाया 
खतम, हाथ सामने किया तो छाया तेयार । हाथ हिलाया तो छाया हिली । इस वातसे यह 
पता पडा कि इस छायाके होने ने होनेमे इस हांथत्रा स्वामित्व माना जा रहा है । यद्यपि 
उपादान दृष्टिसे जिसमे प्रतिविम्ब कहलाता है तो इस दृष्टिसि छावारूप परिणमने वाला बह 
दर्पण है | लेकिन अन्वयव्यतिरेक दर्पणके साथ नही है । जिसके साथ अन्वयव्यतिरेक है उसके 
प्रति कहा जा रहा है। हू राग ! तुम जिसके होनेपर होते और न होनेपर नही होते तुम तो 
उसके हो, मेरे मित्र बंसे हो ? तुम जाबो पुदूगलके पास, मेरेकों तुमसे मतलव नही है । तो 
ऐसा भेदविज्ञान करके इस ज्ञानीने गपनी उपयोगभूमिकों स्वच्छ किया है । हाँ तो उस विकल्प 
की बात चल रही थी कि ज्ञान बदलता है, क्यो बदलता है ? ज्ञानके इस बदलनेमे अभी 
इसको जाना, अश्रव अ्रन्यकों जाना, इस बदलमे कारगा हमारा राग है, रागकी क्रिया है। 
ज्ञान अ्रपने स्वरूपसे ऐसो बदल नही रखता, इस कारण ज्ञानको विकल्पात्मक उपचारसे कहा 
जाता है । ज्ञान स्वलक्षणतः स्वरूपत, विकल्पात्मक नहीं है | 

प्रस्ति चोध्व॑ंमसी सृक्ष्मो रागश्चाबुद्धिपूर्वज । 
अवक्‌ क्षीणकपायेभ्य: स्थाद्विवक्षावशान्न वा ॥६ १०॥॥ 

प्रप्रमत्त गुसास्थानसे क्षीणक्रषाय गुशस्थान पर्यन्त अवुद्धिपुर्वक रागकी संभवता-- 
कल यह बतलाया था कि वुद्धिपूवंक राग प्रमत्त गुणस्थान पर्यन्त रहता हैं। आज यह बतला 
रहे है कि अबुद्धियुवंक राग कहाँ तक रहता है ? जब प्रमत्त ग्रुणस्थान तक बुद्धिपृवंक राग है 
याने जान-स्मभत्र र अनुभव करते हुए जो राग होता है वह छठे गुशर्थान तक है । तो इससे 
यह सिद्ध हो ही गया कि अबृद्धिपूवंक राग ७वे गुणस्थानसे होता है भौर रहता है क्षीण- 
कषायसे पहिले-अहिल तक याने १०वें गुणस्थान तक रहता है। प्रबुद्धिपृवंक रागमे भी 
बहुत भ्रन्तर है । ७वें गुणस्थानमे जो श्रबुद्धिपुर्वंक राग है उससे सूक्ष्म पवेमे, उससे सुक्ष्म ध्चें 
मे, उससे सूक्ष्म १०वें मे, परन्तु अबुद्धिपृवंक यह राग अप्रमत्त गुणस्थानमे रहा, उससे पष्लि 
बुद्धिपूवंक राग चलता है । यह सब विवरण इसलिए किया जा रहा है कि शकाकारने यह 


याथा ६१४ डर 


माना था कि ज्ञानचेतता वहाँ नहीं होती जहाँ प्रमे उपयोग रहा हो, जहाँ ऐसा राग चल 
रहा हो, उसी सिलसिलेमे यह सब कथन चल रहा है और आगे इसका निष्कर्ष बताया 
जायगा । 

* विमृश्यैतत्पर कैश्चिदस:्भूतोपचारत । 

रागवज्ज्ञानमत्रात्ति सम्यवत्ग तद्॒दी रितम ॥६ १३॥। 
सम्यकत्वको व ज्ञानकों सविकल्प कहनेका कारण अ्रसदभुत उपचार--शकाकारको 

यह शक्रा क्यो उपजी कि सम्यक्त्व भी सविवल्प है और ज्ञान भी सविकल्प है ? उसकी दृष्टि 
यह रही कि देखो छठे गुशस्थान तक राग चलता है तो वहाँ तक जो ज्ञान हो रहा है और 
सम्यत्रत्व बन रहा है वह भी सविकल्प बन रहा है । यो बुद्धिपुवंक रागकी बात सोचकर 
ग्रसदृभूत उपचारसे रागसहित ज्ञानको निरखकर ऐसा कह दिया है कि ज्ञान सविकल्प है। 
असदूभूत उपचारका श्रर्थ यह है कि ज्ञान वास्तवमे विक्रल्ममय नहीं है । यह तो रागका 
विकल्प है । ज्ञानका काम कितना ? जानना । और विकल्प होता है, वह विकल्प क्या ज्ञानसे 
आया है ? वह रा से उठा हुत्ना है । तो रागमे तो है यह विकल्प श्रौर उस रागके साथ चल 
रहा है ज्ञान तो लोग उस ज्ञानपर विकल्प को थोप देते हैं कि ज्ञान सविकल्प है। असदूभूत 
व्यवहारका श्र्थ यह है कि विकल्प ज्ञानमे असदूभूत है, है तो नही उसका, पर हाँ साथ-साथ 
हो तो मिले हुए उन भिन्न पदार्थोक्रों अभेद् कर देवें तो वह अ्रसदूभूत व्यवहार कहलाता है । 
जसे श्रात्मा और शरीर ये एक जगहमे रह रहे हे ना भर वहाँ कोई कहे कि यह शरीर मेरा 
है तो यह असदूभूत उपचार हुश्ना । शरीर झ्रात्माका है क्या ? शरोर भिन्न द्रव्य है, आत्मा 
भिन्न द्रव्य है, शरीर पौदुगलिक है, झ्रात्मा चैतन्यस्वरूप है। जहाँ आ्रात्मा है वहाँ शरीर है । 
तो यो कोई कह दे कि श्रात्माका शरीर है, यह शरीर मेरा है तो यह असदृभूत उपचार है, 
ऐसे ही यहाँ लगाये कि जिस ग्रात्मामे ज्ञान चल रहा है उसी आत्मामे राग बन रहा है तो है 
तो रागमें विकल्प, मगर थोप देते है कि यह विकल्प ज्ञानमें है। इस तरह ग्भ्ेदोपचारसे 
कहा जाय तो वृद्धि सावधान रे लेकिन शकाकार तो सीधा ही कह रहे कि ज्ञान सविकल्प 
है ओर सम्पवत्व सविकल्प है, लेकिन ज्ञानके साथ व सम्पक्त्वके साथ विकल्प नही है । अत, 
वास्तवमें सम्यवत्वकों और ज्ञानकों सविकल्प नहीं कहा जा सकता । 

हेतो पर प्रसिद्धेयें: स्थुललक्ष्यैरितिस्मृतम्‌ । 

आप्रमत्त च सम्यक्त्व ज्ञान वा संविकल्पकम ॥६ १४॥| 


सराग सस्यवत्व व सविकल्प ज्ञानकी प्रमत्तगुरास्थान प 


मे का पन्त संभवताका स्थुल लक्ष्य 
वालों द्वारा कथन--ज्ञान ओर सम्यवत्व कहाँ तक सचिकल्प पाये जाते है, यह बतला रहे है । 
| ््‌ 


इस श्लोकमे श्रभी यह निरंय बताया था कि ज्ञानका काम तो जानना है, विकल्प उसमे नही 
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है । विकल्प तो रागमे चलता है, फिर भी चूँविः एक आधारमे ज्ञान भी है और राग भी है, 
झतः ज्ञानको भी सविकल्प कह दिया तो यह कहलाया अ्रसदृभूत उपचारनयसे | इस तरह भी 
स+िकल्प ज्ञान कहाँ तक रहता है ? तो यहाँ कह रहे हैं कि यह्‌ सराग सम्गबत्व और ज्ञान 
प्रमत्त युणस्थान तक रहता है । तब इम तरहकी सविकल्पता छठे गुणस्थान तक कही जा 
सकती है । प्रमत्तविरत गुणस्थानका ग्रर्थ बया है ? जहाँ सम्यकत्व जग गया, महान्नत हो गया, 
किन्तु प्रमादमे है, शिष्पोको समझाना, उपदेश करना, विहार करना, श्राहयर करना ये सब 
प्रमाद बहलाते है । तो इन प्रमाद स्थितियोमे रह रहा है वह विरक्त, इस कारण उसे प्रमत्त- 
विरत कहते है । यह विकल्प €६वें गुशास्थानमे है, रागकी दशामे है, जिसको वह अनुभव कर 
सके । हो तो रहा है राप, मगर विकल्‍प नहीं उठ रहा तो वहां श्रवुद्धिपू्वंक राग कहा है। 
तो ज्ञान और सम्यत्त्व वहाँ निवि।ल्प बहा जाता है । 
ततस्नृध्ब॑तु सम्यवत्व ज्ञान वा निविकल्पम्‌ । 
गक्लब्यान तरेवास्ति तन्रास्ति ज्ञानचनना ॥६१५७ 
प्रमत्त गुशस्थानके ऊपरके गुरास्थानोसे निविकल्प सम्यवत्व व ज्ञानका उदघोष-- 
प्रमत्त गुर स्यानसे ऊपर याने ७वें गुरास्थानसे लेकर श्रन्त तक सवंत्र सम्यवत्व और ज्ञान 
निविकल्प है । देखो सृक्ष्मदष्टिते तो यह बात है कि ज्ञान और सम्यवत्व विकल्पसहित नहीं 
होता, लेविन साहचर्यसे, उपचरित भ्रसदभूत व्यव्हारनयसे कहा जाता है ज्ञानको सविकल्प । 
तो ऐसा सबिकल्प ज्ञान और सविकल्प सम्यवत्व छठे ग्रणस्थान तक सम्भव है | इससे आगेके 
ग्रुगस्थानमे तो निविकल्प है शोर इसीको कहते है शुद्ध ध्यान ग्रौर यह ही कहलाती है ज्ञान- 
चेतना । देखो ज्ञानचेतना यद्यपि चौथे गुणस्थानसे है, लेकिन जिस-जिस दृष्टिसे देखें उस-उस 
दृष्टिसे वैला समभना चाहिए, और जहाँ राग बिल्कुल न हो, श्रात्मामे स्वरूप उपयुक्त हो, 
क्षुद्धोपपोग बन रहा हो वह ज्ञानचेतना सप्तम गुणस्थानसे मानी गई है । 
प्रमत्ताना विकल्पत्वान्न स्यथात्सा शुद्धचतना । 
ग्रस्तीति वासनोन्मेप केषाडओ्चित्स ने सन्निह ॥६१६॥॥ 
चतुर्थ गुणस्थानसे प्रमत्तविरत गुरास्थान तक ज्ञानचेतना न साननेकी वासनोन्मेषता- 
कोई लोग ऐसा कहते है कि छठे गुरास्थ्यन तक तो बुद्धिपूर्वक राग है, विकल्पात्मक दशा है 
तो वहां शुद्धंवेतता न होती चाहिए । शुद्चेतनासे मतलब यहा शञानचेतनाका है । तो किन्‍्ही 
पुरुषोक ऐसी समफ बैठी है कि ज्ञानचेतना ७वें से ही प्रारम्भ होती है, लेकिन यह कथन 
बास्तवमे ठीक नहीं है, क्यों ठीक नही है, इसका उत्तर आगे देंगे । पहिले समझ लीजिए-- 
ज्ञानचेत्तनासे मतलब(क्या ? इस बातको ध्यानमे रखिये--दो-चार बार स्मरण करो, यह बडा 
बम देगा जीवनमे । ज्ञानचेतनाका भर्थ क्या है ? मेरे प्रात्माका जो स्वभाव है, सहज स्व्रभाव 


न 


॥था ६१७ रे 


है उस ज्ञानस्वरूप ज्ञानस्त्रभावमें 'यह मैं हु! इस प्रकारका अद्ृभव करना सो ज्ञानचेतना है । 
देखो अनुभव तो सब कर रहे है कुछ न कुछ । कोई ऐसा अनुभवरता है कि मै ग्रृहस्थ हु, त्यागी 
हू, साधु हु, अमुकका बाप हू, अ्रमुकका पुत्र हु, इस नामका हूं, इस पोजीशनका हू, धनी हु, 
सोचते है ना सब लोग कुछ न कुछ । तो ऐसा सोचना यह तो है श्रज्ञानचेतना, विपरीत बात, 
और जहाँ यह चिन्तन हो, मनर्न हो, अनुभव हो कि मैं सहज ज्ञायकस्वरूप हू, भ्रन्यहूप नही 
हूं, शरीर रूप नहीं, रागरूप नही, केवल जो एक ज्ञानप्रतिभास है वह शुद्ध प्रकाश तन्मान्र मैं 
हू, ऐसी कोई हृढतासे प्रतीति कर ले तो उसको ज्ञानचितना कहा जाता है। ऐसी ज्ञानचेतना 
अगर इस जीवनमे नही है तो जीवन बेकार रहेंग। | तल्‍पना करते जावो, मानते जावो कि मैं 
अमुक कुलका हु और कभी कोई छू ले, अपविन्र हो जाय वहाँ क्रोध हो जाय, भरे मैं तो ऐसा 
धर्मात्मा हू, मुफे इसने छू लिया, यदि ये सारी बातें जगती है तो बतलावो कि वह शुद्ध है 
कहाँ ? भीतर तो श्रशुद्ध बना हुआ है । भीतर तो कषायसे प्रेम बना हुआ है । मैं अ्रमुक' हु, 
बाह्मयपदार्थमे यह मै हू, यह मेरा है, ऐसा अनुभव करना विष है, विपदा है, विडम्बना है, 
अज्ञान है, और यह अनुभव करना कि मैं तो छुद्ध क.नस्वभाव हु, यही श्रमृत है, यही मोक्षका 
हेतुभूत है । तो जो ज्ञानस्वरूपमे यह मै शत्मतत्त्व हु, ऐसा अनुमव करता है उसके कहलाती 
हैं ज्ञानचेतना । तो यह ज्ञानचेतना जहाँसे सम्यकत्व है तहोंसे है । सग्यग्दशंन हो, ज्ञानस्वरूप 
अतस्तत्वका अनुभव जगे तो ज्ञानचेतना हो ही गई, लेकिन कुछ लोग कहते है कि ज्ञानचेतना 
सप्तम गुणस्थानसे प्रारम्भ है, उनका कथन युक्त नहीं है। क्यो युक्त नही है सो बतलाते है । 
यत. पराश्चितों दोषो गुणों वा नाश्रयेत्परम । 
परो वा नाश्रयेह्दोष गुणाञुचापि पराश्चितम ॥६१७॥ 
श्रन्यके आ्राश्चित दोष व गुणका अन्य किसीका श्राश्नय करनेका असामथ्यं--देखो---- 
व्यवहारमे यदि यह्‌ समझा जाय कि देखो दूसरेका दोष दूसरेपर न मढना चाहिए तो समझ 
में ग्राता कि यह न्‍्यायकी बात कह रहे है | किसीने कसूर किया हो तो उसका कसूर दूसरेपर 
न मढो, यह बात भली जचती है | जो कसूर करता है सो कसूर वाला है, वह दूसरेपर क्यो 
मढ़े ? आप सोचेंगे कि ऐसा तो कोई नही करज्ना । दूसरेने कसूर किया हो और दूसरेपर कोई 
सढ़े, ऐसा कौन करता है ? भरे करते है बहुतसे लोग । जब क्रोध आता है तो दूसरेका दोष 
दूसरेपर मढ़ते है कि नहीं । जैसे कभी कोई स्त्री अपने पतिसे रूठ गई तो वह कही बतंन 
पटक देती है, कही अपने बच्चोको पीटती है । तो यह दूसरेका दोष दूसरेपर मढना ही तो 
हुआ । अन्छा अन्य भावोमे देखो--जब लोभ भाव होता है, मान कषाय जगती है तो ऐसी 
श्रनेक घटनायें होती है कि दूसरेका दोष दूसरेपर जोड दिया जाता । यह बात भत्री नही 
बल्कि अन्यायकी है । यह बात जरा यहां घटित करो । जो लोग कहते है कि ज्ञान सविकल्प 
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है, सम्यक्त्व सचिकल्प है और ज्ञानचेतना सप्तम गुणस्थानसे पहिले अ्रसम्भव हैं, उनका क्‍या 
प्रयास है ? दूसरेके झ्ाश्यमें रहने वाला दोष दूसरेपर मढ दिया जानेका प्रयास है । राग और 
ज्ञान इन दो बातोमे छोंटो--विकल्प किसका दोप है ? रागका है, ज्ञानका दोप नही है। 
अगर रागका दोष ज्ञानपर मढ्ा जा रहा है कि ज्ञान सत्रिकल्प है तो यह विफन प्रयास है, 
क्योकि दूसरेके आश्रयसे होने वाला गुण अथवा दोप दूसरेके ग्राश्नय हो ही नही सक्रता। 
मढते जावो दूसरेके दोपको किसी दूसरेपर, किन्तु क्यों हो जायगी वह परिणति टुसरेकी ? इस 
आश्रयसे जो दोप होता है भ्रथवा गुण हो वह उसके ही आश्रयमे कहलायेगा, दूसरेके झाश्रयमे 
न कहलायगा । तो जो लोग इस सिद्धान्तकी अवहेलना करते है, दूसरेका दोप दूसरेपर मढ़ते 
है, दूसरेका गुण द्रमरेपर मढते हैं वे भूल करते है । पकृत बात क्‍या चल रही थी कि ज्ञान 
सविकल्प है, सम्यत्रत्व सबविकल्प है, ऐसा जो लोग निश्चयसे कहते है वे भूलमे हैं, क्योकि 
किसीका दोष किसीपर मढ दिया है। किसका हे वह विकल्प दोष ? रागका | यही बात 
श्रगले श्लोक्मे कहते है । 
पाकाच्चारित्रमोहस्य रागोस्त्योदयिक. स्फुटम । 
सम्यक्तत्वे स कुतो न्यायाज्ज्ञाने व।$नुदयत्मके ॥६१८॥ * 
चारित्रमोह॒पाकज श्रौदशिक रागका श्रनुदयात्मक सम्यवत्व व ज्ञानमें श्रभाव--ऊपर 
के शइलोकमे जो यह कहा था कि जिसका जो दोप है वह उसके ही श्राश्रय कहलायगा, दूसरे 
के आश्रय, न कहलायगा, यह किस बातपर कहा जा रहा था ? यही बात इस छन्दमे कही जा 
रही है । चारित्रमोहके उदयसे ओऔदबिक राग उत्पन्त होता है। जो राग जगता है, प्रीत्ति 
स्नेह, ये चारित्रमोहनीयके उदयसे हो रहे है वे सम्यकक्‍त्वमे भ्रथवा ज्ञानमें कैसे हो सकते है ? 
क्योकि सम्यवत्व श्रोर ज्ञान चारित्रमोहके कारणसे नही बना है । चारित्रमोहके श्रनुदयरूप है 
वह ज्ञान और सम्यदत्व । तो चारित्रमोहके उदयसे होने वाला राग विकल्पका, दोष चारित्र- 
मोहके उदयसे सम्बंध न रखने वाले अ्नुदयात्मक ज्ञान और सम्यकत्वमे कैसे लगाया जा 
सकेगा ? बडा कठिन काम किये जानेका साहस हो रहा है । भ्रच्छा देखो --श्राप लोग पकौडी 
खाते है, लेकिन उनमें नमक न पडा हो तो कया वे अ्रच्छी लगतो है? नही अ्रच्छी लगती ना, 
और भ्रगर खूब भ्रच्छा नमक पडा हो तो अ्रच्छो लगतो है । तो उस पकौडीकों खाते समय 
आप यह अनुभव नही कर पाते कि यह है नमकका स्वाद और यह है मूगकी दालका स्वाद । 
जब श्राप नमक अलगसे खायें और मुगकी दाल अभ्रलगसे ख़ार्ये तो पत्ता पडेगा कि यह है नमक 
का स्वाद और यह है मृगकी दालका स्वाद | जब पकौडी बनाकर खाते है तो उसमें अ्रलग- 
श्रलग स्वाद न मालूम होकर एकरस मालूम होते है और आप उनको खाते हुए खूब मौज 
मानते हैं । बस इसी तरह ज्ञान और राग दोनोका स्वाद निराला-निराला है। ज्ञानका भ्रनु- 
भव और तरहका है, रागका अनुभव भर किस्मका है, मगर अज्ञानी जीव, आ्रासक्त जीव, 
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मोही विषयप्रेमी लोग जो कुछ अनुभव करते है उस अनुभवमे उनको यह प्रकाश नही मिल 
पाता कि ओह ! इसमे ज्ञान तो यह है, राग यह है, यह ज्ञानका स्वाद है, यह रागका स्वाद 
है, ऐसे जुदे श्रनुभवमे नही आा पाता । लेकिन जो ज्ञानी पुरुष है, विवेकी है और इस बातपर 
ध्यान बनावें कि पकौडी खाते समयमें जो कुछ भलासा लग रहा है, यह नमकके प्रतापसे लग 
रहा, और नमकका ऐसा स्वाद होता है और उसके हो”पे उस तरहका स्वाद बना है भौर न 
नमक हो तो ऐसा पकौड़ीका फसफस स्वाद रहता है । कुछ ध्यान दें तो जान तो सकते है । 
इसी तरह ज्ञान और राग यद्यपि एक आधारमे है, फिर भी विवेक करें तो समभ सकते हैं 
कि अहो ! इस परिणतिमे दो बाते मिली हुई है--ज्ञान और राग । तो ज्ञानका जो यह श्रंश 
है, रागका यह अश है। 
रंगीन प्रकाशमे रंग श्ौर प्रकाशक़े भेदकी भांति राग श्र ज्ञासमें मेदका प्रदर्शन--- 
जैसे हरा बल्ब लगाया, प्रकाश हरा हो गया, उसको देखकर यह भेद नही कर पाता कोई कि 
प्रकाश तो प्रकाश होता है। वह न हरा होता, न पीला होता, किन्तु वह तो मात्र प्रकाश 
होता है, और जो यह हरापत्र है यह तो बल्बमे जो हरा रंग लगा है उसका है यह भाव, 
झपाधिक है यह । बात तो ऐसी है, लेकिन उस प्रकाशको देखकर लोग कहते तो यही है कि 
हरा प्रकाश है । लेकिन जो विवेकी पुरुष है वे जानते है कि प्रकाशका क्‍या स्वरूप है ? ग्रच्छा 
बतलावो--प्रकाशका असली स्वरूप कैसा है ? प्रकाशका रग हरा है क्‍या ? नही । प्रवाशका 
रग पीला है क्या ? नही । काला, नीला, लाल, सफेद आदि किसी र॒गका है क्या ? नही। 
जब कभी आप बहुत तेज रॉड जलाते है या दूधिया बल्ब जलाते है तो उसके प्रकाशमे कितनी 
ज्यादा सफेदी रहती है, वह भी प्रकाशका रग नही। भ्ररे जो प्रकाश है वह एक स्वच्छ प्रकाश 
है । अब झाप हैरानोमें होगे कि उस प्रकाशको समझें कैसे ? तो यह प्रकाश किसी न किसी 
रगोके साथ हमे यहाँ दिख रहा है, लेकिन भेद करें तो प्रकाशका अर्थ केवल प्रकाश है, किसी 
प्रकारका रंग नही है । हाँ कह सकें तो उसे साधारणतया स्वच्छताका रूप कह लीजिए । उसे 
कुछ सफेद कह लोजिए, पर इतना तो निश्चित है कि हरा, पीला आदि प्रकाश नही होता, 
ऐसे ही यहाँ देख लो--ज्ञान और राग दोनो बातें चल रही है । जान रहे है व राग कर रहे 
है मिली परिणति है। उन मिली परिणतियोमे आप यह भेद कर देते है कि जितना अंश 
केवल प्रतिभासका है वह तो है ज्ञानकी असली सम्पदा स्वरूप, भर जो तकं-वित॒कं, विचार, 
कल्पना, राग झ्रादि उठ रहे है वे ज्ञानकी चीज नही है, वह रागभाव चारित्रमोहके उदयसे 


हुआ है यह भेदविज्ञान बड़ा कठिन है, लेकिन यह भेदविज्ञान जिनके जग गया उनके स्पष्ट 
मोक्षमांग है । 


रण विकल्प और ज्ञानमें स्वरूपमेद होनेसे ज्ञानकी सविकल्प कहनेकी श्रयु- 
क्तता- देखो जीव शरीरसे च्यारा है, यह बात समभमें आ रही । बहुत जल्दी भायगी, और 
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यहाँ हम आपकी तो बात क्‍या गाँवोमें, देहातोंगे बिल्कुल अनपढ़, मूर्ख लोग भी बता देंगे कि 
शरीरसे जीव न्यारा है | कह तो देंगे एक बार । कोई गांवमे मर गया हों तो उसे देखकर वे 
कह बंठते है कि देखो शरीर तो यही रह गया और हसा अकेला चला गया । तो वे भी कह 
देते है कि जीव शरीरसे न्यारा है। इतनेमे तो भेदविज्ञानगी कोई खासी कला नही समभी । 
ढगसे कोई इसे भी जाने तो वह भी कला है। शरोरसे जीव न्यारा है, कमंसे जीत्र न्‍्यारा 
है। यहां तक तो भिन्न द्रव्यकी बात है, किन्तु कोई यह समझ सके कि रागसे जीव न्यारा है, 
कपायसे जीव न्यारा है, ऐसा भेदविज्ञान विरलेको होता और इसे समभनेके लिए यह कुल्नी 
है कि जीवकी जगह हम ज्ञान नाम बोलें--ज्ञान है सो जीव है। जीव और ज्ञान निराले नही 
है | जीवके बजाय ज्ञानको बोल लो | ज्ञान रागसे न्यारा है। फट समझे आ जायगा । ज्ञान 
का स्वरूप जानन है, प्रतिभास है, रागका स्वरूप विकल्प है । तो लो ज्ञान रागसे न्यारा 
हुआ । इस तरहका ज्ञान तो विशुद्ध है, प्रतिभामस्वरूप है और राग एक विव्ल्प है, चारित्र- 
मोहनीयके उदयसे हुआ है । तो विकल्पका दोप तो रागमें हुआ । उसका कारण चारित्रमोह 
का उदय है श्रोर उस दापकों लपेटा जा रहा है ज्ञानके साथ । बस यह भूल है, श्रगर अ्रसदृ- 
भूत उपचारमे कहे तो कह दें, लेकिन इसका अर्थ क्‍या है कि वास्तवमे ऐसा नही है। जसे 
कोई कहे कि देखो तुम श्रगर भूठ बुलवाशो तो बात ऐसी है, तो उसका श्रर्थ क्‍या हुआ कि 
बात ऐसी नहीं है । कोई किसी सच बातकों कहना चाहता था और उसे दत्राव डाले कोई कि 
ऐसा मत कहो | तो कैसे कहे ? * ऐसा कहो--अश्रच्छी बात । सुनो देखों भाई हमसे अगर 
झठ बुलवाश्रो तो बात ऐसी है। कह दिया उसने, क्या कहां ? सच कह दिया । तो ऐसे 
७० वअत उपचारनयसे अगर कहलवायें तो ज्ञान सविकल्प है । इसका अर्थ क्या हुआ कि 






सर सम्यक्‍त्व रागो5य बुद्धिपूवेकः । 

नूनहुन्तु क्षमो न स्पाज्ञानसचेतनामिमाम ॥६ १६।॥ 

सम्यक्‍त्वका धात न बेर सकने वाले भ्रबुद्धिपुवंक रागसे ज्ञानसचेतनाका घात करने 
फर्क है, स्वरूपभेद है। तब जिस जीवके सम्यवत्व उत्पन्न 
सम्यक्त्वकी यह राग नष्ट नही ,कर सकता | बुद्धि- 
पूवेक राग है चौथे गुणस्थानसे छठे गुणस्थान तक श्रावकोके, साधुवोके भर अविरत सम्य- 
रृष्टिके राग चल रहा है, लेविन यह राग उनके सम्यव्त्वका धांत करनेमे समर्थ नहीं है। 
जैसे सज्वलन कषाय महान्रतका चात करनेमे समर्थ नही है, इसी प्रकार अभत्याल्यानावरण 
सम्बधी राग सम्यक्त्वका विनाश करनेमे समर्थ नही है | जो बुद्धिपुरवंक राग चल रहा उसमें 
यह सामर्थ्य नही कि सम्यस्दर्शनका घार्त कर दे । सम्यवत्व तो अपने स्वरूपमे निर्भर है, पर 


की अ्रशक्यता - ज्ञान और 
हुआ है उसवी जो ज्ञानचितना जगी हैल्‍उस 


गाया ६२० ३ 


राग लग रहा है साथमे जोवमे । उस साहचर्यसे लोग सविकल्प कह देते है, पर वास्तवमें नहीं 
है । भीतपर कलई पोत दी तो भीन सफेद हो गई, लेकित क्या भीत सफेद है ? अरे सफेद 
तो कलई है । जो कलई अभी ढेलाके रूपमे सफेदीको लिए हुए थी वही कलई घोल देनेसे 
भीतपर कूची फेर देनेके उपायसे ऐसी फैल गई। छंटाकभर कलई जो छोटी जगहमे थी वहीं 
सारी कलई देखो भ्रब १०० हाथमे फैल गई | तो कलईमे कलई फैली । सफेद कलई है, भीत 
नही । लेकिन साहचर्यं है, इसलिए कहते कि भीत सफेद है | यह भी एक मोटा हृशटन्त है, 
ऐसे ही यहाँ देखें कि राग हो रहा है तो रागमे राग है, राग ही तो विकल्प है । उस विकल्प 
रूप तो राग ही है, लेकिन वहाँ साथ ज्ञान प्रवश्य है। ज्ञान न हो तो राग भी कंसे फूटे ? 
रागकी मुद्रा कैसे बने ? तो उस रागकी मुद्रा बनायी ज्ञानने । तो रागका अपराध ज्ञानपर मढ़ 
दिया। जैसे दो भ्रादमी लडते हो और कोई तीसरा व्यक्ति बचानेको पहुचा तो लडने वालोमें 
जो क्र है वह उसको छोडकर बचाने वालेपर टूट पडता हैं । तो क्रोध जो आया वह उसपर 
उतार दिया जाता है । तो ऐसे ही राग हो रहा है जीवमें और उसने ज्ञानकों जाना, लेकिन 
ज्ञाननें तो उसकी मुद्रा बनायी कि राग कैसे अनुभवमे आये ? सो ज्ञानने तो ऐसा सहयोग 
दिया, लेकिन लोग रागका विकल्प ज्ञानमें लगा देते हैं कि यह ज्ञान सविकल्प हुप्ना है । पर 
वस्तुतः ज्ञान और सम्यक्त्व दोनो सविकल्य नही हैं । इससे भ्रम मत करना कि ज्ञानचेतना 
सक्रमण करती है या विकल्प करतो है या चतुर्थंगुणस्थानसे प्रमत्तगुणरथान तक होती नही है । 
नाप्यूद्यम्िति शक्ति: स्याद्रागस्यैतावतोषि या । 
बन्वोत्कपोंदयाशाना हेतुहं गुमोहकमंण: ६ २०॥। 
दर्शनमोहका बन्ध, उत्क्ष छ उदय कर देनेकी रागमे शक्ति बतानेका शकाकारका 
प्रयास--आत्माके अपने अन्दरकी विभूतिका वर्णोन चल रहा है। यह बात अपनी ही है, 
इसके समभनेकी रुचि बढाय और अपने पाये हुए मन और ज्ञानका सदुपयोग कर । बात 
कठित यो लगती है अपनी कि विपयोमे रुचिका सस्कार जबरदस्त बना है तो मन लग जायगा 
गप्पोमे, सरल प्रवचनोमे, गनपसदवंग बातोमे, क्योकि वैसा तो सस्कार बना ही है, लेकिन जो 
बात आत्माका नियमसे भला करेगी, ससारके सकटोसे सदाके लिए छुटकारा दिलायेग, नेबह 
बात यद्यपि गृद्ध कठिन नगती हो, किन्तु यह श्रद्धा करें कि सुके तो यह ही समभना है। 
पितना ही कठिन हो, दसों वार उसका मनन करें, उसको खूब गुनें, वह इतना सरल हो 
जायगा जैसे कि वह अपने ही पास है । चर्चा यह चल रही थी कि जिस समय इस जीवको 
ग्रपने सहज ज्ञानस्वरूपव। परिचय होता है, भ्रनुभव जयता है उस समय उसके ज्ञानचेतना 
प्रबट होती है शोर तदसे फिर यह विसी भी परपदार्थमे, परभावमे ग्रात्मीयताका, अहनाका 
यल्याएवग विश्वास नहीं रखता । उसवी प्रत्तीति यह रहती है कि जो ज्ञान है सो ही में हा 
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मैं ज्ञानको ही करता हू, ज्ञानकों ही भोगता हु, ज्ञान ही मेरा सर्वंस्व है। इसके अतिरिक्त पर- 
भाणुमात्र भी मेरा कुछ नही है, ऐसी प्रतीतिको कहते है ज्ञानचेतना । इस ज्ञानचेतनाके बारे 
में पहिले शकाकारने तो यह कहा था कि यदि अपने ज्ञानस्वरूपमे उपयोग न हो तो ज्ञानचितना 
मिट जायगी, मिथ्यात्व मिट जाना चाहिए । उसका उत्तर भली-भाँति दिया जा चुका है कि 
भाई ज्ञानचेतना लव्धिरूप है भर उपयोगरूप भी है । उपयोगरूप ज्ञानचेतना कभी-कभी सम्य- 
र्ृष्टिके होती है, किन्तु लव्धिरूप ज्ञानचेतना निरन्तर रहती है और उस ज्ञानचेतनाके कारण 
सम्यक्त्व है और सवर निजेरा है । उपयोगमयी ज्ञानचेतना न हो तो इसका सम्यक्‍त्व, संवर, 
निजेरा मिट नही सकती । होगा स्वानुभव, स्वोपयोग तो वह लब्धरिकी वृद्धिका कारण हो 
जायगा, पर जितने भी गुण दोष होते हैं वे श्रात्मामे अपनी योग्यतानुसार होते हैं। इसका 
समाधान हो चुकनेके बाद अब यहाँ शकाकार यह कह रहा है कि सम्यग्हृष्टि जीवके राग तो 
है ही, कुछ पदोमे जीवके राग रहता हैं तो रागसे तो बडा खतरा है । रागंकी ऐसी शक्ति है 
कि जो दर्शनमोहनीय कर्मका बंच करा दे, दर्शनमोहका उत्कर्ष करा दे, उदय ला दे । तो जब 
राग है तब दर्शनमोहका उदय आ बैठेगा श्रौर सम्यकत्व मिट जायगा । लो उस तरह न सही 
तो इस तरह मान लो कि जब किसी परपदार्थकी ओर उपयोग है तो उसके राग भी है और 
राग होनेसे उसका सम्यकत्व मिट जायगा । इस पद्मयमे ऐसी शंका बताकर कहते है कि ऐसी 
कल्पना न करनी चाहिए । रागमे ऐसी शक्ति है कि दर्शनमोहनीयका उदय ला दे श्रौर इस 
तरह ज्ञानचेतना यहू सम्यवत्व मिट जाय, ऐसी तकंणा न करनी चाहिए, क्योकि रागको 
अगर भिथ्यात्वके उदयका कारण मान लिया जाय तो इसमे दोष आत्ता है, वह क्या दोष है 
सो सुनो--- 
एवं चेत्‌ सम्यमुत्पत्तिन स्पात्स्यात्‌ हगसभव' । 
सत्यां प्रध्वससामग्रचा कार्यध्वंसस्य सम्भवात्‌ ॥६२१॥॥ 
रागको दर्शनभोहोदयका कारण मान लेनेपर सम्यक्‍त्वकी सदा श्रनुत्पत्तिका प्रसंग - 
शकाकार कह रहा है कि रागभाव दर्शनमोहनीयके बध, उत्कषे और उदयका कारण हो सकता 
है । यदि ऐसा मान लें तो इसका अथे यह होगा कि फिर सम्यब्दशेनकी उत्पत्ति हो ही नही 
सकतो । रागके कारण यदि मिथ्यात्वका उदय मान ले तो राग तो अ्रनादिसे जीवके है ही । 
भिथ्यात्व कैसे मिटेगा ? सम्यकत्व कैसे बनेगा ? तो रागके कारणसे न सम्यक्त्व मिटता, न 
मिथ्यात्व आता, यद्यपि थोडासा यहां यह फर्क डाल सकते है जो श्रनन्तानुबधी राग है या 
मिथ्यात्रके साथ रहने वाला राग है वह तो सम्यकत्व नही होने देता, ठीक है, मयर वहां यह 
बात तो पडी है कि मिथ्यात्वका उदय चल रहा है । श्रसली कारण तो मिथ्यात्वका उदय है 
और अनन्तानुबधीका उदय जिसके आया उसके सम्यवत्वका विनाश होता है, किन्तु दर्शनमोह 


पाथा ६२? ७६, 


॥॥॒ 


का उदय तो नही बनता । वात यद्यपि सही है, पर इनने मात्रसे यह नियम तो न बनाया 
जायगा कि राग दर्शनमोहका उदय ला दे, ध्यानसे सुननेकी बात है और फिर भी यदि समझ 
मे न आया तो यह आपके लिए उलाहना बनेगा कि बीसो वर्ष स्वाध्याय करते हो गए और 
जैनधर्मके बच्चोकी अ आ की बात भी नही समभमे झ्राती, यह तो जैनसिद्धान्तके प्रारम्भको 
बात कही जा रही है । यदि इसकी शोर रुचि नही है या समभमें नही आता तो समझो कि 
हमने तो अब तक मन ही बहलाया, धर्ममे प्रवेश नहीं किया । चर्चा चल रही है कि सम्य- 
ग्दर्शन तो होता है मिथ्यात्वके भ्रभावसे और राग होता है चारित्रमोहके उदयसे । तो चारित्र- 
मोहके उदयसे होने वाला राग सम्यक्त्वका विनाश करनेमे श्रसमथ्थे है । एक थोडेमे -प्रनन्तानु- 
बधीके उदयकी बातकों यो गोण कर दे कि वह्ट तो थोडे ही समयमे मिथ्यात्वका उदय श्राने 
का है और एकमे रामकी औपचारिक कारणता देखकर सब रागमे नियम तो नही बनता । तो 
रागभाव सम्पग्दृष्टिके रहता है । जब तक वह गृहस्थीमे है श्रथवा प्रमत्तविरत गुणस्थान तक है, 
तो रहा श्राये, मगर उस रागमे यह सामथ्यं नहीं है कि द्शनमोहकां उदय ला दे, या सम्य- 
बत्वका विनाश कर दे । पहिले शंकाकारने यह कहा था कि जब राग अवस्था श्राती है तो वहां 
ज्ञानचेतना कैसे रह सकती हैं ? उसका उत्तर पानेके बाद श्रब यह शकाकार दूसरे ढगसे प्राक़- 
मण करके अपनी बातकों रखना चाह रहा है | शंकाकारका यहाँ यह अ्रभिप्राय है कि चलो--- 
रागभाव होनेसे सम्यक्त्वका घात नही होता, लेकिन राग होनेसे दर्शनमोहका उदय तो श्रा 
जायगा । दर्शनमोहका उदय आया कि सम्यवृत्व मिटा, मिथ्यात्व श्रा गण । बात तो यह ही 
कही है, मगर दूसरे शब्दोमे बात पेश की जा रही है कि सम्यक्त्वके राग है, परपदार्थदी ओर 
उपयोग है तो दर्शनमोहका उदय झा जायगा । समाधान यहां यह दे रहे है कि रागभाव यदि 
दश्शनमोहका उदय करानेमे या बन्ध करानेमे समर्थ हो तबं तो आत्मामे सम्यकक्‍्त्व कभी भो 

नही जग सकता । इसी विपयको और स्पष्ट करते है | 

न॒स्यात्सम्यक्त्वप्रध्वंसश्चारित्रावरणोदयात्‌ ॥ 
रागेण तावता तत्र हृडमोहेइडनविकारिणा ॥६२२॥ 
चारित्रावरणके उदयसे होमे वाले रागका दर्शनमोहमें भ्रनधिकार---राग कंसे होता 

है ? किसी कर्मके उदथका निमित्त पाकर | कौनसे कमंके उदयके निमित्तसे ? चारित्रावरणके 

उदयसे अथवा कहो त्रारित्रमोहनीयकर्मके उदयसे रागभाव होता है, सो उस रागभावसे भ्रथवा 

कहो चारित्रमोहनीयके उदयसे सम्यवत्वका घात नही हो सकता । रावभावका यह अधिवार' 
नही है कि वह दर्शनमोहनीय कमेंके बारेमें कुछ कर सके । इसी कारण तत्त्वाथंसूत्रमें ५८वें 

भ्रध्यायमे जहाँ कर्मके नाम लिए गए हैं वहाँ मोहनीयका काम दो भेदोमे लिया है-- 
झौर चारित्रमोह । दर्शनमोहके उदयसे पिथ्यात्व होता है, राग्भावके कारण या चा 


५2५ है 
न्‍ 


इशंनमोह 
रिन्रमोहके 
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उदयमसे मिथ्यात्व नही होता, सम्यवन्वका घात नही होता, यहां वस्तुस्वहूप बताया जा रहा 
है । कही यह बात न ग्रहए कर लेना कि देखो यह कहा जा रहा कि रागभाव भी रहे, सम्य- 
बत्व भी रहे, कोई विरोध नही, तो हम तो घरमे रहकर खूब डटकर रागभाव करेंगे, क्योकि 
बताया हो जा रहा कि राग भी रहे, सम्यकत्व भी रहे । अरे जिसके सम्यकत्व रहता है वह 
कर्मके उदयसे रागभाव हो तो उससे भी विरक्त रहता है | यह बात तो अपने आपमें परख 
लो कि अपने आ्रापमे जो राग जगता है उस रागसे आपको घृणा है या नही । जो वुद्॒म्ब, 
परिवार, वैभव घर सम्बवी राग जगता है चित्तमे, उस रागसे आपको ग्लानि है या नही ? 
उस रागसे हटनेके लिए आपको भीतरमे तडफन है या नहीं ? यदि उस रागकों भला मान 
रहे है तो सम्पत्॒त्व नही है । राग दो क्रिस्मके मान लें--एक तो विपयोका राग और एक 
उन रागोका राग | उदय श्राया, न सह सके, विपयोमे लगा गए, यह हुआ राग । इतना तक 
तो सम्यस्हश्टिके सम्भव है, लेकिन उस रागमे भी राग रहे, उस रागसे ग्लानि न आये तो ऐसा 
राग सम्यर्दश्कि नही होदा । ऐसे रागको पिथ्यात्व कहते है जो रागमे राग बनाये । राग तो 
मात्र राग है, रागभाव सम्बकत्वका विधातक नहीं, दर्शनमोहका उदय ला सकने वाला नही । 
गुणा दो है--चारित्रगुए और सम्यकत्व गुण । सम्यक्त्व गुणकी प्रक्रिया उस ही मे होगी, 
चारित्रगुगकी क्रिया उस ही में होगी, तव शकाकारका यह कहना कि रागकी ऐसी शक्ति है 
कि वह दर्शनमोहका उदय ला सकता है, यह कहना युक्त नहीं । 
यतश्चास्त्यागमात्‌ सिद्धमेतद्हड्मोहकमेण । 
नियत स्वोदयादूबन्धप्रभृति न परोदयात्‌ ॥६२३॥ 

दर्शनमोहकसंके बन्धादिको दर्शनमोहोदयसे उद्भृतिकी क्रागमसे सिद्धि--श्रायममे भी 
यह बताया गया है कि दर्शन मोहकर्मका बध उत्कषे ये सब दर्शनमीहके उदयसे ही चलते है। 
चारित्रमोहके उदयसे न दर्शनमोहका बन्ध है, न उत्कषँ है, न उदय है। फिर यह कसे कहां 
कि रागभाव होनेसे सम्यक्त्वका विघात होगा, दर्शनमोहका उदप्र हो जायगा । जिस सम्यक्त्व 
का जो कारण माना गया है वह कार्य उसो कारणसे बन सकेगा । कार्य कारण विधि मिटाई 
न जा सकेगी । यदि यह कार्य कारण पद्धति मिटा दी तो कोई ठीक व्यवस्था न बन सकेगी । 
रोटी जिस तरह बनती है उसी तरह बनेगी | कोई कहे कि वे भरमे जब ११ महीने २६ 
दिन आगसे रोटी पक जाती है तो यह एक दिन पानीसे क्यो न पक जायगी ? ऐसा तो नही 
होता । यह तो व्यर्थंकी चर्चा है। जैसे एक कोई ठाकुर बन्दुक लिए बैठा था । एक बनिया 
भी उसके पास बैठा था । सो वह ठाकुर बन्दूुककी नली तो दूसरी तरफ किए था श्रौर उसका 
काठका मृठ बनियाकी ओर था । पर वह बनिया बोला--ठकुर साहब श्राप इस बन्दूककी 
कही अलग घर दो, अपने हाथमे न रखो । 'क्यो ?” कह्दी ऐसा न हो कि इसकी गोली 


बढ 
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लॉ 
छूटकर हमारे लग जोये ।”“अरे भाई बन्दूृककी नली तो हमारी ही ओर है, तुम्हारी भ्रोर तो 
नही है । गोली नलीमें से ही तो निकला करती है, कही मूठसे (कुन्देसे) थोड़े ही निकलती । 
भ्रगर गोली निकलेगी तो हमारे ही तो लगेगी, तुम्हारे तो न लगेगी । तो वह बनिया बोला- 
अरे भाई रोज-रोज तो गोली नलीमे से निकलती है, पर मुझे भय है कि श्राज कही ढकुन्देमे 
से न निकल पड़े । तो भाई ऐसी भी शका कोई लोग करते, पर कार्यकारण पद्धति तो जिस 
तरह है वैसी ही चलेगी । दर्शनमोहके उदयसे दर्शनमोहका उत्कपप बनेगा, चारित्रमोहके उदय 
से दर्शनमोहका उदय 'नही बनता, झतएव यह शका मत करो कि रागभाव होनेसे दर्शनमोहका 
उदय झा जायगा याने मिथ्यात्व हो जायगा । 
ननु चेवमनित्यत्व॑ सम्यक्त्वायद्वयस्य यत्‌ । 
स्वत. स्वस्थोदयाभावे तत्कथ स्थादहेतुतः ॥६२४॥ 
न प्रतोमो वय चैतदूहडमोहोपशम: स्वयम । 
हेतु: स्थात्‌ स्वोदयस्योच्चैरुत्कपंस्याईथवा मनाक्‌ ॥&२५॥ 
उपरास सम्यकक्‍त्व व क्षायोपशमिक सम्यव्त्वकी अ्रनित्यत। दिखाकर रागमें सस्यवत्व- 
विनाशक शक्ति बतानेका शंकाकारका प्रयास--भ्रव शकाकार दूसरी शंका करता है। इस 
शकाको समभनेसे पहिले यह समझ लें कि कर्म ८ श्रकारके होते है--ज्ञानावरण, दर्शनावरण, 
वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र शौर अन्तराय । इनमे से मोहनीय कर्मके दो भेद है-- 
दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीय । दर्शनमोहनीयके उदयसे मिथ्यात्व होता है और चारित्र- 
मोहनीयके उदयसे राग होता है तो यहाँ यह सिद्ध किया गया | यह सिद्धान्त बताया गया था 
कि रागसे दर्शनमोहका उदय नही बनता याने मिथ्यात्व नही श्रा जाता । इसपर शंकाकार यह 
कहता है कि देखो रागके उदयसे दर्शनमोहका उदय नही आता, मिथ्यात्व नहीं जगता तो फिर 
यह बतलाझ्रो कि तीन सम्यक्‍त्वोमे जो दो सम्यक्त्व है---झौपशमिक सम्यक्‍त्व और क्षायोप- 
शमिक सम्यवत्व, ये सम्यक्त्व भ्रनित्य क्यों है ? मिट क्यो जाते है ? औपशमिक सम्यबत्व तो 
भ्रन्तमुहुर्त रहता है, कोई दो-चार सेकेण्ड रहता है, फिर नही रहता, और क्षायोपशमिक 
सम्यकत्व श्रधिकसे श्रधिक ६६ सागर तक रहता है, इसके आगे नही । यदि रागभाव दर्शन- 
मोहका उदय लानेमे समर्थ न हो तो यह बतलाझो कि आदिके दो सम्यवत्व अनित्य क्यों है? 
यदि बिना कारण उदय अ्रपनें श्राप हो जाय तब तो बडी गडबडी हो जायगी । ऐसा तो होता 
नही, याने उपशम सम्यवत्व मिटकर, क्षायोपशमिक सम्यवत्व मिटकर मिथ्यात्व आ जाता है 
तो ऐसा कैसे हो पायगा ? रागादिक भाव ही तो कारण बने तब तो उदय शभ्राये । यदि राग 
को कर्ता न माने तो फिर भ्रकारण कैसे मिथ्यात्व हो गया ? दर्शनमोहका उदय बन गया और 


यह भी विश्वास नहीं किया जा सकता कि दर्शनमोहका उपशम ही दर्शनमोहका उदय ला 
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देगा । देखिगि---3पशमराग्यवत्व किसे कहते हैं ? जो दर्शनमोहनीय कर्मके उपशमसे जगे उसे 
प्रौपशमिक सम्यवत्व कहते है । उपशम सम्यवत्व रहता है थोड़े समय, फिर मिट जायगा तो 
क्या दर्शनमोहके उपशमसे मिट जायगा ? दर्शनवा उपशम दर्शनमोहके उदयका कारण नही 
बन सकता । तो इससे भी सिद्ध होता है कि रागभावसे सम्यकत्व मिट जाता है, मिथ्यात्वका 
उदय भश्रा जाता है । शंकाकार अपनी शंकाका पोपण कर रहा है । है ना दोनो अनित्य ? 
क्षायिक सम्यक्त्व ही एक ऐसा सम्यवत्व है कि जो हो वह॒श्रनन्तकाल तक रहेगा, मिट नही 
सकता, तब ही क्षायिक सम्यवत्वको वताया है कि वह चौथे से १४वें गुणस्थान तक है, श्रौर 
सिद्धोमे भी है। श्ौपशमिक कहा गया है चौयेसे ११वें तक भौर क्षायोपशमिक कहा गया 
है चीयेसे ७वें तक, और भ्रागे रहता ही नही है, अनित्य है, मिट जाता है। श्रौर जब मिट 
गया और मिथ्यात्वरूपमे स्थिति हो गई तो इससे यह सिद्ध है कि देखो--ऐसे सम्यक्त्वका 
विधात या मिथ्यात्वक्रा होना रागसे ही बना । यदि रागके उदयसे सम्यवत्व न मिटे तो कैसे 
मिट सकेगा औपशमिक ? और क्षायोपशमिकसे सम्यवत्व जग्रे तो भी क्षयोपशम तो न रहा । 
भर इसे छोडो, सबके नियम तो नही उंपशम और क्षयोपशम ही मिथ्यात्वके कारण बनेंगे 
यदि तो सम्यवत्व फिर होगा कैसे ? और स्वयमेव भ्रगर हो जाय तो वडी गडबडी हो जाय, 
फिर तो ज्ञानीके वल्कि भगवानके भी सम्यवत्व न रहेगा । इससे मानना चाहिए कि रागभाव 
सम्यवत्वको मिटा देता है, मिथ्यात्वकों पैदा कर देता है। यह शंकाकारकी शका है । देखो-- 
शांकाकारकी शंका सुननेमे भली लग रही होगी--बेचारा ठीक कह रहा | जब राग जगे तो 
सम्यक्त्व मिंट जायगा, लेकिन सिद्धात यह है कि रागभावके कारण सम्यवक्‍त्व नही मिटता या 
मिथ्यात्व उत्पन्न नही होता । भले ही यह अनन्तानुबधी कपायका उदय कही सम्यवत्वका 
घात कर दे, फिर श्रनन्तानुबधी कपाय मिथ्यात्वके उदयका कारण नही । तो मिथ्यात्वका हो 
जाना, रग्रश्ावके कारण नही है, सिद्धान्त यह कहता है । सो अब शकाकारकी उक्त शकाका 
ऐसा ही समाधान करते है । 
जैव यतोश्नभिज्ञोसि पुदुगलाचिन्त्यशक्तिषु । 
प्रतिकर्म प्रकृत्याद्वैर्नानारूपासु वस्तुतः ॥६२६॥ 
शंकाकारकी उक्त शंकाके समाधान - शद्भाकारने कया शद्धाा की थी कि किसी सम्य- 
पे, मिथ्यात्व श्रा जाता है--भौपशमिक सम्यवत्व और क्षायो- 


ग्ृष्टि जीवके सम्यवत्व मिटकर जे 
पशमिक सम्यवत्व जो न९ हो जाता है उसका कारण रागभाव है, लेकिन सिद्धान्त यह नही 
है कि हे शड्भाकार पुरुष ! तुम्हे अभी पु" 


बताता । शद्धाकारकी शद्भूके समा दा कह रहे 
गलकी अचिन्त्यशक्तिमे विश्वास नही हित, कर्मसिद्धान्तका विशेष परिचय नही कर पाया, 
इसलिए शड्भा कर रहे हो । तुम्हे रा होना चाहिए कि जब कमेंका बन्च होता है तो चार 
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प्रकारसे होता है--प्रकृतिबध, प्रदेशबध, स्थितिबंध भौर अनुभागबंध । श्रौर उनके उदयमे 
उनके अनुरूप प्रभाव होनेकी शक्ति है, शौर जब उपशम होता है तब वह शक्ति व्यक्त न 
चलेगी, मगर उपशम तो उपशम है, दबना है। उस दबनेकी भी स्थिति है । तो जब दबनेको 
स्थिति पूर्ण हो गई तो अपने श्राप उदय झा गया । यह तो कर्ममि भ्रपन्ता स्वयंका प्रभाव है । 
इसी बातको और स्पष्ट करते है। 
अस्त्युदयो यथानादेः स्वतश्चोपशमस्तथा । 
उदय: प्रशमों भूयः स्यादर्वागपुनर्भवात्‌ ॥६२७॥। 
कर्मोकी शक्तिमें उदय व उपशसकी स्वयं योग्यता बताते हुए उक्त शंकाका समाधान-- 

देखो--अनादिकालसे भ्रब तक जीवोके कर्मंका उदय चल रहा है | जब कर्म- उदित होता है 
तो वहाँ कोई क्यो तो नहीं लगाता ? क्यो उदित हो गया ? कैसे उदित हो गया ? चल रहे 
है, समझ रहे है सब । तो जैसे भ्रनादिकालसे कर्मोका उदय चल रहा है उसी प्रकार कर्मोका 
उपशम भी स्वयं होता है, और उपशमके बाद उदय भी भा जाता तो औपशमिक सम्यवत्वके 
उदय होनेकी बात तो यह है कि वहाँ है उपशम और उपशममे होती है स्थिति, श्रंत'करण 
करके जो उपशमका काल पाया है उसकी-म्याद है । देखो--जैसे किसी वकीलके यह इच्छा 
हुंई कि हम दसलक्षणके दिनोमे कचहरी न जायें तो वह क्‍या उद्यम करता है ? करीब एक- 
दो माह पहिलेसे ही उस दसलक्षणके दिनोकी कोई तारीख नही लगवाता और कोई तारीख 
पहिलेसे लग गई हो तो उसे हटानेकी कोशिश करता है | यह त्तारीख बादमे लगा दो या थोड़े 
पहिले लगा दो । उसके ऐसे उद्यमसे होता क्या है कि उन दस दिनोमे कोई तारीख ही नही 
है तो कचहरगी जानेका कष्ट क्यी करना पडेगा ? तो यो समक लो कि तारीखोका उन कामोका 
उपशम हो गया है दस दिनके लिए । भ्रब कोई यहाँ यह प्रश्न करे कि जब एक बार उपशम 
हो गया दप दिनोकी तारोखका तो फिर ये तारीखें झा कैसे गईं ? इस तरहकी कोई शंका न 
करे । जानते है कि वह उपशम तो दस दिनोका था, तारीखें तो आयेंगी हो, काम तो होगे । 
ऐसी ही उपशम संम्यवत्वकी बात है। उपशम कितने समयका था, उसके बाद उदय त्तो 
. आयगा ही । तो औपशमिक सम्यवत्वकी यह बात है । साथ ही यह समझ लो कि औपशमिक्‌ 

सम्यक्त्वके बाद सम्यक्‍त्व मिटे ही मिटे, ऐसा नही है । क्षायोपशमिक सम्यक्‍्त्व हो जाय । 
श्रत्र जरा क्षायोपशमिक सम्यत्रत्वकी अनित्यताकी जानकारी कीजिए । क्षायोपशमिक्र सम्यकत्व 
प्रकृतिका उदय रहता है, उससे उसमे दोष उत्पन्न होते है। उसमे यदि प्रमाद किया तो उनमे 
उसकी भी स्थिति है। जिनका क्षय और क्षयोपशम किया तो उसके बाद उनका उदय आरा 
सकता है। तो यो क्षायोपशमिक सम्यवत्व मिट गया, लेकिन यह कहना कि देखो रागभाव 
जगा, इसलिए सम्यकत्व मिटा या मिथ्यात्वका उदय आया सो बात नही है । राग है चारित्र- 
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मोहका काम और मिथ्पात्व है दर्शनममोहका काम । तो इस तरह शंकाकार यह सिद्ध करूेमें 
सफल न हो सका कि इस जीवका जब विषयोके प्रति उपयोग जाय या राग हो तो इसके 
ज्ञानचितना नही रहती है। 
श्रथ गत्यन्तराहोष: स्थादसिद्धत्वसज्ञकः । 
दोपः स्थादनवस्थात्मा दुर्वारोन्‍्योन्यसश्रयः ॥६ २ ८॥ 

रागसे दर्शनभोहुका उदय साननेपर श्रसिद्धत्वादि श्रनेक दोषोका प्रसज्ञू--मिथ्यात्व 
कैसे होता है, राग कैसे होता है, इसकी चर्चा सक्षेपरूपमें कही गई थी । राग होता है चारित्र- 
मोहनीयके उदयसे और मिथ्यात्व होता है दर्शनमोहके उदयसे । चारित्रमोहके उदयसे भ्रथवा 
रागसे दर्शनमोहका उदय झा जाय अथवा मिथ्यात्व आ जाय, यह नहीं हो सकता । इस 
सम्बधसे विवेचन किया गया था । भ्रब यहां यह बतलाते है कि जैसा सिद्धान्त बताया गया है 
वैसा कोई न माने, ऋन्‍्य प्रकारसे माने याने यह बताये कि रागसे दर्शनमोहका उदय होने 
लगता है या मिथ्यात्व हो नाता है तो ऐसा मानने वालेके अनेक दोप आायेगे । अ्सिद्धत्व दोप 
होगा, भ्रनवस्था होगा और इत्तरेतराश्रय दोप होगा । श्रनवस्था तो यो है कि एक व्यवस्था 
ही न रह सकी । किसी भी कारणसे कोई कार्य बन बैठे तो क्या व्यवस्था रही और रागसे 
हुआ दर्शनमोहनीयका उदय और दर्शनमोहके उदयसे बना राग तो यो चलते जावो, कही भी 
व्यवरथा न बन सकेगी तो इन्ही सब्र दोपोका वर्णन करनेके लिए आगे कुछ पद्म कहेंगे । 

हृड्मोहस्योदयो रागायत्तोस्ति चेन्मतम्‌ । 
सो5पि रागोरित स्वायत्तः विंः स्थादपररागसात्‌ ॥६२६४ 

रागसे रागकी उत्पत्ति माननेपर श्रनवस्था दोषके प्रसद्भका विवरण--रागसे मिथ्या- 
त्व माननेपर, रागसे दर्शनमोहनीयका उदय माननेपर कौन दोष श्रात्त है, इस विपयमे कल 
सकलप किया था कि उन दोपोको कहेंगे, उन्हीं दोषोके कहनेकी यह भूमिका चल रही है। 
शंकाकारने यह माना था कि रागके आधीन दर्शंनमोहनीयका उदय है । राग होता है तो 
मिथ्यात्व भ्रा जायगा । दर्शनमोहका उदय बन बैठेगा, ऐसा शक्राकारका मत था। उस विपय 
में शकाकारसे यह पूछा जा रहा है कि ऐसा कहने वाले शकाकार यह बतायें कि जो भी राग 
है, जिसके आधीन दर्शनमोहके उदयको कहा है, जिस रागसे दर्शनमोहका उदय बतलाया जा 
रहा है वह राग वया ऋपने आधीन है या अन्य रागके आधीन ? ध्यानसे सुनो--क्या विकल्प 
किया गया है ? शकाकार यह कहता था कि राग होता है तो दर्शनमोहतीयका उदय श्रा 
जायगा शअ्रर्थात्‌ मिथ्यात्व झा जायगा तो ऐसा कहने वाला शकांकार यह बतलाये जरा कि 
जैसे रागके करनेसे मिथ्यात्व आता है तो रागसे तो मिथ्यात्व आया और वह राग किससे 
झाया सो बताओ ? वया वहूं राग किसी दूसरे रागसे श्राया है ? श्रगर दूसरे रागसे आया है 
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तो वह दूसरा राग कहाँसे आया ? किसी तीसरे रागसे आ्राया ? वह तोसरा राग कहाँसे 
आया ? वह भी किसी अन्य रागसे आया । तो इस प्रकार अ्रनवस्था दोष हो जायगा । पहिले 
इस ही रागकी व्यवस्था न बना सके जिस रागसे मिथ्यात्वकों माना जा रहा है | तो यदि 
दूसरे रागसे राग आया तो अनवस्था दोष होगा। उसमें तो किसी रागकी व्यवस्था न॑बन 
सकी । यह ही राग नहों सिद्ध हो सकता, तब फिर दर्शनमोहके उदयकी चर्चा ही वया करेंगे ? 
ब स्वोयत्तश्वेच्च चारित्रस्थ मोहस्योदयात्स्वतः । 
यथा रागस्तथा चाय स्वायत्त' स्वोदयात्स्वत. ४६ ३०३ 

चारित्रमोहके उदयसे स्वतः रागो:्भूव साननेपर वर्शनमोहके उदयसे स्वतः सिथ्यात्वो- 

ज़ूबकी भो सिद्धि--प्रकरणाकी बात फिर सुन लीजिए । बात यहाँ सामने दो है - मिथ्यात्व 
और राग । और ऐसा जानते होगे कि मिथ्यात्व और रागमे कुछ अन्तर है । राग तो एक 
प्रेमभाव उत्पन्न हो गया उसका नाम है। राग दोष है, प्रेम दोष है, प्रेमको धर्म न समझना | 
जै। विरोध श्रधर्म है उसी तरह प्रेम भी श्रधर्म है । यह तो है रागकी व्याख्या | और मिथ्या- 
त्व क्या है ? मोह, श्रज्ञान, बेसुधी । आत्माके स्वरूपकी सुध भी न हो सकना, यह कहलाता 
है मिथ्यात्व, यह तो महा अ्रधर्म है । तो मिथ्यात्व तो होता है दर्शनमोहनीय कमके उदयसे, 
लेकिन शकाकार यहाँ यह कह रहा कि राग होगा तो दर्शनमोहका उदय आ जायगा, तो ऐसा 
कहने वाले शकाकारसे यह पूछा था कि वह राग किससे आयगा ? अगर दूसरे रागसे आयगा 
तो उसका दोप तो बता दिया । श्रब यदि यह कहो कि वह राग स्वय झा जायगा तो घारित्र 
मोहनीयके उदयसे राग श्रपने आप हो जानेमे राग होनेके लिए शभ्लौर किसीकी झ्रावश्यकता 
नही । चारित्रमोहनीयका उदय हुआ। तो स्वयं अ्रपने श्राप राग बन गया। यदि शंकाकार यह 
जवाब दे तो शकाकार उत्तर भी पा ले अपने श्राप कि जैसे राग स्वयं हो जाता, चारित्रमोह- 

नीयका उदय हुआ कि राग अपने आप हो गया । उस रागको होनेके लिए और रागोकी अपेक्षा 

नही करनी पडती, तो जिस तरह मोहके उदयसे राग स्वय हो जाता है। इसी प्रकार दर्शनमोह 

के उदयसे मिथ्यात्व स्वय हो जाता है । यह 'शका न करे कि राग होनेसे मिथ्यात्व आा जाता 

या दर्शनमोहका उदय आरा जाता । शकाकार जो यह कह रहा था उसके दिलमे यह चोर था 

कि जो हम यह कहते भा रहे थे कि राग होनेसे ज्ञानचेतना नही रहती, परका उपयोग होने 

से ज्ञानचेतना नही रहती । परका उपयोग किया, रागभाव (हुआ तो ज्ञानचेतना'नही रहती । 

इतका उत्तर तो बहुत विस्तारसे दिया था। जब वहाँ पार न पडा तो शकाकार यहाँ दूसरा 

पैतड़ा बदलकर बोल रहा है कि इतना तो मात लेना चाहिए कि रागभाव होगा तो दर्शान- 

मोहनीयका उदय झा जायगा; उसका समाधान यहाँ दिया जा रहा । देखो--जैसे चारित्रमोह- 

नीयका उदय आनेपर राग स्वयमेव हो जाता है उसो प्रकार दर्शनमोहनीयका उदय आनेपर 
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मिथ्यात्व भी रवयमेव हो जाता है । 
अभ्रथ चेत्तदृद्योरेव सिद्धिश्चान्योन्यहेतुत: । 
न्यायादसिद्धदोषः स्थाद्योषादन्योन्यसश्रयात्‌ ॥६ ३ १॥। 
राग कौर दर्शनमोहोदयकों दोनोकों परस्पर कारण भाननेसे श्रसिद्ध श्रौर श्रन्योन्‍्य- 
संश्रय दोषका प्रसद्भा--शकाकारने यह कहा था कि जो दो बातें सामने रखी है--राग होना 
झौर दर्शनमोहनीयकर्मका उदय होना और इसमे जैसे कारण कायँ बताया था कि राग तो 
कारण है और दर्शनमोहनीयंका उदय हो जाना काये है। इस सम्बधमे यदि शकाकार यह 
कहने लगे कि दोनोकी सिद्धि एक दूसरेसे मान ली जायगी, याने दर्शनमोहनीयके उदयसे राग 
होता है भर राग होनेसे दर्शनमोहनीयका उदय आा जाता है तो लो किसी एककी भी सिद्धि 
न हो सकी । थो असिद्ध दोष आया तथा उनमे इतरेतराश्रय दोप हो गया । एककी सिद्धि 
दुसरेके ग्राधीन है शर उसकी सिद्धि दूसरेके श्राधीन है तो कोई सिद्धि हो ही न स्केगी । जैसे 
कोई ताला जो बिना चाभीके जग जाता है उसकी चाभी तो धर दें संदूुकमे और बाहरसे 
ताला लगा दिया जाय तो वहाँ विवशता आ जाती है, इततरेतराश्रय दोप ञ्रा जाता है । जब 
ताला खुले तब चाभी निकले, जब चाभी निकले तव ताला खुले । एक घटना बतायी है, कही 
ऐसा तक न कर देना कि हम बाजारसे दूसरी चाभी ले शआावेंगे । लो वहाँ इतरेतराश्रथ दोष 
कीसे होगा ? तो जितनी बात समभायी जा रही है वह समभना है। ऐसे तकोमे तो किसी 
बातपर भी न टिक सकेंगे । एक ऐसी घटना कहते कि एक वकील साहब जा रहे थे तो रास्ते 
भे एक तेली अपने बैलसे कोल्हूमे तेल पेल रहा था । तेलीनें उस बैलके गलेमे एक घटी बाँध 
रखी थी । जब वह चलता था तो बैलकी गर्दन हिलनेसे वह घटी बजती रहती थी | वह तेली 
स्वय दूर जाकर अपना और कोई काम करता रहता था। जब तक घटीकी श्रावाज आती 
रहती थी तब तक समभता था कि बैल चल रहा है और जब घटी बजना बन्द हो जाता तो 
समभ लेता था कि बल खडा हो गया और आकर बैलको खेद जाता था, बैल फिर चलने 
लगता था । तो वकील साहब जब उधरसे निकले तो पूछा कि इस बैलके गलेमे घटी क्यो 
बाँध रखी है ? तो तेलीने बताया कि घटो बजनेसे हम जानते रहते है कि बैल कोल्डू पेल 
रहा है, इसलिए इस बैलके गलेमे घटी बाँध रखी है । तो वकील बोला--अगर यह बैल ख़डा 
खडा ही अ्रपनी गर्दन हिलातां रहे तब तो तुम धोखेमे पड जावोगे | तो तेली बोला--अ्रभी 
हमारा बैल वकील नही बना । जब वकील बन जायगा तो वैसा भी कोई उपाय कर लेंगे । 
तो यह इतरेतराश्रय दोपकी घटना बतायी है । जैसे बताया कि ताली निकले तब ताला खुले 
और ताला खुले तब ताली निव ले, ऐसे ही कहा कि जब दर्शनमोहनीयका उदय आ्राये तो राग 
उत्पन्न हो और जब राग उत्पन्न हो तो द्शनमोहका उदय श्राये । सम कार्यकारणभाव मानने 


गाथा ६३२ ह लिन 
में भी शकांकारका पूरा नही पड सकता । 


नागमः कश्चिदस्तीहदगपेतुद इमोहकर्मणः । 
रागस्तस्याथ रागस्य तस्य हेतुद् गावृत्तिः 0९३२७ 


झागससे भी रागमें दर्शनमोहोदयकारणत्वकी श्रसिद्धि--युक्तियोसे यह बात सिद्ध न 
हो सकी कि राग होनेसे दर्शनमोहनीयका उदय आ जाता है। अब झागमका सहारा लेकर 
बोलें तो आगमसे भी सिद्धि नही हो सकती । आगममे यह नहीं बतलाया कि दर्शनमोहनीय 
कर्मका कारण राग है, और न यह बतलाया है कि रागका कारण दर्शनमोहनीयकर्म है । 
दोनोके भिन्न-भिन्न कारण है, और राग तो है यहाँ भावकर्म और दर्शनमोहनीयकरम है द्रव्यकर्म 
और तिसपर भी रागका सम्बन्ध है चारित्रगुणके विकारसे और दर्शनमोहका सम्बंध है सम्य- 
क्‍त्व गुणके विकारसे । तो यहाँ ऐसा कार्यकारण भाव नही हैं कि रागभाव दर्शनमोहका 
कारण बने और दर्शनमोह रागभावका कारण बनें । तो श्रागमसे भी यह सिद्ध नही किया जा 
सकता कि रागसे दर्शनमोहका उदय आ॥राता है । 


सम्यग्हष्टिके निरन्तर ज्ञानचेतना, संवर व निर्जरण तथा रागसे सम्यदत्व ज्ञानचेतना, 
संबर व निर्जरणके विनाशकी असिद्धि--इस प्रकरणमे फिरसे बात समझ लो--सिद्धान्तकी 
बात यह है कि जिस जीवको सम्यरदर्शन हो जाता है उसके निरन्तर ज्ञानचेतना रहती है। 
जैसे यहाँ लोगोंको अपने नामकी चेतना निरन्तर रहती है । मेरा भ्रमुक नाम है। सो रहे हों 
तब भी नामकी प्रतीति है। नही तो कोई धीरेसे पुकारता है तो मठ क्‍यों जग जाते है ? 
दूसरेका नाम कोई जोरसे ले तब भी बडी मुश्किलसे जगते है। कितने ही दुकान आ्रादिकके 
काम-काजमे लग रहे हो तब भी नामकी प्रतीति रहती है | मै श्रमुक नामका हू, नामकी 
तरफ ख्याल भी न रख रहे हो तब भी अपने नामकी प्रतीति और सस्कार रहता 
है। तो जैसे लोगोको अपने नामको प्रतीति निरन्तर रहती है, ऐसे ही सम्पग्दष्टि जीव 
को अपने ज्ञानस्वरूपकी प्रतीति निरन्तर रहती है । मै ज्ञानमात्र हूं, ज्ञानको ही करता हूं, 
ज्ञानको ही भोगता हू । ज्ञानके सिवाय भअन्य कोई मेरा स्वरूप नही, ऐसी प्रतीति सम्यग्दष्टिको 
निरन्तर रहती है। इसे कहते है ज्ञानचेतना। जैसे लोगोको अपने नामकी प्रतीति निरन्तर 
रहती है और जब नामका उपयोग कर रहे हो, ख्याल कर रहे हों, नाम लिख रहे हो तो 
उस समय नामका उपयोग कहलाया । वहाँ प्रतीति और उपयोग दोनो हो गए, और जब 
“किसी काममे व्यस्त हों, नामकी तरफका ख्याल न रख रहे हो तो उस समय आपको नामकी 
प्रतीति है। उपयोग तो नही है, ऐसे ही सम्यग्दृष्टि जीव जब स्वानुभूति कर रहा है उस समय 
ज्ञानचेतताका उपयोग भी है श्र लब्धि भी है। और जब अपने ज्ञानस्वरूपका यह उपयोग 
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नही कर रहा, द्ानस्वरूपको ज्ञानमें नही ले रहा, घर परिवार कुठुम्ब शिष्य या भ्रन्य लोगों 
की बात सुन रहा, उनमे उपयोग लगा रहा तो उस समय ज्ञानचेतना उसके उपयोगरूप 
नही है, किन्तु लब्धिरूप है, और लब्धिरूप ज्ञानचेतना हो तो सम्वर निजरा बराबर चलती 
रहती है । इसके विरुद्ध शकाकारने यह आपत्ति उठायी थी कि वाह जब यह जीव दूसरे मित्र 
से बात कर रहा, घरसे बात कर रहा, दूसरेमे उपयोग लगा रहा तो उसके ज्ञानचेतना कैसे 
रह जायगी ? उसका उत्तर विस्तारसे दिया गया है कि देखो--लब्धिरूप ज्ञानचेतना तो निर- 
न्तर रहती है और इसी कारण सस्कार उसका उत्तम है तो सम्वर श्र निर्जरा भी सदा 
रहती है, सम्यक्त्व भी सदा रहता है । जब यह बात शकाकार न मिटा सका तो वह दूसरी 
बात सामने ला रहा है कि रागसे, परके उपयोगसे सम्यक्त्व नहीं मिटता, सम्बर निजेरा नही 
मिटती, तो सुनो--इतना तो हो ही जायगा कि दर्शनमोहका उदय झा जायगा । उसके समा- 
धानमे कह रहे हैं कि भाई दर्शनमोहका कारण है अन्य और रागका कारण है अन्य, तो कैसे 
परस्पर इनमे कार्यकारणभाव हो जोयगा ? इस कारण यह सिद्धान्त घटित होता कि दर्शन- 
मोहनीयका उदय अर 5व। * नुदय अपनेसे होता है। चारित्रगोहनीयका उदय अ्रथवा अ्नुदय 
अपने आप होता है | -नमें ऐसा नही हो सकता कि दर्शनमोहके लिए चारित्रमोह कारण बन 
जाय या चारिष्रमोहके लिए दर्शनमोह कारण बन जाय । 
तस्मात्सिद्वोस्ति सिद्धान्तों हृडमोहस्येतरस्थ वा । 
उदयोनुदयों वाउथ स्यादनन्यगतिः स्वतः ॥६ ३३॥। 
तस्मात्सम्यवत्वमेक स्यादर्थात्तत्लक्षणादपि । 
तद्यथाइघ्वश्यकी तन्न विद्यते ज्ञानचेतना ॥६३४॥ 
स्वोदयसे राग व दर्शनमोहकी उद्भूति तथा सम्यकत्व व सम्यवत्वलक्षरकी एकरूपता 
तथा सम्यकत्वके साथ ज्ञानचेतनाकी विद्यमानता--बहुत विस्तारपृवंक ज्ञानचेतना व सम्यक्त्व 
के सम्बन्धमे व्शन करनेके बाद यहाँ निष्कषरुपमे कहा जा रहा है कि देखिये - यही बात 
धघिद्ध होती है कि सम्यक्त्व एक है । उसका लक्षण भी एक है, इसी कारण ना सम्यक्त्व एक 
है, और इसी कारण ज्ञानचेतना भी उसके निरन्तर बनी रहती है । तीन बातोंपर प्रकाश 
डाला है--सम्यक्त्वका लक्षण एक है, सम्यवत्व भी एक है भर सम्यग्दृश्कि ज्ञानचेतना निर- 
न्‍्तर रहती है। शकाकारने यह आपत्ति दी थी कि सराग सम्यवत्वमें तो रागचेतना ही होना 
चाहिए, वीतराग सम्यकत्वमे ज्ञानचेतना होनी चाहिए। लो आप दो शब्द और नये सुन रहे 
है--सराग सम्यक्त्व और बीतराग सम्यक्त्व | इसका अर्थ क्या ? इसका श्रर्थ यह है कि जो 
रागी जीव है उसके सम्यवत्व हो तो सराग जीवके सम्यदलका नाम है सराग सम्यकत्व ओर 
कोई वीतराग जीव हो, मुनि हो, उसके सम्यवत्वका नाम है वीतराग सम्यवत्व, किन्तु कुछ 


| 
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उल्मनमें डालनेके लिए शंकाकार ऐसा भी मान सकता है कि जिस सम्यक्‍्त्वमें राग घुसा हो 
वह है सराग सम्यत्॒त्व और जिस सम्यकत्वमे राग न पड़ा हो वह है वीतराग सम्यक्त्व । 
लेकिन यह परिभाषा सही नही है। सम्यक्‍त्वमें सम्यकत्व ही है, उसमे राग नही है । तो 
शंकाकारका यह सिद्धान्त है कि सराग सम्यक्‍त्वमे ज्ञानचेतना नही होती, वीतराग सम्यक्त्वमें 
* ज्ञानचेतना होती है। लेकिन यह बात यो युक्त नही होती कि रागके सम्बधसे सम्यवत्वका 
नाम सराग सम्यक्‍्त्व नही, किन्तु रागसहित जीवके सम्यकत्व हो तो उसे सराग सम्यक्‍त्व 
कहते है । सम्यक्त्वके वास्तवमे से दो भेद नहीं है--सराग सम्यक्त्व और वीतराग सम्यंक्त्व । 
ये दो भेद हो ही नही सकते । सम्पक्त्व तो सम्यक्त्व है । सम्यग्दर्शनका क्‍या लक्षण है ? 
इस सहज ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वमें यह मैं हु, यह ही उपादेय है, ऐसी रुचि होनेका नाम सम्य- 
गदर्शन है । देखो--भ्रद्धारहिंत कोई नही है । किसीके यह श्रद्धा लग रही है कि स्त्री-पृशत्रादिक 
ही उपादेय है, ये ही भेरे मगल है, ये ही मेरे प्राण है, इनके लिए ही मेरी जिन्दगी है, कोई 
भो श्रद्धा कर रहा श्रद्धावान तो वह भी है। उसकी हृष्टिमें भगवानकी जगह स्त्री-पुश्नादिक है, 
और भगवान कुछ भी नही है। और जब कभी भगवानके दर्शन भी करता तो वहाँ भी यह 
समभता है कि यह भगवान तो भोले-भाले है। हम इनका नाम लेकर अपना काम निकाल 
लेते है, स्त्री-पुत्रादिक सुखी हो जाते है, मुकदमा जीत जाते है, चतुर तो हम है, ऐसी श्रद्धा 
मोही जीवोकी होती है । वे अपने श्रापको कुटिलता चतुराईकी श्रद्धा रखते है । किन्तु सम्य- 
रहृष्टि पुरुषकी यह श्रद्धा रहती है कि ज्ञानमात्र स्वरूपके श्रतिरिक्त मेरा कुछ भी मगल नही है 
ओऔर इस ज्ञानमात्र स्वरूपकी दृष्टिसि ही मेरा समस्त कल्याण होता है, मगल मिलता है । 

यही उपादेय है, यही मेरा स्वरूप है । 

सस्यकत्वसें सहज शआत्मवृत्ति व एकहूपता--अथवा उपादेयकी बात क्‍या ? जो बात 

असलमे जैसी सहज है उसका जान लेना भला काम है, उसकी श्रद्धा रखना भला है, भूठको 

सच मानकर रहनां, यह भलेकी बात नही है । असल बात यह है तो ज्ञानमात्र तत्वक्े अरति- 

रिक्त सारी बातें भूठ है, धन वैभव भूठ है। पुदूगलका संयोग है। मुभसे भिन्न चीजें है । 

उनसे मेरा क्या लगाव ? यह शरीर भी मायारूप है, इससे भी मेरा कया सम्बंध ? रागद्वेपा- 

दिक भाव भूठे है। ये किसी एकके आश्रित ही नही है। रागको किसकी चोज बतायें ? 
आत्मामे रागका स्वभाव नही | कर्मेम्रे राग ही नही करता, मायारूप व 
यह ज्ञानमात्रस्वरूप । उसकी श्रोर श्रद्धा होना सम्यग्दर्शन है । यह मै हू, ऐसी प्रतीतिवा कक 
सम्यवत्व है । सम्यवत्वमे कही भेद नही पडे कि गृहस्थका सम्यग्दर्शन और तरहका हो और 
मुनियोका सम्यस्दर्शन और तरहका हो । या यहां पडितोका सम्यर्दर्शन प्रौर तरहका 


॥ हे हो 
थोड़े पढ़े-लिखे लोगोंका सम्यग्दर्शन और तरह॒का हो । सम्यक्त्वमे भेद नही, सम्यक्त्वके कल 


है। सत्य भ्रूव तो है 
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में भेद नही, और जहां र म्यस्दर्शन है वहा ज्ञानचेतना निरन्तर है। सम्यग्दर्शनका लक्षण 
यदि कहा जा सकता है वास्तवमे तो स्वानुभूतिको कह सकते है। स्वानुभृति जिसको जग 
गई हो उसके सम्यक्त्व है। स्वानुभूति नहीं भी हो, मगर स्वानुभूतिका सम्बंध जिसे मिल 
गया हो सम्यवत्व वहाँ है । सम्यन्दर्शनकी बात समझानेमे लिए और जो-जो कुछ भी कहा 
जाय उससे यथार्थ बात तो नही बता सकते, लेकिन समझाांना तो पडता ही है। सम्यरदर्शन 
एक रूप है, सम्यक्त्वका लक्षण एक रूप है, और वहाँ ज्ञानचेतना अ्रवश्य रहा करती है। 
तो चाहे सराग अवस्था हो अथवा वीतराग अ्रवस्था हो, ज्ञानचेतना सम्यवत्वमे साथ अवश्य 
ही रहेगी । शद्भाकार भ्रब. यह शबद्धा मिटा ले कि रागभाव होनेसे सम्यक्त्व मिट जाता है। 
सम्यक्त्व मिटनेका कारण तो दर्णनमोहका उदय है। 
मिश्रीपशमिक नाम क्षायिक चेति तत्त्रिधा । 
स्थितिबन्धकृतो भेदो न भेदो रसबन्धसात्‌ ॥६३५॥ 

सिश्र, श्रोपशमिक व क्षायिक तीनो सम्यवत्वोमे रसानुभवभेदका श्रभाव--सम्यवत्वके 
प्रकरणमे यहाँ सम्यक्त्वके भेद बनाये जा रहे है। सम्यक्त्वके भेद तीन है--भौपशमिक सम्य- 
बत्व, क्षायोपशमिक सम्यवत्व और क्षायिक सम्यक्त्व | इन तीनो ही सम्यक्त्वोका लक्षण एक 
ही मिलेगा । प्रतीति एक ही प्रकारकी है । उनमे यह भेद नही है कि औपशमिक सम्यबत्वमे 
तो और श्रद्धा हो, श्रन्यमें और तरहकी श्रद्धा हों। उनके कारणभेदसे भेद है श्नौर उनमे 
स्थितिके भेदसे भी भेद है । पर स्वाद किसका श्राता है ? सम्यकत्वके स्वादमे भेद नही है । 
सभी सम्यवत्वोमे सहज ज्ञानज्योतिस्वरूपका अनुभव हुआ करता हैं। इन तीन सम्यक्‍त्वोका 
लक्षण क्या है सो सुनो--कर्म ८ प्रकारके बताये गए हैं--उनमे जो मोहनीय नामंका कर्म है 
उसके दो भेद है--दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीय । दर्शनमोहनीयकर्मकी तीन प्रकृतिया 
है--मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व श्रौर सम्यक्‌प्रकृति । मिथ्यात्वका उदय होनेसे जीवमे मिथ्यात्व 
प्रकट होता है । सम्यस्मिथ्यात्वका उदय होनेसे जीवमे सम्यस्मिथ्यात्व बनता है, जिसे तीसरा 
गुणस्थान कहते है । सम्यक्त्वप्रकृतिके उदय होनेसे सम्यक्त्वमे दोष लगा करते है । सुक्ष्म दोष 
चल, मलिन, अगाढ़ तो ये तीन प्रकृतियाँ है दर्शनमोहकी । चारित्रमोहनीयकी प्रकृतियाँ है २५ 
(१६ कषायें और ६ कषायें) भ्रनतानुबधी क्रोध, मान, माया, लोग, श्रप्न॒त्याख्यान|वरण क्रोध, 
मान, माया, लोभ अनन्तानुबधी तो सम्यकत्वका घात करने वाली प्रकृति है श्रीर चारित्रका 
भी घांत करने वाली है । भ्रनताचुबचीमे दो स्वभाव हैं---सम्यक्त्व मिटा दे और चारित्र मिटा 
दे । प्रप्रत्याख्यानोवरण प्रकृति श्रावकका ब्रत नहीं होने देती । उसके उदयमे शर्वाँ ग्रुरास्थान 
प्रकट नही होता । प्रत्याख्यानावरण क्रोध, मान, माया, लोभ यह अभ्रक्ृति मुनिव्रतका घात 
बरती है । संज्वलन क्रोध, मान, माया, लोभ, इस प्रकृत्िसि यथाख्यात चारित्र प्रकट नही 


न 


आआणआआ। 
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होता । जब १०वें गुणस्थानके श्रन्तमे संज्वलब-लोभ न रहा तो ११वें १२वें गरुणस्थानमे 
यथारुपात चारित्र होता है और हास्यादिक € प्रकृतियां और है। तो इन २५ प्रक्ृतियोमें 
अनन्तानुबधीके दो कार्य है--(१) सम्यक्त्वका चात करना और (२) घचारित्रका घात करना। 
तो सम्यवत्वका घांत करने वाली प्रकृतियाँ ७ हो गयी । ३े दर्शनमोहनीयकी और ४ मोहनीय 
की ( इन ७ प्रकृतियोका उपशम हो जाय तो औपशमिक सम्यक्त्व होता है । इन ७ प्रकृतियी 
का क्षयोपशम हो याने किसीका क्षय रहे (उदयाभावी क्षय) किसीका उपशम रहे, किसीका 
उदय रहे, इसे कहते है क्षयोपशम । तो ७ प्रकृतियोके क्षयोपशमसे क्षायोपशमिक सम्यक्‍त्व 
होता है । इन तीनों प्रकारके सम्यबक्‍्त्वोमे स्थितिकृत भेद है, उसमे रसास्वादका भेद नही है । 
तीनो सम्यक्त्वोका विषय है शुद्ध सहज आत्मस्वभावक्री प्रतीति, अनुभूति । 
ततद्यथाधथ चतुर्भेदो बन्धोष्नादिप्रभेदतः । 
प्रकृतिश्व॒ प्रदेशाख्यो बन्धौ स्थित्यनुभागकौ ॥|६३६॥ 
जीवके सुख, दुःख, राग, हेष श्रादिमें कर्मंकी निमित्तता--हम झ्राप सब जीवोंको कष्ट 
की कोई वास्तवमे बात ही नहीं है । जितने भी कष्ट मान रहे वे सब बना-बनाकर मान रहे 
है । न बनाये, ऐसे कष्ट न करे रागद्वेप मोह, न करें कोई कल्पनायें तो कोई जीव क्‍या जब- 
रदस्ती करता है कि तुम क्यो आरामसे बैठे हो ? मेरे लिए तुम क्यो नही कष्ट उठाते ? किसी 
की जबरदस्ती है वया ? लेक्रिन यह जीव स्वय अममे है, इसलिए कल्पनायें करता है और 
दुःखी होता है । यहाँ यह बात एक समभना है कि यह मैं सहज स्वभावसे ही किसी दूसरेका 
सम्बंध बिना कष्ट उठाता होऊ तो फिर यह कष्ट कभी मिट ही न सकेगा । वहाँ यह भाव 
लाना चाहिए कि मेरे इन सब मलिन परिणामोके लिए सुख दुःख आदिक विभावोके लिए 
निमित्त कर्मंका उदय है | लोगोकी दृष्टि कमेंपर थोडे ही है कि मुझे कर्म दुःख देते है| यद्यपि 
कम भी साक्षात्‌ दुःख नही देते, वे निमित्तमात्र है । इतनी भी सुध जीव नही करते, वे तो 
दिखने वाले मनुष्य और अन्य प्राणी इनको ही नजरमे लेकर अपने सुख दुःखका फैसला बना 
डालते है। मुझे सुख स्त्री-पुत्नादिकने दिया, मुझे कष्ट अमुकने दिया । इस तरह श्रन्य जीवोपर 
ही यह निगाह डालता रहता है और दुखी होता रहता है। वास्तवमे जीवके सुख, दुख 
जन्म, मरण झ्रादिकका निमित्त है कर्म । वह कर्म क्‍या चीज है ? उसके सम्बंधमे ही कुछ 
विवरण चलेगा । 
कर्सपरिच्यको श्रावश्यकताका कारण--मैया ! यह भी पहिचानना है अपने विपयमें 
कि मेरे साथ कर्म लगे है। उन कर्मोक्री रचना मै बनाता हू और जो कर्म बँध जाते है ब्रे 
आसानीसे टलते नही है । प्रायः उनका फल भोगना पड़ता है। आज पुण्यके उद 


प्में 
अच्छी सामग्री मिली है तो कुछ उदृण्डता मचा लेना,_ स्वच से 
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कटठुक फल होता है, इसका अनुभव तभी होता है जब कि उस बँँघे हुए कर्मंका उदय श्राता 
है। तो उन कर्मोका यह प्रकरण है | बीचमे यह भी समझ लेना कि इन कर्मोका प्रकरण 
कैसे श्रा गया ? प्रकरण तो यह था कि जीवमे सम्यग्दर्शन व ज्ञानचेतना होती है भौर वहाँ 
सम्बर निर्जंरा निरन्तर चलती है | शकाकारने यहो तो छेडा था कि जब जीवका राग उदय 
झाये, परमे उपयोग जाय तो सम्यवत्व' बिघट जायगा, ज्ञानचेतना मिट जायगी । जिसके सिल- 
सिलेमे जब यह समाधान दे दिया गया कि रागभाव होनेसे सम्यक्त्व नही मिट्ता, ज्ञानचेतनां 
नही समाप्त होती, किन्तु दर्शनमोहका उदय श्राये तो सम्यकत्व समाप्त हो जायगा | तो शका- 
कारने यह कहा था कि रागसे दर्शनमोहका उदय श्रा जायगा । उसका भी समाधान दिया कि 
रागसे दर्शनमोहका उदय नही आता, किन्तु जैसे राग चारित्रमोहके उदयसे स्वय आता, ऐसे 
हो दर्शनमोह दशनमीहके उदयसे स्वय आता और दर्शनमोह भ्रपनी स्थिति बनाये है। उपशम 
हो गया, क्षयोपशम हो गया । सत्तामे पडा है, उसका उदय आ जाता है । तो ये सब बातें 
समभमनेके बाद निष्कप यह बताया था कि सम्यकक्‍त्व रागसे नही नष्ट होता । 

सम्यस्दष्टि जनोके स्वानुसुत्यात्मकरसस्वादकी श्रभिन्नता--सम्यहूवत्वके जो ३ भेद 
है--औपशमिक, क्षायोपगमिक, क्षायिक ये भेद स्थितिके भेदसे है अथवा कर्मोकी दशाके भेद 
से है, किन्तु सम्यवत्वमे स्वयमे कोई भेद नहीं पडा है। मिश्रीका स्वाद जो कोई खायगा 
उसको वैसा ही आयग। जैसा सबको आता है। कभी-कभी श्राहार करते समय जब कोई माँ 
यह कहती है कि यह बीज अमक चीजके साथ खावो महाराज, तो हमे थोडा मनमे यह हँसी 
आा जाती कि देखो--इनके मनमे है कि जैसा स्वाद हम लेती है वैसा ही स्वाद इनकी आ 
जायगा । तब ही तो यह ऐसा कहती है । तो जो मिश्री खायगा उसको स्वाद भी वैसा ही 
झ्रायगा । किसीको कम मिश्री मिली है तो वह कम देर तक स्वाद लेगा, जिसे अ्रधिक 
मिश्री मिली है वह अधिक देर तक स्वाद लेता रहेगा, मगर मिश्रीके स्वादमे तो भ्रन्तर न ञ्रा 
जायगा । कही ऐसा तो न हो जायगा कि थोडी मिश्री खानें वालेको करेला जैसा स्वाद आये 
ओर अधिक खाने वालेको श्रौर तरहका स्वाद झाये ? सबका स्वाद एक किस्मका झायगा | 
ऐसे ही सम्यत्वका स्वाद स्वानुभूतिस्वरूप है । स्वाद सबसे एक समान है। चाहे झ्ीपश- 
मिक सम्यस्दृष्टि हो, चाहे क्षायिक सम्यस्दृष्टि हो श्रथवा क्षायोपशमिक सम्यग्दृष्टि हो, सभीको 
स्वानुभृत्यात्मक आनन्द आता है । जब अपने श्रापको मैं ज्ञानमात्र हू, इस प्रकारसे अनुभवमे 
लेते है उस समय वही भ्रमीर है। उसके समान लोकमे कोई पुरुष नही | अपने झात्मापर 
श्रद्धा करो, मोक्षमार्गपर श्रद्धा करो, जीवन सफल हो जायगा । 

लोकसम्पन्न धनो मोहियोके दु.खी होनेकी यथार्थता--भैया | दुनियामे दिखने वाले 
लोगोकी सुखिताकी श्रद्धा मत रखो कि इसको सुख है, यह बडा है। उनका हुःख झाप इस 
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तरह देखें--यह बड़े दुःखमे है, बडे कीचडमे है, मिलना इसे कुछ नही है, मगर धनके विकल्प 
के चक्‍करमे आकर रात-दिन अपनी मौज खराब कर रहे, उनको दयापात्रकी दृष्टिसे देखें--- 
इन बेचारोको आत्माकी सुध नही है, आत्मप्रतीति नही है । बाहर-बाहर ही भटकते है, मिलता 
कुछ नही है, व्यथंका परिश्रम कर रहे है। सत्य आराम इन्हे रच भी नही मिलता । उन्हे तो 
दुःखी देखो, उनको महत्त्व मत दो, महत्व दो अपने आपकी निर्मलताको । सम्यकत्व ही एक 
श्रेय है, जिनके सम्यवत्व नहीं है उनका जीवन पशुओसे भी गया बीता है । भला पशुओओकों कहाँ 
परिग्रहकी चिता है ? वे तो दूसरे दिनकी भी घास जमा करके नहीं रखते और यहाँ करोडो 
रुपये भी हो तो भी क्या चैन है ? भ्रबकी तृष्णा लगा लेते है । पशुओको तो डर कब होता 
है ? जब कोई लाठी लेकर सामने ञ्रा जाय । लेकिन मनुष्योको डर घरमे बैठे है, ठंडे घरमे 
है, उनके अनेक नौकर-चाकर हैं, लेकिन भीतर. देखो तो निरन्तर डर बनाये रहते है। सर- 
कारका डर, प्रजाका डर, उद्दृण्ड लोगोका डर, बन्धुवोका डर और नौकरोका भी डर है। 
निरन्तर शल्य बनाये रहते है, क्योकि अधिकसे गञधिक धन जोडनेकी जहाँ तृष्णा है वह 
प्रन्याय करना पड़ेगा । जो यहां अन्याय करता है वहाँ यह बनहीन हो गया । आत्मामें बल 
न रहा, अनेक शल्य हुए । अन्यायको छिपानेकी भी शल्य है, अनेक शल्योमे दुःखी रहते है । 
इतना तो निरणेय बना लें कि जितने भी लोकमे धनी लोग है वे दु.खी हैं । गरोब है, अज्ञानी 
' है, मूढ है। इनके जन्ममरणाकी परम्परा बहुत अधिक है । 

प्राय करके यह बात यो कह रहे कि आजके समय तो प्रायः सभी धनिक मूढ़ है, मोही 
है । यद्यपि यह नियम नही है, सम्यग्दृष्टि जितना बाह्य धनी भी कोई हो ही न सकेगा । 
चक़वर्ती, नारायण, बलभंद्र, तोर्थकर जैसे पदोको सम्यग्दृष्टि पाता है । भले ही किसीके नारा- 
यण आदिकके या चक्रवर्तके सम्यक्त्व न रहे, गलत रास्तेपर जाय, लेकिन जो इतना अ्रलग . 
माना जाने वाला वैभव मिला है तो वह सम्यक्त्वके साथ जो रागभाव, दयाभाव, दान, तप- 
बचरणा, संयम हुआ, उसका फल मिला है। तो ज्ञानीको दृष्टिमे धन तुण समान है। खूब 
घन रहा तो इससे आत्माकों वया, खूब धन न मिला तो इससे आत्माको क्या ? कल्पना करते 
है, लोगोको निरखते है । ये ,लोग मुझे कुछ भ्रच्छा कह दें, ऐसी चाह जिन्होने बनायी है वे 
बडे दयनीय पुरुष है, गरीब है। ऊपरसे भेष चाहे कुछ बन जाय, लेकिन जिसके चित्तमे 
लोगोसे कुछ नाम यणकी चाह हो उसके त्तित्तमें प्रभु नही बसा । कौन बसा ? ये नाक, थूक 
बहाने वाले लोग बसे है । उनके हृदयमे प्रभु नही रहा जो लोगोसे भ्रयने लिए किसी पंको रवे 
यशकी चाह करता है। तो उन धनिकोकों, उन लोगोको देख करके तृष्णा मत बढ़ाओ, उन्हें 
दुःखी मानों और अपने सम्यवत्व भावके कारण अपने आपको समृद्ध समझें । श्रव मेरेको क्या 
वृष्ट रहा ? मेरा नाम जब मेरी दृष्टिमे आये तो मेरेको कष्ट वया ? सम्यवत्वकी महिमा अद्भुत 
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है | सम्यवत्ववग अजुभव एक रामान है। उसमे रस स्वादका भेद नही है, केवल स्थितिका 
भेद है । इस प्रकरणको सुनकर स्थितिके बारेमें कुछ समभनेकी जिज्ञासा होती है, उसीको 
स्पष्ट करनेके लिए यहाँ कुछ कर्मोका विवरण चल रहा है । 

फर्मंका स्वरूप--कर्म जो किये जायें उन्हें कर्म कहते है । आत्मा जिसे करता हैं 
उसका नाम कर्म है । किसे करते है ? खोटे भावोको | अशुद्ध भावोका, विभावोका कारण होता 
है भ्रध्यवसानके साथ और होना होता है सहज भावके साथ । जैसे कोई कहता है किसी काम 
को करके भी कि भैया ! मैने कुछ नही किया, यह तो हो गया । तो करनेमे और होनेमे कुछ 
फर्क समझो । क्यों मना कर रहे हो, बयो कह रहे हो, ऐसा कि मैने नही किया ? कुछ खराब 
बात होगी करना । ऐसा कहना कि मैने किया, तो उसमे कुछ खराबी आती होगी । जैसे 
फोई बडा दान कर दे, बडो संस्थाक्री मदद कर दे, वच्चोंका उपकार कर दे और उसकी कोई 
प्रशसा करे, तो वह कहता है कि भाई मैने कुछ नहीं किया । मालुम होता है कि मेरी समझ 
मे और सारी दुनियाकी समभमे यह बात बैठी है कि किसी कामको करना बुरा है, मायने 
किसी कामको करनेकी बुद्धि बनाना बुरा है। मैने किया, यह अ्रहकार बुरा है | तो कहते है 
कि मैने नही किया । ' फिर ? यह तो हो गया । होना अ्रच्छा है| करना बुरा रहा, होना 
अच्छा रहा । तो इससे यह निष्कप निकला कि अध्यवसान भावपुवंक जान-वृभकर, संकल्प 
बना-बनाकर राग्रद्वेषसे प्रेरित होकर जो बातें बनती है उन्हे कहते है करना और रागद्ेेषके * 
बिता सहजभावसे ज्ञानप्रकाशमे रह-रहकर जो बात होती है उसे कहते है होना । तो कम 
नाम किसका है ? आ्रात्माके द्वारा जो किया जाय उसका नाम कर्म है। आत्माके द्वारा किया 
जाता है रागह्वेपादिक भावोको | तो असलमे कर्म नाम रागद्वेषादिक भावोका है, किन्तु राग- 
द्ेषादिक भाव होनेपर जो कार्माणवर्गेशाश्रोमे कर्मरूप परिरशामन होते है, उन पुदूगल द्रव्योको 
भी कम कहते है । यहाँ पुदुगल द्रव्योकी बात चल रही है। कर्मका जो बध होता है, जो कि 
- झनादि परम्परासे चला आया है, वह बध ४ प्रकारका है--प्रक्ृतिबध, प्रदेशबंध, स्थितिबध 
और अनुभागबध । 

प्रकृति, प्रदेश, स्थिति व अनुभागका श्रथषें--अ्रकृृति, प्रदेश, स्थिति, अनुभाग---इन 
शब्दोके अर्थ समभ्रिये-प्रकृति मायने स्वभाव । प्रदेश मायने उसकी चीज, उसकी काय, उसकी 
स्थिति मायने उसकी म्याद और अ्रतुभाग मायने फल देनेकी शक्ति । ज॑से भोजन किया तो 
उसमे प्रकृति आ गई कि इसका यह हिस्सा खुन बन जायगा, यह पानी बन जायगा, यह 
हिस्सा मल-मृत्र बन जायगा। उसमे प्रकृति पड गई, स्थिति भी भ्रा गई । जो खून रूप परि- 
खा वह ५-७ वर्ष तक रहेगा, जो पसीना रूप बन रहा वह हिस्सा घटा दो घटा रहता, जो 
मलहूप बन रहा वह हिस्सा मानों २४ घटा रहता है, भौर प्रदेशबन्ध है ही, चीज है ही । 
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और अनुभागबंध, यह हिस्सा इस प्रकारका फल देनेमे समर्थ है, खूनकी इतनी शक्ति है भ्रथवा 
उनमे अनुभाग पडा है। भोजन अधिक कर लिया तो बहुत नीद लायगा, सरस भोजन कर 
लिया तो आलस्य लायगा, उनमें फल भी पड़े हुए है । तो इसी तरह जो कम बँधघते है उनमे 
बांधनेंके साथ ही यह विभाग हो जाता है कि इन कर्मोकी यह प्रकृति रहेगी, यह ज्ञानको 
घातेगा, यह अमुकका काम कहलायगा। प्रदेण भी बंधे, स्थिति भी पड़ जाये, पर उनमे फल 
देनेकी शक्ति न हो तो क्‍य। प्रभाव, किन्तु ऐसा नही, जहाँ स्थिति है वहाँ अनुभाग है । अपनी 
भलाई चाहिए तो सदा यह ध्यानमे रखना होगा कि मेरे भाव खोटे होगे तो तुरन्त ही कर्म 
बँच जायेंगे । कर्मबन्धनके लिए कही बाहरसे नही लाना है कमको । जीवमे अनेक कार्माण- 
वर्गणायें है जी कर्मरूप परिणमती है । उनसे छुटकारा पाना कठिन होगा । तब ही तो ,लोग 
वहते है कि जो कम बाँधे उनका फल भोगना ही पडेगा । कोई विशिष्ट ज्ञान हो, वैराग्य हो 
तो वहाँ कोई कर्म बिना फल दिए झड़ जाय, लेकित उस प्रसग़मे भी प्रायः करके फल देकर 
कर्म ऋडते है । कोई ज्यादा फल देंकर भड गया, कोई थोडा फल देकर भड़ गया । एक शृष्टि 
मे तो भडना ही एक फल है, तो जो कर्म बँध जाता है, फिर मुश्किल है उन कर्मोंसे छुटकारा 
पाता । जैसे विसी पुरुषकी तबियत ठीक है, स्वास्थ्य श्रच्छा है, तो वहाँ महसूस नही होता 
कि मै मीठा अधिक खा लू तो मेरा बुरा होगा, हलुवा खीर खाऊँ तो बुरां होगा । कोई चीज 
खानेमे कुछ भ्रडचनसी नही मालुम होती है, मगर खाता हो रहे खूब भोजन तो वह भोजन 
जिस समय अपना विकार व्यक्त कर देगा, तो फिर उसके ठीक होनेमे एक महीना लग 
जायगा । पडे रहेंगे, बुखार हो गया, तडफडाहट हो गयी, खाँसी हो गयी तो जैसे किसी स्वस्थ 
पुरुषको प्रतिकूल भोजन करनेसे अड्चन नहीं दिखती और स्वादके लोभमे श्राकर खूब करते 
जाते है, लेकिन वह जब अ्रपता विष फंला देता है भीतर तो महान दुःख भोगना पड़ता है । 

खाना तो आसान हो गया और कष्ट कठिन हो गए | ऐसे हो जब पुण्यका उदय है तो उसीको 

समझ लें कि यह कुछ स्वस्थ है मनुष्य, बडे नटखट हो रहे है, उस समय जैसे चाहे मनमाने 

भोग भोग ले, ताकत है, उसके साधन है, लेकिन ऐसे भोग भोगे जा रहे हो तो उनके जो 

भीतरी भावोमे विष जमा हो रहा है वह जब फूटेगा तब नारकी बनेंगे, कीडा-मकोड़ा बनेंगे। 

इस भवमें भी दुर्गतिके पात्र बर्चेंगे और झागे भी दुर्गति होगी । तो हमें सावधान रहना होगा । 

मेरे कर्म मत बँधो, मेरे भाव विजुद्ध रहे, स्वाध्याय, ज्ञान, सत्सग इनकी ओर लगे । इन वाह्य 

वैभवोंकी उपेक्षा करे, सन्‍्तुष्ट रहे और ज्ञनकी आराघनामे रहे, इसीमे हमारी आपकी 

भलाई है। 

प्रकृतिस्तत्स्वभावात्मा प्रदेशों देशसंश्रयः | 
अनुभ।गो रसो ज्ञेयो स्थितिः कालावधारणम ॥६३७॥| 
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साचकर्म व द्रव्यकर्मसक परिचय--कर्मोके सम्बंधभे विवरण चल रहा है | लोग कहते 
तो प्राय. सभी हैं। जिसने जैसा कर्म किया वह वैसा फल पायगा । जिसके कर्ममें जो लिखा 
सो मिलेगा, पर कर्म क्या है वःसस्‍्तवमें, इस ओर किसीका यथार्थ निशंय नहीं हो सकता, 
लेकिन जैन संतोने तीर्थंकर महाराजकी दिव्यध्वनिकी परम्परासे जो वर्णन किया है वह वर्णन 
युक्ति सिद्ध है, समभमें श्राने वाला है | यथार्थ जचेगा | कुछ लोग ऐसा सोचते है कि आत्मा 
ने जो भाव किया, जो विचार किया उसका नाम कर्म है श्रौर उसका फल मिलेगा | पर इस 
सम्बंधमें एक बात सोचो कि लोग तो कृत कर्मके फलकी वात सोचते हैं भविष्यमे याने जीव 
के भावकरूप कर्मका फल । लेकिन उस भावकमंका फल भाव तो तुरन्त मिलता है । उनके 
निर्णयकी भविष्यमें बात नही है । जैसे किसीके प्रति क्रोधरूप भाव किया यह हुआ उसका 
कर्म, इसका फल उसे उसी समय मिल गया, भ्रशांत हो गया, क्षुब्य हो गया, वेचैन हो गया । 
लोकमे कर्मका फल तो तुरन्त मिल गया, झागे मिलनेकी बात कैसे सम्भव है? जो भाव 
किया जीवने वह भाव तो होते ही खतम हो गया, श्रव नये भाव चल रहे है तो उन भावोका 
फल भविष्यमे कैसे मिलेगा ? यह समस्या न सुलभा सकंगे । वे लोग जो ये मानते हैं कि आत्मा 
जैसे भाव करता है वही कर्म है शरौर उसका वैसा फल उसे अगले भवमें मिलेगा । यथार्थे 
बात क्या है कि जीव जो परिणाम करता है, रागट्वेंष सुख दुख श्रादिक जो कुछ भी भाव 
खोटे बनते है तो भ्रात्माका स्वभाव तो है ज्ञाता दृष्ट रहना । ऐसा न रहकर जो भी क्षोभ 
आता है उसका फल उसे तुरन्त मिलता है श्र उस कालमें प्न्य सूक्ष्म मटर जिन्हे कार्माण- 
वगेणायें कहते हैं वे कर्मेहष परिणम जाते है । कर्मके सम्बंधमे यह बहुत बडी रहस्यभरी बात 
है | जब वे कार्माणवर्गणायें क्मछष १रिणम गईं तो जीवके साथ रहत्ती ही है। उनकी जब 
स्थिति पूरी होगी तब उसे कहेंगे विपाककाल । उस समयमे ऐसा ही निमित्तन॑मित्तिक योग है 
कि इस जीवको उस कर्मोदयके अनुसार फल भोगना पडेगा। चूँकि वह कर्म बँधा है पहिले 
किए गए भावके निमित्तसे, इसलिए यह कहा जाता है कि जो जोव जैसा परिणाम करेगा वैसा 
ही अगले भवमे फल भोगेगा । मगर परिणाम तो किया इस जीवने अभी और वह॒ परिणाम 
नष्ट हो गया, फल अगले भवमे कैसे मिलेगा ? उधश्षका समाधान यह है कि उस भावके कारण 
जो कार्माणत्र्गणायें कर्म बन गईं वह कर्मपिण्ड तो इसके साथ रहता है । देखो जीवके साथ 
- यह शरीर रह -रहा है ना | इतना तो खूब समभमें भरा रहा कि जबसे जन्म हुआ तबसे शरीर 
साथ लगा हुआ है । तो यह बात बतलाते है कि जीवके स्वभावके विरुद्ध दूसरी चीज जीवके 
साथ लगी रह सकती है । जैसे कि शरीर । शरीर तो लगा रहता है कुछ समय तक | जैसे 
किप्तीकी ५० वर्षकी श्रायु है, ८० वर्ष तक शरीर रग। रहेगा, पर कर्म लगे रहते है बहुत 
काल तक । मरनेके बाद भी कर्मका संबंध नही छूटता ।कैसे जीवके कर्म लगे है ? यह शरीर 
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जो दिख रहा है यह ही मूरत बता रही है कि जीवके साथ कर्म लगे हैं । यदि जीवके साथ 
कर्म न होते तो शरीर कैसे लग बैठता ? यह भी कर्मके नदयकी बात है । तो यहाँ यह सम- 
भना है पहिले कि कर्म क्‍या चीज कहलाती है ? भ्ात्मा जो भाव करता है उसका नाम है 
भावकर्म और उस भावकर्मके निमित्तसे जो पुद्गल कर्मरूप दशामें बनते है श्र जीवक़े साथ 
रह रहे है वे कहलाते है द्रव्यकमें । 

प्रकृतिबन्धका परिचय---जिस द्रव्यकर्मकी खोजमें अ्रन्य लोग कोई पहुच न सके, उस 
द्रव्यकमैकी चर्चा यहाँ की जा रहो है कि उसमे चार प्रकारका बच होता है--१-प्रकृतिबध, 
२-प्रदेशनध, ३-स्थितिबधथ और ४-अनुभागबच । उस कमंमे प्रकृति पड जाय, स्वभाव शा 
गया । यह कर्म इस प्रकारके फलमे कारण बनेगा । ज्ञानावरण कर्म ज्ञानको प्रकट न होने 
देगा आ्रादिक रूपसे जो कर्मेमि प्रकृति पड जाती है उसे कहते है प्रकृतिबंध । जैसे भोजन करते 
ही उस भोजनमे प्रकृति पड़ जाती है कि यह स्कघ, इतने भ्रणुरसरूप बन जायेंगे, इतने अर 
मलरूप बन जायेंगे । प्रकृति पडी है ना, और थोडा बहुत श्रदाज भी हो जाता है । जैसे कोई 
चना, मसूरकी रोटी खाये तो वह भोजन मलरूप अधिक परिणमेगा श्नौर कोई दूध, सब्जी 
श्रादि खाये तो उसका मल कम बनेगा । तो देखो प्रकृति हुआ करती है उनमे उसरूप परिण- 
मनेकी । ऐसा अदाज तो यहाँ भी लग रहा है | तो जो पुद्गल कार्माणवर्गेणायें कर्मूप बन , 
गई है उनमे प्रकृतिके परिणमानेका नाम है प्रकृतिबध । जैसे यहाँ पदार्थोमि प्रकृति रहती है, 
गुडमे मीठा स्वभाव है, नीबूमे खट्टा स्वभाव है, प्रकृति है, ऐसे ही कर्मोमें भी प्रकृति हो जाती 
है उसे कहते है प्रकृतिबध । ये कर्म ८ प्रकारके होते है तो उनकी प्रकृतियाँ देखिये -- ज्ञानाव- 
रणकी प्रकृति है ज्ञानकौ प्रकट न होने देना । ऐसा ही निमित्तनैमित्तिक योग है कि जब ज्ञाना- 
वरण कर्मका उदय रहता है, जितना उदय होता है तो उसके अनुसार जीवसमे ज्ञान व्यक्त नही 
हो पाता । दर्शनावरण कर्मकी प्रकृति है दर्शन न होने देना । श्रात्मामे दो पद्धतियाँ होती है 
चैतन्यकी । १-प्रदार्थकों जान लेना, २-सामान्‍्य प्रतिभास होना । जिसमे पदार्थका प्लाकार 
प्रहणमे न आया, ऐसा सामान्य वह झक्काटा कि जो ज्ञानका सहयोगी हो वह दर्शन है, ऐसे 
दर्शनको प्रकट न होने देना, यह दर्शनावरणकी प्रकृति है । मोहनीयकी क्या प्रकृति है ? आत्मा 
के सम्यवत्व गुराका और चारित्रगुणका विकास न होने देना, उसको उल्टा परिणमा देना, यह 
है मोहनीयकर्मका काम । अतरायकी क्‍या प्रकृति है ? शक्तिमे विध्न आना, वीय॑ प्रकट न हो 
सकना और दान, लोभ भोगोपभोगकी भी शक्ति न प्रकट हो पाना, यह भ्रन्तरायका काम है । 
जैसे कितने ही कृपण ऐसे होते है जिनके धनी होकर भी उनके चित्तमें दान, देनेकी बुद्धि नही 
होती, और हो भी तो भी उत्साह प्रकट न हो सकना, भाव न आ सकता, देनेका भाव करके 
भी लौट जायगा । ऐसी जो भीतरमे चित्तवृत्ति बनती है, ऐसा ही विध्नका काम है। तो ऐसी 
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प्रकृतियाँ पडी रहुतो हैं । वेग्नीयकी वया प्रकृति है ? इन्द्रियद्वारा सुख-दुःखका उपयोग कराना, 
यह वेदनोयवी प्रकृति है । जिसे कहते है साता असातारूप परिणमन । आ्रायुकी प्रकृति है कि 
उस आयुकर्मके उदयसे यह जीव शरीरमें रुका रहे | नाम कमंकी प्रकृति है कि शरीर बना रहे, 
शरीरका जन्म हो, शरीरमें वर्गशायें श्रायें, उनको नाना प्रकारकी रचनाश्रोमे रखें तो ऐसी 
कमेकी प्रकृतियाँ होती है। गोन्रकर्मकी प्रकृति है ऊँच-नीचका भाव उत्पन्न हो जाय । तो कर्मों 
में बंघतेके साथ ही यह प्रकृति पड जाती है, इसे कहते है प्रकृतिबंध । 
प्रदेशवन्‍्ध श्रीर स्थितिबन्धका परिचय--उन कार्मक्रि ही परमाणुप्रोका परस्परमे वध 
हो जाना श्रीर उभयवधकी हष्टिसे जीवके साथ कर्मका सम्बन्ध हो जाना, यह प्रदेशवन्ध कह- 
लाता है और उन प्रकृतियोमे जो स्थिति पह जाती है उसे स्थितिव्ध कहते है । कममि भी 
एक आयुकर्म तो ऐसा है कि जिराकी छोटी स्थिति पडती है छोटे भावोसे, सवलेश भावोसे 
या अन्य किसी प्रकारसे, लेकिन बावी सब कर्मोकी छोटी स्थिति तब पड़ेगी जब अच्छा भाव 
होगा । साधु हो, श्रेणीमे हो उनके श्रन्य कर्मकी स्थितियाँ कम वँवती है और मोही, अज्ञानी 
जीवोके स्थितियाँ बहुत-बहुत बँबती है । एक क्षणके मोतके तीम्र परिणामसे मोहनीयकर्मकी 
स्थिति ७० कोडाकोडी सागर तककी बँघ जाती है । सागर भी बहुत बडा होता है । कोडा- 
कोडीका श्र है कि एक करोडमे एक करोडका गुणा किया तो जो लब्ध झ्राया उसे कहते है 
एक कोडाकोड़ी । ऐसी ७० कोडाकोडी सागरकी स्थिति बँध जाती है। अ्रव सागर किसे कहते 
है, इसे समझ लो । सागर (कालका सागर) कितना बडा होता है कि उसको कहनेके लिए 
कोई गरित नहीं है, सिवाय एक उपमाके | उसकी उपमा दी गई है । कल्पना करो कि कोई 
दो हजार कोशका लम्बा-चौडा, गहरा गड्ढा है, उप्तमे उत्तम भोग्भूमिके तिर्यंचके (मेढेफ़े) बाल 
कतरनीसे इतने छोटे-छोटे ठुकडे किए हो कि जिनका दूसरा टुकडा कतरनीसे न किया जा 
सके उन्हे उसे गड़ढेमे भर दिया गया श्रीर उसमे कई हाथी फिरा दिए जायें कि जिससे वह 
गड़ढा उन रोमके टुकडोसे ठसाठस भर जाये । अब प्रत्येक १०० बर्पंसे १ हुकडा बालंका 
निकाला जाय तो जितने कालमे वे सब टुकडे निकल जावे उतने कालका नाम है व्यवहार- 
पल्य याते जिसका सहारा लेकर श्रागेकी बात बतायी जायगी उसका नाम है व्यवहारपल्य । 
उससे असख्यातगुणा होता है उद्धारपल्य, उससे असख्यातगुणा समय होता है भ्रद्धापल्य । ऐसे 
१० कोडाकोडी अ्रद्धापल्यका एक सागर होता है। ऐसे ७० कोडाकोडी सागरका मोहनीयकर्म 
बँव जाता है उस भावमे जहाँ तीन्र मोह हो रहा हो । 
सोहका भयंकर परिणाम--अब समझ लीजिए भैया! कि मोहमे तुमको क्‍या 
मिलेगा ? वैसे भी जान लो । घन जैभवसे जो मोह विया जा रहा, इससे लाभ क्‍या मिलेगा 
सो तो बताइये । एक दृष्टान्त दिया है कि कोई एक कड्भूस पुरुष था। वह श्रपने हाथकी मुद्ठीमे 
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एक झयया लिए हुए बाजारमें कुछ खरीदनेके लिए जा रहा था। तो मुट्ठी बँधी होनेके कारण 
हाथकी उस मुट्टीके अन्दर पसीना आ गया। गर्मीका सीजन था ही । सो वह रुपया पसीनेसे 
भीग गया । जब चीज तुलाकर रुपया देनेको, भजानेंको मुट्ठी खोली तो वह कंजूस उस रुपयेसे 
कहता है कि ऐ रुपये ! तुम रोवों मत, हम चाहे मर जायें, पर जीते जी तुम्हे भजायेगे नहीं, 
याने तुम्हे खर्च न करेगे । तो देखो यह कितनी तीन मोहभरी बात है कि चाहे मर जाये, पर 
उन बाह्य पदार्थोके प्रति चित्तमे उपेक्षा नहीं जगती । ऐसे तीन्न मोहसे मिलेगा क्या इस जीवन 
में सो बताओ, और मरकर भी क्‍या मिलेगा सो बताश्रो ? देखो भैया ! जिनेन्द्रदेवके शासन 
का शरण पाया है, हृदयकों बोफरहित बना लें, सम्यग्ज्ञान जगा लें श्रौर सम्यक्त्वसे आ्रात्माको 
सुवासित बना लें श्लौर संसारके संकटोसे छूटनेका उपाय बना लें, जीवन इसमें सफल होग। 
श्र बातोमे सफल न होगा । और देखो--मोहमें दुःख कितना है, रोज-रोज दु'खी होते सो 
भी भोगते जाते है । लडका भअ्रांख दिखाये, बहु श्ाँख दिखाये, स्त्री आँख दिखाये श्रौर मान 
लो कि अनुकूल भी हो, भ्राज्ञाकारी हो तो उस श्रांख दिखानेसे भी श्रधिक दु ख भोगना पडता 
है | श्रांख दिखानेका तो दुख कम है । कोई स्त्री-पुत्र आरादिक नाराज हो जाय, बुरा बोलने लगे 
उससे दुःख हो जाय, वह तो थोडा है, और कोई स्नेहमे रहे, मोहमे रहे, भ्राज्ञा माने, बडा 
राग दिखाये, उसका दुःख बहुत अ्षिक कठिन है। इस मोहसे मिलेगा कुछ नहीं। इससे 
उपेक्षा होनी चाहिए। ऐसी-ऐसी कर्मोकी स्थितियाँ बँधती है और जब उन कर्मोका उदय 
शभ्राता है तो उसके अनुसार फिर फल भोगना पडता है । क्‍या फल है ? यही कि जो संसारके 
सब जीव समभमे भा रहे है--कुत्ता है, बिल्ली है, कीडा-मकोडा आदि ये जो दिख रहे है, 
यह ही तो फल है मोहका | एक शराबी शराबकी दृकानमें गया तो बोला--भा।ई मुभको 
अबकी बार बहुत बढ़िया असली शराब देना । तो दुकानदार बोला--हाँ हाँ बहुत बढ़िया 
असली वाली ही देंगे ।'““अजी बहुत बढिया वाली दो ।“““हाँ हाँ, सबसे बढिया वाली देंगे । 
और हमारी शराब बढिया है या नही, इसकी परख कर लो इन १०-१२ लोगोको देखकर 
जो कि नालियोमे बेहोशी हालतमे पडे हुए है और जिनके ऊपर कुत्ते भी मृत रहे है । यही 
हमारी शराबके अच्छी होनेका प्रमाण है। तो ऐसे ही ससारमें दु ख बहुत है । मोहमे कठिन 
दुःख है । कर्म बहुत कठिन चीज है, यह समभमे हो नही आता हो तो देख लो इन दुखी 
जोवोको कि ससारमें मोहका यह फल होता है। इन कममे जो स्थितियाँ है सो जब तक 
सत्ता है तब तक कमे जीवके साथ रह रहे है, कोई बिगाड नही है । जब विपाकका 
उदय होता है तब जीवको उसका कटठुक फल भोगना पडता है । 
अनुभागबन्धका परिचय--चौथा बंध है अनुभाग--बद्धकर्ममे फलरूप देनेकी जो 
शक्ति है उसका नाम अनुभागबध है । शक्तियोमें तरतमता होना प्राकृतिक बात है । कोई करे 
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थोडा फल देनेवा अनुभाग रखता है, कोई श्रत्रिक फल देनेका भ्रनुभाग रखता है । जैसे यहाँ जो 
भोजन किया उसका जो रस रहा बना तो देखो--कोई रस तो इस शरीरमे भ्रधिक शक्ति 
प्रदान करता है, कोई रस कम शक्ति प्रदान करता है । वीयेँ सबसे अविक शक्ति प्रदान करता 
है । तो क्या मास-मज्जा शक्ति प्रदान' नही कर रहे ? ये कम करते है | तो क्या ये मल-मृत्र 
कुछ शक्ति प्रदान नही करते ? ये भी कर रहे हैं। श्रायुग॑ंदमे बताया कि प्रत्येकके शरीरमे 
कमसे कम ढाई सेर तो मल रहना चाहिए । न रहे तो वह मरणोन्मुख हो जायग । तो जिस 
शरीरको देखकर हम खुश होते है, जिसको नहलाते है, बडी प्रीति करते है, उस शरीरमे, पेट 
में भरा क्‍या है ? कमसे कम ढाई सेर मल तो हर एकके पेटमे होगा । वह भी शक्ति प्रदान 
करता है | ऐसे ही समभिये कि इन कर्ममें नाना प्रकारके फल देनेंका रस पडा है, शक्ति बसी 
है। तो देखो सारी करामात इस अनुभागबन्धकी है। यद्यपि इन तीन बबोके विना श्रतुभाग 
बध ठहरेगा कहाँ ? जल्ञेकिन तत्काल जो हमपर आक्रमण होते है वे शक्तिके साथ, फोर्सके साथ 
होते है । वह फोर्स क्या है ? अनुभागबध । तो इस प्रकार यहाँ यह बताया है कि कर्ममे ४ 


प्रकारका बन्ध है। 
कर्मेस्थितिविवरणका प्रकृत प्रयोजन सम्यवत्वमे रसास्वादकी भिन्नताका श्रभाव 


बताना--कर्मोमेि स्थितिका भेद है । उस स्थितिके भेदसे जीवके विभावोमे भेद होता है और 
उस स्थितिके भेदसे चूंकि उपशम हो जाय तो यह स्थिति तो उमडेगी, उसका सम्यकक्‍त्व मिट 
जायगा । या क्षायोपशमिक सम्यक्‍त्वसे भी क्षयोपशम ही तो है दर्शनमोहको सत्ता है, वहाँ 
पर भी दर्शनमोह उपशममे बैठा है, उसका उदय आयगा, सम्यवत्व मिट जायगा । तो यो 
सम्यक्त्वके मिटनेका कारण दर्शनमोहका विंपाक है, लेकिन रागभाव सम्यवत्वकों मिटानेमे समर्थ 
नही है। तभी सम्यग्दृष्टि जीवके जो राग रहता है उस रागमे यह सामर्थ्य नही है कि उसवा 
सम्यवत्व मिटा दे, रागचेतनाकों नष्ट कर दे, सम्वर निर्जंराको हटा दे । यह बात चल रही है 
मूलमे इस प्रकरणपर कि यह बताया गया था कि ज्ञानचेतनामे सक्रमण नही होता । जैसे 
हमारे और-भौर ज्ञानोमे परिवर्तन होता है, श्रभी चौकी जान रहे थे, श्रब कुछ भौर जान 
लिया, इस तरहसे सक्रमण ज्ञानचेतनामे नही होता । उस ही पर नाना भश्नोत्तर होते-होते 
जब अतिम शड्भा यह आयी कि रागके उदय होनेसे दर्शनमोहुका उदय बन बैठेगा, उसके 
समाधानमे यह सब बात बतायी जा रही है कि दर्शनमोहका उदय उसकी स्थितिसे होगा, 
रागके होनेसे न होगा । उस स्थितिको ,बतानेके लिए कर्मोका यहाँ सक्ेपरूपमे विवरण किया 
गया है और यह सिद्ध किया गया है कि तीनो सम्यवत्वमे स्थितिकृत भेद तो है, किन्तु श्रनुभव 


रसास्वादका भेद नही है । ं 
स्वार्थेक्ति यासमर्थोत्र बन्ध: स्पाद्रससडण्छ्षिकः । 


शेपबन्धनरिकोप्येष न कार्यकरणक्षम. ॥६ रे पा 


गाया ६३६ १०१ 


अनुभागबन्धकी प्रधानता- जीवके कषायभावका निमित्त पाकर कर्मोका बध होता 
है । यद्यपि यहाँ भी सूक्ष्महश्टिसे देखा जाय तो व्यवस्था यह है कि जो कर्म उदयमे आये है वे 
उदयागत पुदूगल कम नवीन कर्मोेके आख्रवके कारण होते है, किन्तु उन उदयागत कर्ममें 
नवीन कर्मोके आखवका कारणपना आये, इसमे निमित्त होते है रागद्वेष मोहभाव | तब अ्रसली 
बात तो रागद्वेंष मोह भावपर निर्भर रही, श्रत: सीधा कथन यो कर दिया जाना चाहिए कि 
रागढ्रेष मोहका" निमित्त पाकर जीवमे नवीन कर्मोका आखत्रव होता है । झाये कर्म और वे 
जीवमे बच गए । अब उन बद्ध कमॉसे ४ विभाग बनते है--प्रकृतिबध, प्रदेशनध, स्थितिबध 
और अनुभागबध । उनमे आदत है, रवभाव बन गया कि ये कर्म इस फलको देंगे, इस प्रकार 
के फल देनेका स्वभाव रहेगा । प्रदेशमे उन कर्मोका झ्रभाव बन गया, स्थितिमे कर्मोकी म्याद 
बन गयी । कितने दिनो तक कर्म जीवमें टिकंगे और अनुभ)गमे फलदान शक्ति बँध गई कि 
यह कर्म इतनी डिंग्रीका, इतनी तीज्रता मदताका फल देगा | तो इस श्लोकमे यह बता रहे है 
कि इन चार प्रकारके बधोमे अनुभागबधका महत्त्व है, क्योकि अनुभागबध ही स्वार्थक्रिया 
करनेमे समर्थ है। फल देनेकी जो शक्ति है उसपर ही तो यह सारी ससारकी विडम्बना निर्भर 
है | शेषके जो रे बंच है वे तो अनुभागबव आ सके, ऐसी द्रव्यसें सम्बन्धित बात है, मगर 
शक्ति तो अनुभागकी है कि वह किस डिग्रीका फल दे सकता है ? कहते है कि इसपर भी 
तीब्र मोह हो गया तो वहाँ बात क्या हुई कि मोहनीय कर्मका तीब्र अनुभाग है जिसका कि 
उदय रहता है । साक्षात्‌ दुःख तो इस अनुभागबवके कारण है । उस अनुभाग शक्तिमे न्यूनता 
आ्राये तो थोड़ा फल मिले, श्रधिकता आये तो श्रधिक फल मिले । इस तरह/ कर्मोके चार बध 
बताकर उनमे स्थिति और अनुभागबधकी बात कही गई है । भ्रब पकृत बातकों कहते है । 
कृमंका आवरण करनेका प्रयोजन क्‍या था यहाँ ? इसीको सार्राश रूपमे कह रहे है-- 

ततः स्थितिवशादेव सन्मात्रेप्पत्न सस्थिते | 
ज्ञानसज्चेतनायास्तु क्षतिने स्पान्मनागपि ॥६३६॥ 

सम्यकत्वोमे स्थितिभिद होनेपर भी ज्ञानचेतनाकी क्षतिका श्रभाव--शकाकारकी शड्धूा 
यह थी कि सम्यग्दष्टि जीवके रागभाव आ जाय तो दर्शनमोहका उदय आा जाना चाहिए, 
सम्यकत्व नष्ट हो जाना चाहिए और फिर उसके ज्ञानचेतना नही रहेगी । उसके उत्तरमे यह 
बताया था कि सम्यस्इृष्टिके जो राग है उस रागके उदयमे यह सामथ्य॑ नही है कि सम्यवत्वका 
विघात वह कर दे, किन्तु दर्शनमोहनीयका उदय आये तो सम्यक्त्व विघट जायगा, भिथ्यात्व 
श्रा जायगा तो जब तक सम्यक्‍त्व है तत्र तक दर्शवमोहका उदय नही है। क्‍यों नही, उदय 
है, क्यों नही सम्यवत्व मिटा ? तो इसकी वजह है उपशम, क्षय । जिन कर्मोको दया दिया 
है उस समयमें उस स्थितिके कर्म वहाँ नही है। अगली स्थिति उदयमे आतो है तो उपशम 


१०२ पंचाध्यायी प्रवचन त्रयोदश भाग 


सम्यचत्व मिट याता है। क्षाव पशमिक सम्यक्तवर्ें भी वे प्रकृतियाँ उपशान्त होती है. तथा 
उदयासावरूपसे क्षत हो जाती है । उनका उदय आयगा तो वह भी मिटेगा और जब तक 
नही उदय है, इस सम्पत्रत्वकी स्थिति बन रही है । औपशमिक सम्यकक्‍त्व अ्रन्तमु हतंको होता 
है २-१ मिनट जितना भी नही । बादमें या तो क्षायोपशमिक हो जायगा या मिथ्यात्वमे झा 
जायगा, सासादन हो तो भी मिथ्यात्वते आ्रानेकी बात रही । क्षायोपशमिक सम्यवत्वकी स्थिति 
है कमसे कम श्रन्तमु हुतं और अधिकते अधिक ६६ सागर तक, और क्षायिक सम्यक्त्वकी 
स्थिति है श्रनंतकाल तक । संसार ग्रवस्थाकी हृष्टिसे क्षायिक सम्यक्‍्त्वकी स्थिति है कुछ अधिक 
३३ सागर । तो सम्यवत्वकी यह स्थिति है। उस सम्यक्त्वमे स्वयं उस स्थितिसे भेद बना 
रहे, लेकिन सम्यक्त्वके कालमें जो रसानुभव होता है, श्रात्मस्वरूपके दर्शनका जो आनद 
होता है वह तो सबके समान है | तीनोका सम्यस्दर्शनमे स्थितिकी अ्रपेक्षा उसके सत्त्व रहनेमे 
भेद भर है, किन्तु ज्ञानचेतनाका विनाश नही है । 
ज्ञानचेतनाकी अलोकिक समृद्धिरूपता- भैया | ज्ञानचेतनाका महत्त्व समभिये। 
ससारमे हम आश्रापका कोई अलौकिक वैभव यदि है, श्रलौकिक ग्रानन्दका कोई स्थान है तो वह 
है ज्ञानचेतना । सर्वत्र बाह्य हृष्टिमे दुःख है । जीवको सुख और झानन्द स्वय अपने श्राप है। 
स्वभाव ही उसका यह है, लेकिन श्र्ञानचेतनामे रहता है, श्रपनेको ज्ञानस्वरूप अनुभव नहीं 
वर पाता है, बाह्य पदार्थमें रागद्रेष बनाता है, इस कारण उसके दु.ख ही दुःख बना रहता 
है | सुखी होना, शान्त होना, श्रथना उद्धार कर लेना अ्रपने हाथ बात है । इस मनको मारता 
होगा, इन विकल्पोके निर्देशभे न चलन। होगा और प्रात्माकां जो सहज सत्त्व स्वरूप है उसमे 
रमना होगा । बाकी जितने भी मोह है, वैभव है, घर है, परिवार है, प्रीति है, इज्जत है, 
परिचय है ये सब विकार है, तृणक्री तरह श्रसार है। आत्माकों इनसे कुछ लाभ नहीं 
मिलता, किन्तु जहाँ दुनियामे मोही मोही प्रायः बस रहे है, उनके बीच पड रहे है, दिखते है, 
व्यवहार होता है, तो इस निर्णयपर टिक नही पाते और लगने लगता है कि ऐसा तो करना 
चाहिए, इससे हमारी पोजीशन बढती है, इससे मेरेको सुख मिलेगा, लोग प्रीति करेंगे । कैसा 
यह चक्र है, इस चक़से वह हो पुरुष छूट सकता है, जिसने आत्माके सहज ज्ञानस्वरूपका 
झनुभव किया हो। 
सत्यके आ्ाग्रहमें श्रसत्यका भ्रयुहावना लगनेकी स्वाभाविकता--देखों जिस किसी 
पुरुषकों किसी बातकी हठ हो जाय, चाहे वह हठ बुरी भी हो, लेकिन उस हठी पुरुषको कोई 
कुछ समझता तो उसका चित्त बदलता तो नही है। उसे ये सब वातें श्रसारसी लगती हैं, 
प्र जिसकी हठ कर लिया वही सार लगता है। सीताका भाई भामडल विद्याधरोकी नगरीमे 
रह.। था । यहाँ क्ुद्ध होकर तारदने सीताका चित्रपट भामण्डलके सामने रख दिया | भामडलः 


गाथा ६३६ १०३ 


उस चित्रक्ो देखकर ऐसा झुग्ध हुआ कि ऐसी हठ हो गई कि जिसका यह फोटो है उसके 
साथ ही विवाह होना चाहिए । खाना-पीना न सुहाये, कोई बात न सुहाये । उसे कोई सम- 
भाये तो वे बातें ग्रसार लगें। सार तो यह ही है। इसका मिलन ही सार है । सारी बातें 
श्रसार जंची । कोई कितना ही सममझाये, पर चित्तमे तो नही उतरता था । यह एक भूठे हठ 
की ब्रात बतला रहे है। फिर आ्राखिर भामडल इस धुनमे आरा गया। रास्तेमें उसे जातिस्मरण , 
हुआ भर पछताया कि मैने क्या खोटे भाव किये, वह तो मेरे साथ उत्पन्न हुई बहिन है । कुछ 
भी हो-खोटी ह॒ठमे कोई भ्राये तो पीछे नियमसे पछताना पडता है | मगर यह समभ लीजिये 
कि हठ होनेपर अन्य बात सुहाती नही है। अ्रब यहाँ सच्चे हठकी बात देखिये--सत्याग्रहकी 
बात, जो यथार्थ है, तथ्यकी बात है, त्रिकाल सत्य है, श्रूव सत्य है, मेरा सहजस्वरूप मेरे 
सत्त्वके कारण अपने आप होने वाली जो एक ज्ञानज्योति है, जिसके न बंध है, न मोक्ष है, 
न नर-नारकादिक पर्यायें है, स्वभावदृष्टिको निरखकर कहा जा रहा है यह, स्वभावकी बात 
कह रहे है यह । स्वभावतः जीवमे ये कोई खटपटें नही है, ऐसा जो यह ज्ञानस्वभावमात्र 
अतस्तत्व है बस यही मै हू और हू ही नही, ऐसा हृढ निर्णय हो एक बार तो फिर उसे कोई 
कितना हो समझाये कि तुम तो फलाने चंद हो, फलाने लाल हो, फलानी बिरादरीके हो, 
फलाने गोत्रके हो, फलानी दुकानके हो, उसे नही जचता, एक ही बात प्रतीतिमे है-ज्ञानज्योति 
स्वभावमात्र यह मैं हू, ऐसा इस सत्यका आग्रह बन जाय, उसे सारे विषय असार लगते है, 
कुछ भी सार नहीं । ऐसा इस ज्ञानचेतनाका जिसके उपयोग बन जाय उस पुरुषकी सम्पन्नतो 
की तुलना तीन लोककी सम्पदा भी इकट्टी हो जाय उससे नहीं हो सकती है । 
ज्ञानचेतनाके लाभके समक्ष ज्रिलोकसम्पदाकी तुच्छुता-देखो भैया ! हो गया ढेर 
लाख करोडका, तुम तो अकेले ही हो, निराले हो, शरीर छोड़कर जाना .पड़ेगा, मरण होगा, 
और जब है तब भी तुम्हारा कुछ नही है। उसमे क्‍या सार है ? एक आत्मस्वरूपका भान 
'हो, आत्मस्वरूपकी दृष्टि हो तो इससे बढ़कर जगतमे कही कुछ वैभव नही । एक मेरी भ्रात्म- 
दृष्टिके कार्यको छोडकर बाकी सारे काम, सारे लोग, सारी वस्तुवे किसी भी प्रकार परिणमे. 
मेर। उसमे कोई दखल नही है। मेरेको उसमे कोई क्षोभ न होना चाहिए । यह ज्ञानचेतनाका 
वैभव जिसने पाया वह वास्तवमे श्रमीर है, शेष तो गरीब है, तृष्णावान्‌ है और फिर उन 
तृष्णावानोमें जो कृपण है वे तो दयापात्र है। जिन्‍्होने ,भ्रात्मस्वरूपका अनुभव नही किया वे 
पुरुष दुःखमे ही रहेंगे, चाहे राष्ट्रपति बन जायें, चाहे (सर्वविश्व राष्ट्रसंघके प्रधानमंत्री बन 
जाये गए कोई भी बडेसे बडा पद मिल जाय, जो ,कि लोकव्यवहारसे माना जाता हो, तो वह 
भी दुःखी रहता, व्याकुल रहता । तो एक ज्ञानचेतनाका वैभव प्राप्त हो, इसके लिए यत्न 
करो । आपको इसका महत्त्व दिलमे समाया है, इसकी निशानी यह है कि आप सोचे कि जैसा 
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तन, मन, धन, वचन परिवारक्रे लिए लुटा रहे है, दुनियामे इज्जत पानेके लिए लुटा रहे है 
उतना तन, मन, धन, वचन एक ज्ञानफे खातिर हम समपंण करनेके लिए तैयार है या नही ? 
यदि तैयार है तो समझो कि इस ज्ञानचेतनाका महत्त्व हमारे चित्तमे समाया है । उस ज्ञान- 
चेतनाके सम्बंधभे यह प्रकरण चल रहा है कि ज्ञानचेतनाका विघात होगा तो सम्यवत्वके 
विधातके साथ होगा । सम्यक्त्वका विघात'दर्शनमोहके उदयमें होगा। बचे-खुचे रागभाव 
सम्यक्त्वको, ज्ञानचेतनाको मिटानेमे समर्थ नही है । 


एवमित्यादयश्वान्ये सन्ति ये सद्गुणोपमाः । 
सम्यक्त्वमात्रमारभ्य ततोप्यूध्वँ व तद॒तः ॥8४०॥ 


स्वसवेदनप्रत्यक्ष ज्ञानं स्वानुभवाह्ययम्‌ । 
वैराग्य भेदविज्ञानमित्याद्वस्तीह कि बहु ॥६४१॥ 


सम्यकत्वके साथ रहने वाले स्वसंवेदनप्रत्यक्ष, ज्ञान व स्वानुभवका निर्देशन--सम्य- 
ग्दर्शनके साथ-साथ और उसके आगे भो जो गुण पकट होते है उनकी चर्चा इन दो श्लोकोमे 
की जा रही है। जो गुण प्रकट हुआ है आत्मामे स्वानुभव, स्वसम्वेदनप्रत्यक्ष, ज्ञान, भेद- 
विज्ञान वे सब सम्यक्त्वके साथ रह रहे है, इस कारण सदूगुणा है, भर सम्यवत्वके साथ न 
हो तो वह सदुगुण नहीं हो सकता । देखो--स्वसंम्वेदन ज्ञान नाम सीधा है| स्व आत्माका 
सम्बेदन कहो, जानन होना कहो, सम्यक्त्वके साथ है तो वह सदृगुण है । तो जिज्ञासा हो 
सकती कि कया स्वसम्वेदन सम्यक्ट्वके बिना भी हो जाता है ? हाँ हो जाता है। दार्शनिक 
लोग जानते है । जहाँ ज्ञानकी यह परिभाषा दी है कि स्व भर शपूर्व श्र्थका निश्चय करानें 
वाला ज्ञान प्रमाण होता है । तो लो ज्ञानने स्वका सम्वेदन तो किया। प्रत्येक ज्ञान स्वका 
सम्बेदन करता है, जो नही समभ पाता है कि मैंने अपने ज्ञानकों जाना वे लोग भी ज्ञान द्वारा 
ज्ञानका सम्बेदन करते रहते है, पर ज्ञानरूपमें नहीं कर पाते । बस इतना फर्क रहता है । 
आत्माकी कौन नही जानता ? पर यह मैं ग्रात्मा हु, इस प्रकारसे नही जान पाते । सबके 
आपने अन्दर अनुभव चलते है, पर परपदार्थमि उपयोग होनेके कारण उन अनुभवोंसे वे जीव 
महू नही समझ सकते कि यह मैं हूं। खैर ऐसा भी जान लो कि सम्यकत्व होनेपर उससे शौर 
आगे जो भी प्रकट होता है वह क्या है ? स्वसंवेदनप्रत्यक्ष, अपने आपके निर्मल ज्ञानमे आत्मा 
के सहज जञानस्वहपका परिचय होना सम्यक्त्वके साथ यह सदगुण होता है। ज्ञान होना, 
सम्यवत्वके साथ जो ज्ञान है वह सम्यग्जान है | सम्यवत्वके विना जो ज्ञान है वह सम्यस्ज्ञान 
नही है। उसे हम क्या कहें ? ऐसी तस्थिति होती है कि जान तो रहा है वह सच-सच, पर 
सम्यतन्व नहीं है तो उसे कण कहा जाय ? मोक्षमार्गकी पद्धतिम यह मिथ्याज्ञान कहा गया 
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गया है जैनबद्री, यहीसे सुन रहा है कि बाहुबलिकी ऐसी मूर्ति है, इतनी लम्बी-चौडी है, खूब 
जान रहा है । लिंखा हुआ है पुस्तकोमे, उसे पढ़-पढकर उस मूतिकी पूरी जानकारी कर लिया 
है, एक तो यह ज्ञान और दूसरा यह ज्ञान कि खुद वहाँ जाकर उस बाहुबलि स्वामीकी मूर्ति 
का दर्शन कर आये, तो बताओ इन दोनों ज्ञानोमे अन्तर है कि 'नही ? अन्तर है । एक तो 
है अ्रनुभवात्मक ज्ञान और एक है परिचयात्मक ज्ञान । जिसे अनुभवात्मक ज्ञान है बाहुबलि 
स्वामीकी प्रतिमाका उसे यद्यपि सूक्ष्म नापकी बात सही सही ज्ञात नहीं है कि उस मृतिके 
हाथ इतने लम्बे है, पैर इतने लम्बे है, पैरोके अगूठे इतने लम्बे है आदि, और एक परिचया- 
त्मक ज्ञान करने वालेको सब मालूम है कि मूर्तिका कौन अंग कितने फुटका लम्बा-चौडा है, 
इतनेपर भी इन दोनोंके ज्ञानमे बड़ा अन्तर है। जिसे अनुभवात्मक ज्ञान है उसे वास्तविक 
भेदविज्ञान है । तो ऐसे ही समभिये कि वास्तविक भेदविज्ञान वहाँ ही है जहाँपर आत्माकां 
अनुभवात्मक ज्ञान हुआ है । ऐसे सम्यस्दृष्टिके सदूगुणोकी बात कही जा रही है--ये समस्त 
सदगुण सम्यक्त्वके साथ उत्पन्न होते है। 
अद्वेतेपि त्रिवा प्रोक्ता चेतना चैवमागमात्‌ । 
यथोपलक्षितो जीव: साथ्थनामस्ति नान्‍्यथा ॥६४२॥ 
चेतनाकी त्रिविधता--जीवका लक्षण चेतना है, प्रतिभास है । जैसे हम बाहरमें अ्रनेक 
वस्तुओ्रोको देखते है । कुछ वहाँ पता पडता है, यह पिण्ड है, वजनदार है, हाथमे लेकर बता 
सकते है--इस प्रकार इस चेतनको भी समझा सकते हो या समझ सकते हो क्या ? इसकी 
समझ एक चेतन भावको ही लक्ष्यमे लेकर होती है | मै चैतन्यमात्र हू, प्रतिभापस्वरूप ज्ञान- 
मात्र हु, जानना जानना ही जिसका स्वरूप है, जिसका जानना स्वरूप है वह नियमसे अमूर्त 
ही हो सकता । जिसका जानना स्वरूप है वह नियमसे सूक्ष्मतर हो सकेगा | ऐसा यह मैं 
चैतन्यमात्र हु । जीवका लक्षण चेतना है । यह चेतना चेत॑ना ही तो है, भ्रद्व॑त है, एक है । 
किसी भी पदार्थंका स्वरूप सहज अपने झाप अपने सत्त्वसे एक स्वरूप ही होता है । उसमें भेद 
नही हुआ करता, तो स्वरूपत* इस चेतनामे कोई भेद नही है। अद्देत है, फिर भी आगमके 
अनुमार देखिये, दृष्टि लगाकर देखिये। चेतना ३ प्रकारकी कही गई है--१-ज्ञानचेतना, 
२-कर्मचेतना, रे-कर्मेफलचेतना । ज्ञानचेतनाका भ्रर्थ है कि मैं ज्ञानमात्र हूं, ज्ञानको ही 
करता हूं, जानको ही भोगता हू, ज्ञानरूप ही बतेंता हूं, ज्ञान ही मेरा स्वेस्व है, ज्ञानातिरिक्त 
कुछ भी नहीं है । इस तरह अपनेको ज्ञानमात्र चेतना, इसका नाम है ज्ञानचेतना । कर्म- 
चेतना--ज्ञानको छोडकर भश्न्य क्रियावोमे, अन्य बातोमे, अन्य परिणतियोंमें, श्रन्य अवस्थाम्रोमे 
इसे मैं करता हुं---इस प्रकारका अनुभव करना, विकल्प करना, इसको कहते है कर्मचेतना । 
कुर्मेफलचेतना--ज्ञानके सिवाय याने ज्ञानकों छोडकर अन्य कुछ मैं भ्रोगता हु, विपयोको 
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भोगता हू, रूप भोगता हू, भोट्नन भोगता हु श्रादि प्रकारसे ज्ञानातिरिक्त भावोको भोगनेका 
विकल्प करना, मै भोगता हूं, ऐसी प्रतीति रखना सो कर्मफनचेतना है । 
अ्रद्देत होनेषर भी चेतनाके कर्मक्रे निसितसे त्रिविधताका विवेचन--चेतना तो एक 

ही प्रकारकी है, लेबिन कर्मकी उपाधिसे इपमे तीन भेद श्रा गए । कर्मचेतना और कर्मंफल- 
चेतनामे कर्म उपाधिका सम्बंध प्रकट है, कर्मका उदय है, इस कारण यह कर्मचेत॒ता व कर्म- 
फलचेतना होती है, पर ज्ञानचेतनामे कर्मेका अभाव, कर्मेका क्षयोपशम, कर्मका उपशम याने 
कर्म उपाधिका कुछ हट जाना, जिल्कुल हट जाना, यह कारण है। भेद बननेमे कर्मंका निर्मित्त 
रहा ना । कही हटाव छहूपसे रहा, कही उदयहूपप्ते रहा । चेतना तो एक ही प्रकारके स्वहूपमे 
है, पर कर्मके भेदसे, कर्वके निमित्तये चेतनाके तीन भेद होते है--इस ३ प्रकारकी चेतनामे 
सामान्यतया यह समझ लीजिए कि कमचेतता झ्ौर कर्मफलचेतना भिथ्याहृष्टियोके, होती है । 
ज्ञानचेतना सम्यग्दृष्टियोके होती है | प्रतीति देखियिे---भीतरमे क्या भाव भरा है ? यदि परि- 
वार रुच रहा हो तो समभिये कि हमारा भविष्य बहुत खराब है | यदि धन वैभव ही श्राप 
को देवता लग रहे हो तो समक्िये कि हमारा होनहार खराब है | अपने भ्रापके स्वरूपकी धुध 
ही नही है । आप कहा जायेंगे, क्या होगा इसका फल ? किसी भी बाह्य पदार्थसे मोह ममत्व 
रखनेका क्या परिणाम होगा ? यही ६ प्रकारके कायोको धारण कर-करके ससारमे दुः्खी 
रहना पडेया । अनन्त काल तो बिता दिया, अनत भव बिता दिया, एक इस भवको ऐसा ही 
मान लो कि मानो मैं पैदा ही नही हू लोगोकी दृष्टिमे, मैं कुछ भी नही हू । मैं यदि यहाँ न 
होता तो लोग क्या मुझे समभते ? और स्वरूपदृष्टिसे देखो तो मुझ चेतनकों तो कोई समभने 
वाला है ही नही । जिसे कोई कुछ मानता है, समझता है वह तो जड़ है, मिट जाने वाला 
है, जला दिया जायगा । इस भवमूत्तिको देखकर ही नो लोग व्यवहार करते है। अपने स्व- 
रूपकी सुध लो श्र ससार-संकटोसे पार हो जावो | जो कला, जो विवेक, जो बुद्धिमानी 
तीर्थकरोने की, बडे पुरुषोने की उस कलाको कर लीजिए, और मोहियो जैसी कलामे तो 

विडम्बना ही हाथ लगेगी । इस कारण अपनी सुध लीजिए । 

ननु चिन्मात्र एवास्ति जीव- सर्वोपि सवंधा | - 
कि तदाद्या गुणाश्चान्ये सन्ति तत्नापि केचना ॥६४३॥ 
आत्माके चिन्मात्र एकरूपत्व श्रथवा श्रनेकत्वके विषयमे एक जिज्ञासा--अभ्रव इस 

प्रसगभे शकाकार अपनी जिज्ञासा रख रहा है कि लोकके समस्त जीव क्या सर्वेथा एक चैतन्य- 

मात्र ही है या उनमे एक अन्य गुणा भी होता है श्रर्थात्‌ जीव क्या एक स्वरूप ही हैं 

छात्रा अनेकरूप है ? इस प्रकार दो विकल्पोमे यह शंकाकार शंका कर रहा है। ऐसी शका 

क ) उठी ? ठीक है जिसे उठो वह कोई दाशंनिक ही हो सकता है | नयव।दके श्रतुसार जीव 
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के स्वरूपका वंणॉन सुन-सुनकर जब कभी किसीको किसी नयका ज्यादा व्यामोह हो गया तो 
उसे कभी यह लगने लगता है कि ओह ! जीव ऐक ही है, चेतना मात्र ही है। उसमें श्रन्य 
'कुछ है ही नहीं । और जब विशेषवादी नयके द्वारा कथन सुना जाता है तब वहाँ यह लगता 
है कि इसमे तो अनेक गुण हैं और गुण ही क्‍या ? इसमें 'क्रियायें भो भरी हुई है, श्रनेंक 
तत्व दिखते है। ऐसी स्थितिमे यह शका होना प्राकृतिक है कि जीव क्या अखण्ड अ्रद्वेत 
चेतनामात्र है अथवा उस जीवमे अनेक गुण भी पाये जाते है ? शंका करनेका उसे अ्रवसर 
मिल गया कि अभी मैने यह सुना था कि चेतना तो एक अद्वैतमात्र है, पर कर्मके नि्मित्तसे 
३ भेद हो गए । जहाँ अद्वैतपनेकी बात सुनें तो अ्रद्वेतमे उसका चित्त और श्रागे बढ़ा तो और 
जिज्ञासा हुई--तो क्या इसमे अनेक गुण है ? क्या इसमे अनेक स्थितियाँ है ? इस तरह शंका- 
कार दो विकल्पोमे अभ्रपनी जिज्ञासा रख रहा है कि समस्त जीव क्या चेतना मात्र है अ्रथवा 
चेतना झ्रादिक श्रन्य गुण भी है ? इस शंकाके समाधानमे कहते है -- 
उच्यतेनन्तधर्माधिरूढोप्येक:ः सचेतनः । 
श्रथेजोत यतो यावत्स्यादनन्तगुणात्मकम्‌ ॥६४४॥ 
अनन्तधर्मोसे अधिरूढ़ होनेपर भी जीवकी एकरूपता--यह सचेतन, जीव, आत्मा, 
ब्रह्म अनन्त धर्मंसि अधिष्ठित है, फिर भी यह एक है। इसके उत्तरमे निश्वयनय और व्यव- 
हारनयकी भाँकी लेते जाइये--जहाँ चेतनेको एक कहा जा रहा हो, मात्र चित्स्वरूप कहा जा 
रहा हो वह है निश्चयनयकी भाँको शोर जहा अनन्त धर्मोसे ग्रधिरूढ़ पाया जा रहा हो, 
अनन्त गुग्गात्मक कहा जा रहा हो वहां है व्यवहारंनयकी भाँकी | यह जीव अनन्त ध्मोसे 
अधिरूढ है.। रूढ़ और अधिरूढ । रूढिमे जैसे कोई बात प्रसिद्ध हो जाती है, प्रसिद्ध हुई, मगर 
यों अटपट नहीं, वहा जैसी बात पायी जा रही है उन गुणोसे हम जीव॑ंकी पहिचान कर सफते 
हैं, इसलिए यह अधिछढ है । जैसे यहां जीवके सम्बंधमें प्रश्न किया गया है कि यह जीव क्या 
एक अद्वैत चैतन्यमात्र है या इसमे अनन्त गुण है ? ऐसा हो प्रश्त सभी पदार्थोक्रे विपयमे 
किया जा सकता है। और उसका उत्तर जैसा जीवमें घटित होता है, ऐसा सभी पदार्थोमि 
घटित होता है । अत्येक पदार्थ अपने असाधारण स्वभावकी दृष्टिसे एकरूप॑ है, फिर भी उस ही 
स्वभावके भ्रन्तगंत, उस ही स्वभावको स्पष्ट करनेके लिए उच्नित विधिके अनुसार उसमे अ्रनत 
गुणभेद होते है, तो यह निर्णय हुंआ कि पदार्थ अनेक गुणात्मक होते हुए भी एक है । एक तो 
स्पष्ट है, क्योकि यदि एक हैं, सत्त्व एक है, वह्‌ एकरूप है, है और प्रत्येक पदार्थ निरन्तर 
परिणमता रहता है, परिणमन भी प्रति समयका एक है। पर वह एक किस प्रकार है, उसे 
हम कैसे समझे ? उसको समझनेके लिए हमे आचायोने एक गुणका उपहार किया । ः उसके 
द्वारा सम लो--ग्रुण कहते किसे है ? 'गुण्यते परिच्छचते द्रव्य यैस्ते गुणा/ अर्थात्‌ जिनसे 
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पदार्थ जाना जाय उन्हें गुण वहते है । इस [व्युत्पत्तिके अ्रनुसार गुणका श्रर्थ है--भ्रात्माकी 
ऐसी शक्तियाँ कि जिनकी समभसे हम द्र्यकी पहिचान करते है अ्रथवा दूसरी व्युत्पत्तिस हम 
द्रव्यकी पहिचान करते है । दूसरी व्युत्यत्तिसे देखिये---गुण्पते भिद्चते द्रव्यं यैस्ते गुणाः | 
जिसके द्वारा द्रव्यका भेद किया जाय उसे गुण कहते है, लेकिन इसमे यह भांकी आयी कि 
प्रत्येक द्रव्य स्व॒रसतः एकस्वरूप है। उनमे जो गुणा समभे जाते है उन गुणोसे द्रव्यका परि- 
च्छेदन हुआ और भेटन हुझ्ना, और प्रत्येक पदार्थ अनन्त गुणात्मक होकर वस्तुनः एक है। 
जीवद्रव्य अनन्त गुणोका अ्रखण्ड पिण्ड है । 

स्थाद्वादके -सही प्रयोग द्वारा ही वस्तुस्वरूपके यथार्थ श्रवगमकी शक्‍्यता - देखो वस्तु- 
स्वरूपके समभनेके लिए जब आराप चलेंगे तो जो उपायकी गली है वह बहुत संकरी है । अपने 
श्रापको बहुत सम्हलकर, केन्द्रित होकर उस गलीसे चलाना होगा ।स्वन्छन्द होकर अटपट 
कदम उठाकर यदि घलेंगे तो उस रास्तेसे भी गिर गए और वस्तुस्वरूप तक पहुंचना कठिन 
है । पदार्थमे भ्रनन्‍्त गुण तो है, लेकिन उन अनन्त ग्रुणोकों यो ही वस्तुतः मान लें तो वे 
सभी गुण एक-एक पदार्थ कहलाने लगेंगे श्रौर ऐसा जिसने कदम उठाया है उन दार्शनिकोबी 
यह तो स्पष्ट घोषणा है। पदार्थ कितने होते है ? ज़ातिकी अपेक्षा उन भेदवादियोके पदार्थ 
७ होते हैं--द्रव्य, गुण, कर्म सामान्य, विशेष, समवाय और श्रभाव, उनका यह सिद्धान्त है 
कि दिमागमे जंचना चाहिए कि जो यह है सो यह नहीं है। इससे यह भिन्न 
है, जुदा है, स्वरूप निराला है। लो, उनकी स्वतत्र सत्ता वालां या सत्ताके समवाय वाला, 
पदार्थ बन गया । जैसे यह समभमे झ्राया कि जीवमे ज्ञान है, जीवमे दर्शन भी है, चारित्र भी 
है शोर देखो--जो ज्ञानका स्वरूप है सो दर्शनका नही, जो [दर्शनका स्वरूप है सो चारित्रका 
नही । ये तो बिल्कुल भिन्न-भिन्न बातें है। इस भिन्नतापर बढनेका फल क्या हो गया कि जैसे 
जीव एक पदार्थ है वैसे ही ज्ञान, दर्शन चारित्र आ्रादिक भी एक पदार्थ है, और ऐसा विशेष- 
बादने माना है । तो बहुत सम्हलकर चलना है वस्तुप्रतिबोध मन्दिरके लिये वस्तुमें अ्रनन्त गुण 
नही है, किन्तु वस्तु अनन्त गरुणात्मक है। व्यवहारके लिए कुछ भी कह लो--वह॒समभकनेके 
लिए है । जैसे किसीके सिरदर्द ही रहा और उससे कोई पूछ बैठे कि भाई आपको क्‍या कुछ 
दर्द है ? तो उसे तो बडा लम्बा बोलता पडेया, क्योकि वह जानता है कि सिर तो मेरा है 
नही, मैं तो एक चेतन हू, यह सिर तो एक जड पदार्थ है । अब इसका दर्द बताना है तो वह 
कितना लम्बा बोलेगा ? असमानतातीय दो द्रव्योके मेलसे बना हुआ तो एक मायामय पर्याय 
है, उसमे जो एक सिर है, उसमे कितने ही नसाजाल होते है, उनमे परिस्पन्दन हो रहा है। 
सुन ही उसे कहाँ रहेगी उसको इतना कहनेकी ? वह तो कहेगा कि हाँ मेरे एरिमे दर्द है। 
समभने वाले समझ लें, बात क्या बन रही है । यह एक व्यवहार भाषा है । इसी तरह प्रति- 
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बोधके लिए बताया गया है कि वस्तुमे अ्रनन्त ग्रुण हैं । े 
गुणोंके स्व॒तन्त्र सत््त्का श्रभाव--भैया | गुण इस तरह स्वतंत्र नही है जैसे कि 
वैशेषिकोने माना है । जब उनके दर्शनमे कुछ प्रवेश करें तब यह बात विदित होगी कि उनको 
सत्‌ झूपसे न कहना चाहिए | ज॑से कि प्राजकल ऐसी प्रथा चल गई है अध्यात्मके जोशमे कि 
द्रव्य सत्‌ है, गुण सत्‌ है, पर्याय सत्‌ है । कहाँ वह सत्‌ है ? सत्‌ है तो वह एक पदार्थ है। 
अब उसको भेदविवक्षामे जो जच रहा है वह जंचनेकी बात है । सत्‌ तो जो है सो है, उसकी 
बात बताओ्नो ठीक है, और इतनेपर भी मशा पूरी नही होती । उस एकान्तमे तो क्या 'कहा 
जाता कि द्रव्य स्वतत्र सत्‌ है। एकान्तवादके श्रभिनिवेशकी बात कुहो जा रही है। उसमे 
वस्तु तत्त्वका याथात्म्य नही जाना जा सकता। नयवादकी बात और है और एक प्रकट 
एकान्तसे घोषणा करना, यह बात और है । और इतने तक ही मशा पूरी न हो तो यह भी 
कहना पडता है कि प्रत्येक समयकी पर्याय स्वतत्न है। प्रत्येक गुण अपने आप स्वयं सत्‌ है । 
किसीका किसीसे कुछ ताल्बुक नहीं । तो एकान्तवादके अ्रभिनिवेशमे वस्तुस्वरूपका अ्रवगम 
सही नही हो पाता, वहाँ समझ लीजिए । आगममे बताया है कि पदार्थ अनन्तगुणात्मक है 
और एक है । वहाँ कोई स्वरूप रूपसे इस तरह सत्‌ नही है कि जैसे एक थैलीमे १०० पैसे 
डाल दिए । भ्रव उस थ॑ैलीसे प्रत्येक पैसा स्वतत्न सत्‌ है, ऐसे ही आत्मा कोई थैली नही है 


कि जिसमे अनस्त गुण भरे हो वे स्वतश्र सत्‌ हो। प्रात्मा एक वस्तु है, वह एक असाधारण 


स्वभावके लिए हुई है । प्रतिसमयमे उसका एक परिणमन होता है । अब तीथंप्रवृत्तिके लिए 
व्यवहारकी आवश्यकता है ही । उसके बिना हम उस परमार्थस्वरूपको समझ सकते नही । 


तब आत्मा भ्रनन्‍्तगुणात्मक है। कैसे ? आत्मा अनेकानेक है। कैसे ? प्रात्मः ज्ञान 
गुण भी है, नही भी है, कैसे ? अरे आनन्दका काम है आ्ाह्वाद व ज्ञानका काम है जानन । 
उसका काम उसीमे है । लोकव्यवहारके उपायसे बढ़ते जाइये भेदमे, परवस्तु वहाँ क्‍या है ? 
वह तो एक स्वरूप है, जिसे अनतस्तगुणात्मक कहा जा रहा है । तो शकाकारको यह आशंका 
थी कि यह जीव स्चेतन क्या एक अद्वेत चेतना मात्र है. या उसकी आड़ लेकर अन्य अनेक 
गुण भी इसमें मौजूद है ? बताया गया कि आत्मा प्नन्तगुणोसे अधिरूढ़ है, फिर भी यहां 
गुणोकी भेदविवक्षासे भेद किया गया और जब अभेदहृष्टिसे परखेंगे तो अभेद समझभा जायगा । 

अनन्तधर्माघिछड़ होनेपर भी श्रात्मद्रव्यकी श्रद्दतरूपता--अव इन दोनोके समन्वय 
रूपसे बात क्या समझते आनो चाहिए कि अनन्तगुणसमूह वह आत्मा है और इसी कारण 
द्रव्यका लक्षण यह किया गया है कि 'गुणसमुदायो द्वव्य ।! द्रव्य क्या है? गुरासमुदाय । वह 
गुणसमूह बया है ? गुणसमुदयो द्रव्य, बृणक्ा जो समुदय है 


वह द्रव्य है। गृणावद्द्रव्य, जो) 
गुण वाला है वह दव्य हैं । जो गृएमय है वह हव्य है । , गुणमे द्रव्यका तादान्म्य है मायः 


भी ' है, 
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गुशमय है द्रव्य । गृण ही जिसका आत्मा है, गुण ही जिसका स्वरूप है, ऐसा यह जीव है। 
कही विशेषवादकी तरह यह न समझ लेना कि गुण अलग है, आत्मा भ्रलग है, उन गुणोका 
सम्बंध हो तो झात्मा गृणी कहलाये | जैसे लाठी भ्रलग है, वूढा श्रलग है, लाठीका सम्बंध हो 
तो यह बूढ। लाठी वाला है, ऐसा आत्मामे नही है । श्रात्मा गुणमय है, गुण वाला है। यह 
समभानेके लिए कहा है | उसका अर्थ तादात्म्य ही लेना, भिन्‍नताका श्रथ न लगाना, क्योकि 
यदि भिन्‍न मान लेंगे तो क्या आपत्ति झायगी ? ज्ञान भिन्‍न है, जीव भिन्‍न है तो बताशञ्रो जीव 
के बिना ज्ञानका रवरूप वया ? तो ज्ञानके बिना जीवका क्‍या स्वरूप ? श्रात्माका स्वरूप सिद्ध 
नही हो सकता । यदि कोई यह कहे कि भले ही ज्ञान जुदा है, जीव जुदा है, फिर भी इसका 
समवाय सम्बध है और वह सम्बंध नित्य है | नित्य है तो लो जीव कभी मुक्त हो ही नहीं 
सकता । मुक्त तो उसे कहते है कि जो अपने स्वरूपके अतिरिक्त श्रन्य चीजोसे निराला रह 
जाय तो जब जीव और ज्ञानका नित्य सम्बंध मान लिया, भिन्‍न-भिन्‍न तत्त्व मानकर भी तो 
लो ज्ञान कभी जीवसे अलग न होगा तो मुक्ति भी न होगी । विशेपवादी मुक्ति इसीको मानते 
है कि ज्ञानशुन्य हो जाय जोव, बस यही भगवान बन गया, यही इसका मोक्ष हो गया तो 
यह बात भी न रही । वास्तविक बात यह है कि जीव ज्ञानस्वरूप है, पर-उपाधिके सम्बधसे 
यहाँ जो तरग रंग उठती है उससे मलिन हुआ है, ससारी बना है। पर-उपाधि न रहे, जीव 
अपने सहज बुद्ध ज्ञानस्वरूपमे आरा जाय, विकसित हो जाय उसीके मायने मुक्ति है। तो यह 
निर्णय करना कि जीव ज्ञानस्वहूप है, अत चेतनारूप है और ऐसा ही इसका व्यक्त स्वरूप 
बन जाय, इसीको कहते है मुक्ति । इस चेतनाके यहाँ ३ भेद जो बताये जा रहे है तो जब 
स्वरूपत देखते है तब तो वह एक रूप है और जब पर्यायतः देखते हैं तो ३ रूप है--ज्ञान- 
चेतना, कर्मचेतना और कर्मफलचेतना । इस तरह इस छद॒मे शद्धूकारकी शड्भाका समाधान 
देते हुए यह निर्णय दिया है कि यह जीव अ्नन्तथुणात्मक होकर भी एक स्वरूप है । इसी 
विपयको स्पष्ट करनेके लिए श्रागेका श्लोक कहेगे । 


अभिज्ञानं व्‌ तन्नापि ज्ञातव्य तत्परीक्षक, । 
वक्ष्य्मणमपि साध्य युक्तिस्वानुभवागमात्‌ ॥६४५७ 
प्रत्येक जीवके अ्रद्वत होनेपर भी एकस्वरूप ' होनेका सप्रसाण निर्शेय--कल यह 
बताया गया था कि जीव अनन्तगुणात्मक है, इसका विशेष परिज्ञान युक्तिसे करें, स्वानुभवसे 
करें, आगमसे करे । भली प्रकार परीक्षा करके चित्तमे उतरा हुआ ज्ञान स्पष्ट होता है और 


एक कहने मजे मान ले कोई तो उसके हृढता नही होती | तब ही तो समयसारकी भूमिकामे 
बु्दबुन्दाजायने कहा है कि मैं उस एक्त्वविभक्त आत्माको दिखाऊंगा जो एकत्वविभक्त आत्मा 
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लोकमें सुन्दर है, कल्याणकारी है, जिसके जाने बिना संसारकी सारी विडम्बनाये है, ऐसे जीव 
के सहजस्वरूपको बतावेंगे, सो यदि मैं दिखा दूं, समझा दू तो उसे परीक्षा करके प्रमाण मान 
लेना और यदि चूक जाऊँ तो दोष ग्रहए न करना । इसमे दो' बाते खास ध्यान देनेकी है। 
आ्राचायदेव यह कहते है कि यदि मैं बता दू तो उसकी परीक्षा करके तो प्रमाण करना, प्रमाण 
की कसौटी पर सही उतरे तो उसे मान लेना । और बात भी सहो है--जो ढंगसे मानता हैं 
कुछ तो वह ढगसे प्रमाण करके अपने मनमे आग्रे तब ही मानता है । कौन किसकी मानता 
है ? ऋगडा तो यही है संसारमे । घर-घरमे कलह इन्ही बातोका है | घरके लोग चाहते कि 
हमने कहा है, इसलिए यह ऐसा मान ले, पर वस्तुस्वहप यह कहता है कि उसके खित्तमें 
उतरे तब ही तो वह मान सकेगा । तो जो घरमे अपनेको बडासा समभता है, मनोज्ञ, लाडला 
सा समभता है वह इस बातसे ऊब जाता है मैने कहा और दूमरेने न माना । अरे जरा वस्तु- 
स्वरूपको तो देखो--दूसरा कोई तुम्हारा कहना कभी मान ही' नही सकता । आप कहेगे कि 
कभी-कभी ऐसी घटनायें होती है कि वह जानता है .कि ये मूठ कह रहे, सही नहीं कहते है 
या मनमभे इच्छा नहीं है कि इसकी बात मान लें शौर फिर भी मानता है | तो वहाँ भी 
वास्तवमे एक कुछ मंशा है, इच्छा है जिसके कारण वह मानता है । दूसरेकी बात दूसरा कोई 
मान हो नही सकता । खुदकी शान्तिक्रे लिए, खुदकी सुखपूर्तिक लिए बातकों समका हो तो 
मान लेगा, अन्यथा कौन मान जायगा ? तो भाई पहिली बातमे तो यह बताया कि तुम 
परीक्षा करके प्रमाण कर लो श्रोर फिर यह बतला रहे है आचाये कुन्दकुन्द महाराज क्रि मैं 
चूक जाऊँ तो छल ग्रहरा न करना, दोष ग्रहण न करना । इसमे ,बडेका बडप्पन दिख रहा 
है । चूकेगा वह श्रोता, अज्ञानी, मूढ़ और लघुताको बात कह रहे हैं खुद आ्राचार्यदेव । जैसे 
कोई-कोई समभदार आदमी त्यागी विद्वान या कोई भी यो कहते है कि हमारी बात तुम्हारी 
समभमे ही नही आयी, तुम्हारे दिमागमें बात उतरी कि नही ? भरे तुम्हारे दिमागमे क्‍या 
गोबर ही-भरा है ? चलते जावो--धीरे-धीरे असभ्यतामे बहुतसे लोग यो श्रपमान करनेको 
तैयार रहते है, परन्तु जो पुरुष सज्जन है वे इन शब्दोमे कहते कि भाई मैं आ्रापो समझा 
नही सका । तो बडेका बडप्पन देखिये--आचाये महाराज कहते है कि यदि मै चूक जाऊँ तो 
छल ग्रहण न करना। छल ग्रहण करनेक्री बात क्या है ? यह विश्वास करके जाना कि आत्मा 
कुछ नही है, केवल कहनेकी बात है। ऐसा छल ग्रह न करना । न समभमे श्राये न सही 
मगर चित्तमे उत्कठा बनाये रहना कि मुझे जानना “है आ्रात्माकों । ' ह 
युक्ति, स्वाचुभव और प्रागमसे जोवकी श्रनस्तर्माधिरूढ़ताका विवेचन --युक्तियोसे 
जिसकी परीक्षा हो जाती है उसका ज्ञान प्रमाणभूत होता है | तो आत्मामे अनन्त गण है । 
आत्मा अनस्तगुणात्मक है, इसकी परीक्षा भी करें युक्तिसे, स्वानुभवसे, आगमसे । यक्तिसे त्तो 
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यो परीक्षा होती है कि देखो ग्ात्मामें ज्ञागगुण अ्रवश्य है, श्रन्यथा यह जाननेका काम कैसे 
बनता ? कार्यको देखकर कारणका अनुप्रान किया है । धुर्वेको देखकर अग्निका अनुमान किया 
जाता है । कोठेमे श्राग जल रही है, क्योकि धुवां निकल रहा है। तो ज्ञानगुणका कार्य है यह 
जानना समभना [यदि जानशक्ति न होती सुझमे वह जाननेका काम कैसे बनता ? और जानने 
का काम समभनेके लिए और कोई युक्ति नहीं दिखती, वह तो सबकी समभमे हैं । जान रहे 
सब कुछ, सबको ही जान रहे । इसमे श्रद्धा गुण भी है। देखो--तब ही तो लोग कही न 
कही श्रपने चित्तमे विश्वास बनाये हुए है। कोई धनमे विश्वास जमायें है, खूब धनी बन ले 
इसमे बडा आराम है | कोई परिवारभे विश्वास जमाये है, कोई स्त्रोमे विश्वास जमाये है, 
कोई धर्ममे विश्वास जमाये है, कोई ग्रात्मदृष्टिमे विश्वास किए है | विश्वास किए बिना कोई 
जीव रहता नही । किसीको विषयसुखमे विश्वास है तो किसीको भ्रविकार ज्ञानस्वभावमे 
विश्वास है | यदि श्रद्धागुण न होता तो यह विश्वास करनेका काम कैसे बने ? इससे चारित्र- 
गुण भी है जीवपे । न होता चारित्रगुण तो रमनेका काम कैसे बनता ? सभी जीव कही ने 
कही रम रहे है । कोई मोहमे रम रहा, कोई रागमे, कोई विरोधमे, कोई ज्ञानमे रम रहा, पर 
रमनेकी प्रकृति जीवमे प।यी जा रही है तो इसकी कोई शक्ति तो है जीवमे तो युक्तियोसे भी 
गणकी परीक्षा होती है । स्वानुभग्से भी परीक्षा होती है । इन्द्रियका व्यापार बन्द करो । 
देखना, ताकना, भूकता सब समाप्त करो और एक विशुद्ध श्रात्माके उपयोगमे स्थित हो 
जाओो । अनुभूति दत। देगी कि यह मै ज्ञान, दर्शन, आनन्द श्रादिका पुञ्ञ हू । अ्रनुभूतिके कालमे 
भेद तो न आयगा, पर अनुभूति हो जानेपर समझ सब ञ्रा जायगी । तो युत्तिसे, स्वानुभवसे 
श्रात्मगुणोकी परीक्षा करो । झ्रागमसे भो देखिये--श्रागममे जीवके सामान्य गुण श्र विशेष- 
गुणका वर्णन है जिसे कि श्रव बतलाया जा रहा है। 
तद्यथापथं जीवस्य चारित्र दर्शन सुखम्‌ | 
ज्ञान सम्यक्त्वमित्येत्ते स्युविशेषगुणाः स्फुटम ॥६४६॥ 

जीवके अ्रसाधारण गुणोकी चर्चा--जीवके विशेष गुण है चारित्र, दर्शन, श्रानन्द, 

ज्ञान, सम्पक्त्व । विशेष गृण कहो या श्रसाधारण गुण कहो, दोनोका एक ही भाव है । जो 
गण लक्षित द्रन्यमे ही पाये जाये, श्रन्य द्रव्यमे किसीमे भी न पाये जायें उसे श्रसाधारण गुण 
कहते है । जिन गृणोक्रा यहाँ नाम लिया गया है वे जीवमे ही पाये जाते है, जीवके भिवाय 
झन्य किसी पदार्थमें पाये ही नहीं। जाते । इस कारण ये अ्रसाधारण गुण कहलाते है । गुण 
नाग है शक्तिका । जीवमे हमेशा रहने वाली शक्ति है यह | चाहे कोई निगोंदमे हो, अन्य 
गतियोमे हो श्रथवा सिद्ध हो, प्रभ्च हो, सबमे ये शक्तियां पायी जा रही है । श्राज ज्ञानशक्ति 
का परिणगन हो रहा है कुमति, कुश्ुतरूप, किन्तु जब सम्यवत्व जगेगा झौीर कुजान हढेगा 
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श्रोर चारित्रोपयोगसे अपने ज्ञानस्वरूपमें रमश विए जानेके बलसे जो विशुद्धि जागृत होगी 
उसमे कर्मका क्षय होगा, केवलज्ञान प्रकट होगा, तो वह केवलज्ञान भी इस ही ज्ञानशक्तिका 
उपादान करके प्रकट हुआ है। कही प्रश्युभे नई चोज नही भरा गई । जो बात आअात्मामे है वही 
बात व्यक्त हो गई । प्रश्चुता पानेके लिए कोई बाह्यसाधन नही जुटाने पडते, किसी बाह्यपदार्थ 
से परमात्मतत्व खीच लिया जाय, ऐसे नही आता परमात्मतत्त्व, बल्कि जो ऐब, कलक मल 
लगे है उनको हटानेकी श्रावश्यकता है, कुछ लगानेको प्रावश्यकता नही है। विषयकषायके 
परिग्गाम हटे तो ज्ञान पूर्ण विकसित हो जायगा । जो है सो प्रकट हो जायगा । 

श्रात्माके ज्ञानादि विशेष गुरोंकी चर्चा--देखो तो श्रनादिकालसे यह गुण सहजज्ञान 
स्वरूप, जिसे कह लीजिए. सहज अनन्त ज्ञानस्वरूप कैसा दबा हुआ पडा है-? विषय कषाय 
रागद्वेषभावके कारण । श्राज कितनी दयनीय दशा है ? मोहका लेश भो सम्बन्ध हो तो वह 
दुखका ही कारण है । इस मोहसे ही दु.खी होते जाते श्रौर उस दु खके मिटानेका उपाय 
मोह करना ही समभते । यदि इस मोहको हटानेका उपाय करें तो दुःख हमेशा को मिट 
जायगा । लेकित ऐसी बात अगर बन जाय तो उसका नाम मोह कैसे रहेगा ? जैसे कोई 
कहना ना कि देखो मै ऐसा न कर दू तो मेरा नाम पलट देना, इसी तरह मोह यह कह रहा 
है कि मै इस जगतके जीवोको यो बरबाद न रखू तो मेरा नाम पलट देना। मोहमे कहाँ 
यह बात सूझेगी कि भेरेको दुःख इस मोहसे हुआ है ? यह मोह क्रूर पिशाच है, इससे छुट- 
कारा पानेके लिये ज्ञानवल बढाश्रो और इस मोहको तिलाञ्जलि दे दो । रागमे तो यह बात 
सूक जायगी कि इस रागसे मुझे दुःख हुआ है, इसलिए इस रागकों मिटाना चाहिए पर मोह 
मे रहकर यह बात नही सूकती । अतः मोहका विनाश कर सुखका उपाय बनाओ्ो, मोहमे 
उपाय न बनेगा । यहाँ श्रात्माके विशेषगुण बताये जा रहे है, जो आत्मामे ही पाये जाते अ्रन्य 
मे नहो पाये जाते । ज्ञानचेतना जीवको छोडकर भश्रन्यमे कहाँ पायी जाती है ? जापानमरे 
लोग अब बच्चोके बराबरके डेढ-डेढ दो-दो हाथके ऊँचे खिलौने बनाने लगे है। उन्हे कुछ 
दूरसे देखनेमें पेसा लगता है [कि मानो वे सच सच बच्चे हो है, पर उनके पास जाकर देखो 
तो वे ज्योके त्यों काठ पत्थर जैसे रखे रहते है। उनमे बोलने समझने आदिकी कुछ बात 
नही हो ही । तो कैसा ही कुछ बना ले कोई पुदुंगलको,. मगर ज्ञान क्या उसमे आ जायगा ? 
ज्ञान तो जीवका अ्रसाधारण गुण है वह कैसे आ सकेगा ? चारित्र किसी ओर रम जाना 
यह बात जीवमे ही पायी जा सकती. है । दर्शन--अपना भो प्रतिभास रहना यह गुर जीवमे 
ही पाया जा सकता । आनन्द, आल्हाद होना यह भी जीवमे ही है और सम्यक्‍त्व भी जीवमे 


ही है। ये जीवके विशेष गुण कहे गए है युक्तिसे भी समझ लो, स्वानुभवसे भी जान लो 
आगमसे भी जान लो । । 


११५६ पंचाध्यायी प्रवचन तयोदश भण 


दोर्य रृध्मोवग,हुः स्थाउव्य याधश्चिदात्मक: । 
स्यादगुरुलहुसंज्ञ व स्थुः सागान्ययुणा इसे ॥६४७॥। 
जीवके सामान्‍य गुणोंका निर्देशद---गीवके विशेष गुणोका निर्देश करके उस शलोकमे 

जीवके सामान्य गुणोका दिग्द्शन कराया है । सामान्यगुण किसे कहते है ? साधारण गुण--जो 
गुण समस्त द्वव्योमे पाये जायें ऐसे गुणोकों साधारण गुण कहते है| जैसे--अरस्तित्व वस्तुत्व 
ग्रादिक ये साधारण गुण क्यों कहलाते ? यो कि ये सबमे समान है । वहाँ भी यह न जानना 
कि जीवका वस्तुत्व पुदूगलमें पहुंचा या वस्तुत्व झादिक नामक गुण कोई एक है, सर्वब्यापी 
है, ऐसा नही है । प्रत्येक पदार्थ निराले है उनमें जो बात समान रूपसे पायी जाय, सबमे 
घटित हो उसे साधारणा गुण बहते है । ऐसा नही है कि श्रस्तित्व एक गुण है और उसके 
सम्बन्धसे सब पदार्थ श्रस्तित्व वाले कहलाये । पदार्थ जितने है वे सब अपने-अ्रपने गुरोमे हैं, 
श्रस्तित्व वस्तुत्व आादिक गुण भी खुदके खुदमें है, दूसरेमे नही, लेकिन जैसे इसमे हैं तंसे ही 
झौर मे है, सत्रभे है, उसकी इस समानताके कारण इन्हे साधारण ग्रुण कहा है । तो वीर्य, 
सूक्ष्म अव्यावाध श्रौर भ्रगुरुलघु ये जीवके सामान्य गुणा है, अस्तित्व आदिक भी है और ये 
भी गुणा ऐसे है कि जो सबमे देखिये । कोई भी द्रव्य मोटा नही है, जो स्कंच दिखते है ये द्रव्य 
नही हैं, यह तो ग्ननन्त १रमाणुओका समूह है । किसी भी द्रव्यसे किसी द्रव्यको बाधा नहीं 
भ्राती । इन गुशोकी साधारणतापर विचार किया जा रहा है। एक शअणुसे दूसरे भ्रणुमे 
बाधा नहीं पहुचती श्रौर तब हो तो परस्पर उनका अवगाह है। पर्यायकी बात नहीं कह 
रहे, स्कथरूप पर्यायमे होनेपर तो एकसे दूसरेको बाधा है । मगर अणुको अखणुसे कोई बाधा 
नही है । किसी द्रव्यसे किसी दूसरे द्रव्यको कोई बाधा नही है। त्तो लो यह भी साधारण 
गुण हो गया । शक्ति सबमे है। तभी तो सब पदार्थ भ्रपने अनुरूप अ्रपना कार्य करते रहते 
है । सब्र पदार्थमि वीयँकी बात आयी । सब पदार्थ अपने स्वछूपसे अ्रगुरुलघु है । इतना ही है, 
न वे हन्के 'होते, न बडे होते । कुछ शका हो सकेगी तो पुद्गलमे, तो पुदुंगलकी बात समझ 
लीजिए कि अखुमे गुरु लघु स्पर्श ही नही है । उसका अगुरुलघु तो स्पष्ट ही जंच रहा है । ऐसे 
हो सभी गुण जो इस लोकमे बताये जा रहे है सामान्य गुरा है--जो सामान्य रीतिसे सबमे 
पाये जायें । इस तरह जान लें कि जीवमे भ्रनेक तो सामान्य गुण है भौर अ्रनेक विशेष गुण 
है । तब उन सब सामान्य विशेष गुणोको समझकर निर्णय करना कि-- 

सामान्याः वा विशेषा, वा गुणाः सिद्धा: निसग्रेतः । 

टकोल्कीर्णा इवाजस्र तिघुन्ति श्राकृता स्वत, ॥8४5५॥ 

सामान्य एवं विशेष गुणोकी, निसर्गसिद्धता--जीवके सामान्य गुर हों भ्रथवा विशेष 

गण हो, सभी गुण स्वभावतः सिद्ध है भ्र्थात्‌ किसी अन्यके द्वारा निष्पन्न नही किये गये । 


गाया ६४६ ११७ 


जीवमें रहे वाली शक्तियोंको किसने बनाया ? जीव चूकि सत्‌ है, इसलिए रवय॑ं ही अपने 
श्राप गुरपर्यायमय है । द्रव्य कहते है उसे जो गुण पर्यायवान हो । कैसे प्रचलित हो गया कि 
इन सबका बनाने वाला कोई एक ईश्वर है। अरे ईश्वरकी उपासना तो करनी चाहिये थी 
प्रमन्तज्ञान और अनन्त आनन्द, अनन्तज्योत्तिस्वरूपमे । जिसके स्वरूपकी उपासना फरके यहाँ 
भी स्वभावहृष्टि पहुचती श्रौर सप्तारके संकट मिटते है । लेकिन क्या किया जाय ? ज्ञान द्वारा 
वस्तुस्वरूपका निर्णय करना जिसे वोक लगा, कठिन लगा त्तो सीधा उपाय यह जंचा कि वह 
ईएवरने किया, ईण्वरवी लीला है । कोई भी विज्ञानवादी पुरुष जिसके ज्ञान विज्ञानमे रुचि है, 
उत्साह है वह तो माननेवोी तैयार न होगा। परे पदार्थ सभी सामान्यविशेपात्मक है और 
उनमे स्वभावतः यह कला है कि वे निरन्तर उत्पाद व्यय कर रहें है। लो सारी व्यवस्था 
सही बन रही है । उस वल्पित ईश्वरको यदि अनन्त पदार्थमि से किसी एकवी भूल हो जाय 
तो ऐसा न होगा कि वह पदार्थ परिणमे विना बैठा रहेगा और कहो कि यह यो नही परि- 
णस रहा कि ईश्वरवी उसपर हृष्टि नहीं पहुची । जरा सोचो तो सही कि कोई पदार्थ परिण- 
मन न कर रहा हो तो पदार्थ बया, सत्‌ क्या ? प्रत्टेक पदार्थ अपने निसर्गंसे ही प्रतिक्षणा 
परिणमते रहते है । ऐसे सभी गुण जीवमे निसर्गसे सिद्ध है और वह टाॉँकीसे उकेरी गई पत्थर 
की मूर्तिके समान निशए्चल है । जैसे पत्थरवी मूर्ति निश्चल है, निरन्तर है, ऐसे ही ये समस्त 
गुण निश्चल है । जीवसे हटाये हटते थोड़े ही हैं । भला कर्मोका इतना श्रधिक झ्राक्रमण कि 
निगोद दशाको तो देखिये ऐसा लगता है कि जीव हो कहाँ रहा ? यह तो सारी जान मिकल 
गयी । श्रक्षरवा अनन्तवाँ साग ज्ञान श्वासके १८वें भागमे जन्ममरण, एक शरीरके आश्रय 
अ्रनग्त जीवोका रहना, भला भगवान आत्माकी कोई यह दशा है क्‍या ? लगता है ऐसा कि 
सह तो बुर भी नहीं रहा । लेविन बया न रहा २? जितने अनन्त गण है, जितने सहज गण 
है, सभीके सभी निगोंद जीवमे ही है, निश्चल हैं, ग्रन्यथा मनुष्य होनेपर वे गुण आ कहासे 
गए और प्रभु होनेपर वे गुण वहांसे पूर्णा विकसित हो गए ? तो जीवके ये सभी गण 
निसर्गेसिद्ध हैं, स्वयंसिद्ध है, प्रनादिनिधन है । यहाँ प्रकरणमे यह बात कही जा रही थी कि 
जीव अमन्तगुणात्मक होकर भी एक है भौर वह एक है चेतनास्वरूप और उस चेतनाके कर्मे 
के निमित्तमे तीन भेद बने--ज्ञानचेत्रना, कर्मचेतना, कर्मफलचेतना । उसमे से झ्ञानचेतना 
नग्यस्ह्श्कि होती है । कर्मचेतना कर्मफलचेनना मिथ्याहष्टिके होती है। उस ज्ञानचेतनाका घात 
गगसे नहीं होता ! जब दर्शनमोह ही पनप उठे नो सम्पक्त्व मिटेगा, ज्ञानवेतना मिट जायगी 
पर झानी पुस्षके जो बोई राम केष है उस दागमे टतनों साम्थ्य नहीं है कि उसके सम्यय्त्व 
का दिघात बर दे । नो णो सम्यण्त्व जैसे संक्रमणारहित हैं, शानचेतसा भी संक्रममर है 
री । शिपय बस ज्ञात ट्टी अप 


आदि झा | हर पम्प 
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श्श्द पम्नाध्यायी प्रवयन त्रयोदश भाग 


न्श्ज 


इन तश्योंके विदेचन करके प्रशंगमें ये सब बातें बतायी जा रही है कि जीव विस-विस 
अनन्त गणस्व््प है और फिर भी एकस्वरूप है । 

तथापि पोच्यते फिड्बिच्छुयतामबधानतः । 

न्यायवलात्ममायातः प्रवाहः केन वार्षते ॥६४६॥ 

गुणोंका छुछ वर्णन किये जानेका संकल्प--उक्त एनोकमे बताया गया था कि जीवमे 

अनेक सामान्य गुण है और अनेक विशेषगुण है । देखिये--सामान्य गुणोके बिना विशेष गुण 
रह नहीं सकते श्रौर विशेष गृणोके बिना सागान्य गुण नहीं रह सकते है। जैसे श्रात्मामे 
आरित्तत्व वरतुत्व ही न हो तो ज्ञानगुण काहपर रहे ? सत्ता ही नही है। है ही नही स्वरूप- 
चतुष्टय । तो ज्ञानका क्‍या मत्तलब ? भ्रौर प्रात्मामें ज्ञानादिक जैसे श्रसाधारण गुण न हो तो 
फिर सत्ता किसकी ? तो सामान्य और विशेष ये दोनो परस्पर भ्रविनाभावी है। सांमान्यगुण 
के बिना विशेषगृण नही रह सकता भ्ौर विशेपगुणके बिना सामान्‍्यगुण नहीं रह सकता । 
ऐसे श्रनेक सामान्यगण है और अनेक विशेष गुग है। उन गुणोवा थोडासा विवेचन किया 
जा रहा है। तो ग्रन्थकार कहते है कि उसे बहुत सावधानीसे सुनो--गुणा सब पदार्थमि स्वय- 
सिद्ध है और उनका ध्वाह न्‍्यायबलसे चला आ रहा है अर्थात्‌ अनादिसे गुराद्रव्योमे है भर 
श्रनन्तकाल तक रहेगे । इस तरह भी प्रवाह चला आ रहा है और उन समस्त गुणोका परि- 
णामन भी निरन्तर है। इस तरह भी प्रवाह चला झा रहा है तो न्‍्यायबलसे आ्राया हुआ 
प्रवाह किसके द्वारा रोका जा सकता है ? अर्थात्‌ जीवद्रव्यमे अ्रनेक सामान्‍्यगुरा, भ्रनेक विशेष 
गुणा है, इसे कोई मना कर हो नहीं सकता । इन सामान्य और विशेष गुणोके सम्बंधमे 
पहिले अनेक स्थलोपर बहुत-बहुत वर्णन श्राया था । श्रब प्रकरण यहाँ यह है कि जीवमे राग- 
ह्ेपादिक भाव होते है और किन्ही सम्ग्रग्द्टियोके सम्यवत्वके रहते हुए भी रागद्वेष भाव रहते 
है तो इसका निदान यहाँ दिया जा रहा है । तो उस निदानका सम्बंध है वैभाविक शक्तियों 
से । उनः शक्तियोका वैभाविक शक्तियोके विपयमे वर्णान किया जा रहा है । 

अस्ति वैभाविकी शक्ति स्वतस्तेषु गुरोषु च । 

जन्तोः संसृत्यवस्थाया वैक्ृनतास्ति स्वहेतुतः ॥६ ४ ० 

चैभाविकी शक्तिका परिचय -- उन समस्त गुणोोमे वैभाविकी नामकी शक्ति भी है । 

कैसे जाना ? तब यह वहा जा रहा है कि ६ प्रकारके द्रव्योमे धर्म, अधर्म, आराकाश और काल- 
द्रव्य ये त्रिकाल व भी भी विभावरूप परिगाम नही सकते और उन ६ द्रव्योमे जीव और पुदु- 
गल दो द्रव्य ऐसे है कि ये विभावरूप परिणम जाते है। जीवमे रागद्वेषादिक भाव उत्पन्न, 
होना, सुख दुःख श्रादि विवल्प प्रनेक होना, ये [विभाव कहे जा रहे है भर पुदुगलमे स्कघ 
बन जाना, अनेक उनके रस गुरा गंध झआदिक बदलते रहना तो ये विभाव जीव और पुदुगलमे 
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पाये जा रहे है भौर धर्म, अधमे, आकाश, काल--इन चार द्रव्योमें नही पाये जाते । इसका 
कारण कोई पूछ बैठे तो यह ही तो कहना पडेगा कि जीत्र और पुदूगलमे ऐसी योग्यता है, 
शक्ति है कि वे विभावरूप परिणम सकते है, पर धर्म, अधर्म, आकाश, कालमें विभावरूप 
परिणमनेकी शक्ति नही है। इसका सीधा अर्थ यह ही तो हुआ कि जीव और पुदूगलमें वैभा- 
विकी शक्ति है, शेष चार द्रव्योमें नहीं है । तो जीवमे जो अनेक गुण पाये गए उन गुरणोमे 
एक स्वतःसिद्ध वैभाविकी नामकी शक्ति है। वैभाविकी शक्तिका परिणमन क्या होता है? 
ससार अवस्थामे तो उसका विकुत परिणुमन है और मुक्त ग्रवस्थामें उसका स्वाभाविक परि- 
गणमन है। थोडा ऐसा मानना बन सकता होगा इस प्रसगमे कि वैभाविकी शक्तिका विकार- 
परिणमन तो जो कुछ वैभाविकी शक्तिमते उल्टा हो सो होना चाहिए याने विभावरूप परिण- 
मनेकी शक्तिका उल्टा परिणमन विकार कहलाये और वैभाविकी शक्तिका नामके श्रनुरूप याने 
विभाव होना, यह कहलाये स्वभावपरिणमन, लेकिन शक्तिका स्वरूप समझ लो तो सदेह मिट 
जावेगा । यहाँ यह बताया जा रहा, संसार अवस्थामें जो रागद्वेष, सुख दु ख, विचार विकल्प 
आदिक होते रहते हैं वे है वैभाविकी शक्तिके विकारवरिणमन और मुक्त अ्रवस्थामे है वैभा- 
विकी शक्तिका स्वभावपरिणमन । इस बातको इस तरह समभिये कि जितनी भी शक्तियाँ 
मानी जाती है वे सब शुद्ध हुआ करती है, जीवके स्वभावरूप हुआ करती है, याने जीवकी 
स्वाभाविकी चीजें है। भ्रौर उसे स्पष्ट यो समझ लीजिए कि कहन। तो यह चाहिए कि मूलमे 
तो वह भावशक्ति है। सभी द्रव्योमे भावशक्ति पायी जाती है कि वह परिणमता रहे, किसी 
रूप परिणमता रहे । तो वही भावशक्ति जीव और पुद्गलमे भी है, पर यह समभनेके लिए 
कि जीव और पुदूगलमे यह विशेषता है, उसके भावशक्तिकी यह विशेषता है कि ये दो द्रव्य 
/ विभावरूप भी परिणम सकते है । तब दो शक्तियाँ तो नही कही जा सकती थी कि भावशक्ति 
भी है और वैभाविकी शक्ति भी है। शक्ति एक है, उस ही शक्तिका सही परिचय पानेके 
लिए उसीका नाम वैभाविकी शक्ति है । जिसमे यह ध्वनित हो जाता है कि जीव और पुदूगल 
में उल्टा परिणमनेकी शक्ति है, योग्यता है तो ससार अवस्थामे वैभाविकी शक्ति विकत होती 
है और ऐसा विकृत होनेका कारण स्वयं वह हेतु है । रागद्वेष भाव होना और उसमे निमित्त 
है कमेंका विषाक । इस तरह कंमे उपाधिके संपर्कमे यह जीव वैभाविकी शक्तिके कारण 
विभावरूप परिणुमता रहता है। हे 
यथा वा स्वच्छता55दर्शे प्राकृतास्ति निसर्गत । 
तथाप्यस्यास्यसयोगाहैकृतास्यर्थतीषि सा ॥६ ५१७ 
वेभाविकी शक्ति श्लौर उसकी परिरामनविधिके परिचयमें दर्पणका हृष्टान्त--वैभा- 
विकी शक्ति श्ौर विभाव-परिशुमन सिद्ध करनेक्रे लिए हृष्टान्त दिया जा रहता है । जैसे दर्परए 


। + 
१२० पंचाध्यायी प्रवचन त्रयोदश भाग 
मे स्वच्छता प्राकृतिक है। दर्पण भी एक स्कंध है, यह भीत भी स्कंघ है। ऋबव यह पूछा 
जाय विः क्‍यों भाई “भीतमे दयो नही तुम्हारा चेहर। दिखता और दर्णणमे बये। चेहरा दिख 
जाता हैं ? उत्तर दोगे ? यह ही तो कहा जायगा कि भीतमे प्रतिविग्व ग्रहण करनेकी शक्ति 
है, स्वच्छता नही है । दर्पणमे रत्रच्छता है तब वहाँ प्रतिविम्ब कलक उठता है। भीतमे स्व- 
च्छता नही है तो प्रतिबिम्ब नही भरकता । वहाँ भी यह देखिये फि दर्पशामे प्रतिविम्बरूप 
परिणमनेकी शक्ति है, इसका कोई नाम धर तो लीजिए, कुछ भी नाम रख लो, भ्रव विचार 
वरिये उस शक्तिका विभावपरिणमन वया है कि वोई परण्दार्थ सामने श्राये, उसका निमित्त 
पाकर दर्पंणमे प्रतिविम्व बन उठा | तो दर्पणमे प्रतिबिग्ब बन उठना दर्पंणवी स्वच्छता शक्ति 
वा क्‍या स्वन्ावपरिशमन कहा जायगा ? विकारपरिणमन है। और उपाधिता अभाव” होने 
पर दर्पंणका, उस शक्तिका स्वभावपरिशमन चल रहा है अपने आापमे भ.ल्मला रहा है। तो 
जैसे दर्षणमे स्वच्छता स्वभावसे प्राइ्वतिक है तो भी उसमे जो प्रतिविग्वरूप व्कार अवस्था 
बनती है वह किसी परपदार्थंका निमित्त पाकर ही बनती है । हाँ, यह जरूर कहा जायगा कि 
जिस समयमे प्रतिबिम्ब हुआ दर्पणमे वह प्रतिबिम्ब दप्णका परिणमन है और वह वा त्तविक 
है याने वरतुमे उत्पन्न हुआ है । जैसे दर्पशकों देखा तो मुखका प्रतिधिम्ब पडा | तो दर्पण 
वा स्वरूपमे आकार कया बन रहा ? एक मुखमय बन रहा, द्रशका मुखमय नही वह बन 
रहा, विन्तु दर्षणमे ही स्वयं ऐसा श्रावार बन गया, तो वह है दर्पणकी विकार श्रवस्था | वह 
दर्पंणमे श्रभी वास्तविक है, कल्पना मात्र नही है, वह प्रतिबिम्ब है, छाया है । वह पुदूगलवी 
पर्याय है, मगर वह पर्याय दर्पणमे स्वत" नही हुई, उपाधिके बिना नही हुई । सामने मुख 
श्राये तो उसमें मुख प्रतित्रिम्ब हुआ । इसी तरह जानें कि जीवके पूर्वेबद्ध कर्म उदयमे आते है 
तब रागद्वेंष अवस्था बनती है और रागद्वेप परिणामोसे उस वैभाविक शक्तिका विभावपरिण- 
मन हो रहा है, विकार अवस्था हो रही है, ऐसी श्रवस्था इस जीवके अनादिकालसे चली झा 
रही है । जैसे हम दर्पणमे भ्रनेक प्रकारके रग-बिरगे प्रतिविम्ब देखे--तो समभमे श्राता है 
कि दर्प॑ंशापर यह उपद्रव हो रहा है | दर्पण तो वास्तवमे स्वच्छ है, न्िमंल है, पर वहाँ जो 
अनेक प्रतिबिम्ब हो रहे वे तो दर्पणपर आक्रमण है, उपद्रव है। वहाँ तो समभमें झट आरा 
जाता है, लेकिन यहाँ भी ऐसा ही समभ लीजिए कि उसी आत्माका स्वाभाविक रूप सहज 
स्वरूप एक स्वच्छताका है, प्रतिभासमात्र है, ज्ञायकस्वरूप है और उसमे हमारे विकल्प-विधार 
तक विचार सुख दुख रागठ्रेष श्रादिक जो भी भाव बन रहे है ये समुकपर आक्रमण है, जा 
सम हैं, उपद्रव हैं । इन उपद्रवोमें ्रासक्त नहीं होता है । राग आता है तो उसे यह गाने कि 
यह मेरे लिए विडम्बना,है, विपदा है, इसी कारण तो मेरा परमात्मपद रुका हुमा है । विकास 


वो प्राप्त नही हो रहा । 
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स्वरूपहृष्टि ऋरके प्रभुदशनमें दशंतका साफत्य--जब लोग यहाँ प्रश्रुभक्ति करते हैं, 
हम आप सब आते है तो प्रभुदर्शन करके कभी ऐसा भी तो भाव करना चाहिए कि पुझे तो 
ऐसा होना है, भर कुछ न चाहिए मुझे । बस जैसे प्रभ्ु है, यही स्थिति मेरी हो, ऐसा चित्त 
में आना तो चाहिए । कोई कहे कि ऐसा तो हम कई बार कह देते है कि प्रभु जैसी हमारी 
स्थिति है, लेकिन यह तो विवेक करें कि ऐसा सोचनेसे क्या इस ढगसे सोचते है कि इनको 
हजारो लोग दर्शन करने आते, देवी-देवता जिनके दर्शन करते है, ये बडे कहलाते, पूज्य कह- 
लाते, इसलिए हमे ऐसा होना है, यदि ऐसा भाव बना हुथ्ना है तब तो झापकी शुद्ध भावना 
नही है और वहाँ वीतराग अ्विकार स्वभावको देखकर रागद्वेषरहित कैसा ज्ञानस्वरूप है,, स्वा- 
भाविक स्वरूप है ? स्वाभाविक स्वरूप यहाँ विकसित हो गया है, यह मेरा स्वभाव है, मेरा 
स्वरूप है, यह तो सहज लीला है | यही मेरा हो, यदि इस तरहसे भावना जग रही हो तब 
तो दर्शन सफल है और आपने प्रभ्नु होनेकी भावना सही बनायी है और प्रभ्ुके उस अविकार 
स्प्ररूपपर दृष्टि न हो और फिर प्रभ्नुभावनां होनेकी बात आप सोचा करें तो यह सोचना इस 
तरह है जैसे यहाँ किसी वरोडपतिको देखकर कोई सोचता है कि मै भी ऐसा हो जाऊँ, ऐसे 
ही इस मोहीने भी प्रभुकों इतना चमत्कार वाला निरखकर सोच लिया कि मै भी ऐसा हो 
जाऊं । प्रभुके अन्त स्त्ररूपमे प्रवेश करके नही सोचा गया । तो अपने आपके स्वरूपपर भी तो 
दृष्टि दो । मैं ऐसा अविकार स्वभाव प्रतिभासमात्र एक पविन्न प्रधान पदार्थ हु । मुझपर यह 
सारा उपद्रव है क्रि जो तरग उठ रही, कपायका रग चल रहा, भ्रनेक विकल्प उठ रहे, हम 
समाचिभावमे लीन नही हैं, ख्याल बन रहा है, कुछ भी ख्याल बनाये तो यह सब विडस्बना 
है । तो यह विडम्बना मेरी केवल स्वभावके कारण नही हुई, परउपाधिका सम्बंध होनेपर 
वैभाविकी शक्तिका ऐसा विकार-परिणमन हुआ है । 


वैक्ृतत्वेषि भावस्य न स्यादर्थान्तर क्वचित्‌ । 
प्रकृतो यद्विकारित्व वैक्ृतं हि तदुच्यते ॥६५२॥। 


जीवकी चैभाविकी शक्तिकी विकृत अ्रवस्था होनेपर भी पदार्थान्तरताका प्रसद्धू-- 
इस जीवमे ऐसी विकृत अवस्था हुई है कि वेभाविकी शक्ति वैकृत बन गई है, इतनेपर भी 
पदार्थ कही पदार्थान्‍्तर नहीं हुआ है । मुझ जीवका इतना विपरीत परिणमन चल रहा है 
इतनेपर भो मैं जीव जीव हू, पदार्थान्तर नही बन गया, कर्म नही हो गया, अजीव नही हो 
गया, वयोकि विकार नाम है किसका ? प्रकृतिमे विकार स्वरूपका नाम विकार है। पदार्थमें 
जो विकार होता, वह उस ही पदार्थंव्र विकार कहलाता है। एरिणमन दूसरेका नही बन 
गया, जीवका ही है । इस कारण जीव जीवरूप ही रह रहा, अ्जीव रूप नही बन गया, कही 


श्य्र्‌ पचाध्यायी प्रवचन त्रयोदश भाग 


ऐसा नही हो गया नाना ससारकी श्रवस्थायें और विडग्बनाये होनेसे कि मैं श्रजीवरूप हो गया 
हूं । यदि मैं ग्रजोवहूप हो गया हू, रागह्वेष होनेके कारण तो फिर उसका विक्रार क्या ? वह 
तो भ्जोव है । तब तो जो कुछ हो सो भ्रजीवका कहना चाहिए । तो वैभाविक शक्ति भात्मामे 
है ओर वह जब विक्ृत अ्रवस्थामे है तो वह विकार इसका ही है, कही अ्रन्य पदार्थका नही है । 
है भी कोई एक ऐसा दाशेनिक कि जिसका यह मत है कि रागहेप सुख दुख ये सब कर्मकी 
दशाये है, प्रधानकी दशा है, प्रकृतिकी दशायें है। जीतब्र तो एक चैतन्यमात्र है। तो भला 
सोचो तो सही कि ये ज्ञान झ्रादि भी सब प्रकृतिकी दशायें है और जीव बिन्मात्र है, तो उसका 
स्वरूप क्या बने ? ज्ञान भी एक विकार मान लिया, फिर और स्वरूप क्या ? चेतनाका अर्थ 
क्या ? और जब यह पूछा जाता कि यदि यह विकार बन गया है प्रकृतिका तो प्रकृति ही 
सुख दुःख भोगे, प्रकृतिमे ही रागद्वेष आयें, श्रजीवमे रागद्वेप हो | भ्रजीवका विकार है तो 
प्रजीव उसका फल भोगेगा, फिर मुझ जीवसे क्या मतलब ? तो वहा यह कहा जाता है कि 
इसके अम हो गया है । रागी तो हो रहा अजीव कर्म और इसने माना कि मैं हो रहा । तो 
उत्तर हो गया सब । मैं हो रहा, ऐसा जो श्रम है वह घुभमे है कि जीवमे है ? उसे तो कहना 
पंडेगा कि जीवमे है| तो राग जंसी हल्की बात तो जीवमे नहीं मानी और भ्रम जैसी कठिन 
बात जीवमें मान लें तो जो विकार होता है वह जीवमे विकार होता है। जीव कही भव्य 
पदार्थेरूप नही हो जाता । यह बात स्पष्ट सिद्ध हो जाती है । 
तथापि वारुणीपानाद बुद्धिनाब्बुद्धिरेव तु. । 
तत्प्रकारान्तर बुद्धो वैक्षतत्व तदर्थंसात्‌ ॥६५३॥ 
वैभाविकी शक्तिकी वेकृत श्रवस्था होनेपर द्रव्यान्तरता न होनेका उदाहरणपूर्वक 
ससर्थत--जीवमे अ्रनेक रागठ्ेप सुख दुःख उत्पन्न होते है । जीव जीव ही है, श्रजीव नही बन 
गया । इसको समभानेके लिए दृशन्त दिया जा रहा है। जैसे किसी पुरुपने मदिरा पी लिया 
तो उसकी बुद्धि विकृत हो जाती है। बुद्धि विकृत हो जानेपर बुद्धि अबुद्धि नही हो गयी, 
याने वह मनुष्य अजीव नहीं बन गया । बुद्धि ही है, वह विपरीत परिणम गया है। जिस 
चाहेसे जैतों चाहे वात कर डालता है, उसकी बुद्धि उसके ठिकाने नही है । इतनेपर भी है तो 
वह बुद्धि ही, जो विकृतहप परिणम गई । अबुद्धि या अचेतुन कैसे पागल बन सकता है ? 
पायल तो बुद्धि ही बनेगी । यह श्रजीव पदार्थ कहा पागल बनेगो ? तो जैसे मदिरापान करने 
पर भी बुद्धि विकृत हुई है, कही बुद्धि अवुद्धि नही बन गई है, इसी प्रकार रागह्रेषादिक भाव 
करनेपर यह जीव अजीव नही बन गया, अन्य पदार्थ नही हो गया | आज विपरीत है, समय 
झायगा, ठीक हो जायगा । जैसे बच्चे लोग देहातोमे एक वड़ी भर एक छोटी लाठी लेकर 
चलते है । बड़ी लाठीको दोनो पैरोके बोचमे रखते है श्रौर छोटी लाठी हाथमे रखते है । वे 
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कल्पना करते हैं कि यह मेरा घोड़ा है, उसे म/रते है और इधर-उधर भागते है, खुश होते 
है । तो देखो उन बच्चोने उस लाठीमें घोड़ेक़ी कल्पनां कर ली, पर बताइये कि वह लाठी 
कही घोडेका जैसा काम कर सकेगी क्‍या ? घोडे जैसा कुछ श्राराम दे सकेगी क्‍या ? पर वह 
उसे घोडा मानकर मौज मानता है। अरे उस लाठोमें चलनेकी प्रकृति ही नही है । चले कैसे ? 
वह ही खुद अपने पैरोसे उछलता, सारा श्रम वरता, ' हैरान होता, फिर भी मौज मानता । 
वह लाठी खुद तो कुछ काम नही कर सकती । और यदि कोई घोड़ा हो, वह कभी खोटे मार्ग 
मे भी चलता है, सडकको छोड़कर इधर उधर भाणगता है, रास्तेमें ठीक-ठीक नही चलता है, 
तो भी यदि उस घोडेकी लगाम डालकर उसे वश कर लिया जाय और धीरे-धोरे उसको सही 
मा्गपर ले आया जाय तो ऐसा हो सकता है ना ? कुपथसे हटकर वह कभी सुपथमे श्रा तो 
सकता है ना । जो लकडीका घोड़ा बनाया उसे चाहे खूब सजा भी दिया जाय या मान लो 
जो काठके वने बनाये खूब सुन्दर घंडे झ्राते है ना, वही हो, शौर उसे खूब अ्रच्छी तरहसे 
सजा दिया जाय, फिर भो क्‍या उसमे कुछ चलने-फिरने, या क्रियायें करमेकी कला भ्रा सकती 
है? नही भ्रा सकती । तो ऐसे ही समझ लो कि भ्राज जो जीव रागद्वेषदिकसे मलिन बन 
रहा है उसे यदि विशुद्ध ज्ञान जय जाय, सम्यक्त्व हो जाय तो क्या वह सन्मार्गपर झा नही 
सकता ? आ सकता है, पर जो जीव ही नही है, अजीव है उसमे तो यह कला आरा ही नहीं 
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विकारसे हटकर स्वभावकी क्रोर भ्रानेका कतंव्य--आज हम श्राप इस परिचित 
दुनियामे मनुष्य हो गए, ये सत्र परिचित है। जैसे स्वप्ममें अनेक लोगोसे परिचय बन जाता 
है, पर धरा क्या है वहाँ ? एक ख्याल ही ख्याल है। इसी तरह इस ख्यालकी नीदमें मोहकी 
नीदमे कुछ परिचयसा बना रखा है कि यह मेरी स्त्री है, पुत्र है, मित्र है आदि, मगर है कुछ 
नही । ख्याल ही ख्याल तो है। किसीका कोई कुछ लगता है क्‍या ? उस जीवके पुत्र होनेकी 
कोई मोहर लगी है क्‍या ,? तुम्हारे जीवमे किसीका पिता या पुत्र होनेकी मोहर लगी है क्या ? 
स्वृतत्र है, साफ है, स्वच्छ है, भिन्न है। कोई किसीका सम्बधी नही है, लेकिन मान रहे है 
कि यह सब सत्य है । यह जगत सत्य नही है, ऐसा हो भव-भवमभे करते आये, जैसा श्राज 
कर रहे । जैसे जो दाल-रोटी आज खाबोगे वह झ्राज आपको बड़ी अच्छी लगेगी, नई बात 
लगेगी, उसका स्वाद श्रायगा, मौज मानोगे, मगर ऐसी दाल रोटी तो दसों बीसो वर्षोसि रोज 
रोज खाते भाये, लेकिन उसका कौन ख्याल करता ? कलके (बोले हुए दिनके) खानेका कौन 
रझुयाल करता, मानोगे कि भ्राज अच्छा नया-तया खाया, क्योकि इच्छा है, भूख है, आसक्ति 
है, गृद्धता है, वह लग "रहा है ना ऐसा ? यो ही आसक्ति है, भ्रज्ञान है, मोह है, ग्रद्धता है, 
रुच रहा है, भीतरमे सारा नवशा बदला हुआ है | विपरीतताकी ओर ही हमारा अभिप्राय 
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चल रहा है तो यह सारा जगत परिचितसा वन गया । यह जगत श्रपरिचित है, अशरणश है, 
आपको ये कोई सहाय नही हैं। भर भ्रव हो गए है मनुष्य । तो मनुष्य होकर कोई ऐसा 
काम बना लो कि सदाके लिए ससारके सकट छूट जायें | जो रपतार चली श्रा रही उसको 
बदल दें, जो रागद्वेष मोह पडे है, करतेके विकल्प चले श्रा रहे है, विषयकपायके परिणाम 
बने झा रहे है उनमें मोड़ दें और अ्रव सम्यक्त्वकी ओर आ्रावें, हिम्मत बना लें । ये वैभव 
मेरे कुछ नही है । ये जिस तरह हो सो हो । घरमें रहते है, रहे, किन्तु घरमे रहकर जो 
कर्तव्य है सो करें। इस तरहका भाव बना लें और दृष्टि दे सम्यक्त्वकी श्रोर । मेरेको सम्य- 
कंत्व रहे, सम्यग्ज्ञान रहे, उसकी ओर ही मेरा रमनेका यत्त रहे, ऐसा कोई एक अलोकिक 
प्रोग्राम मनमे लाइये तो यह होगा हम श्रापके भलेके लिए, अन्यथा जो बेढगी रपतार थी 
उसीमे यह जीवन भी खो दिया तो क्या लाभ हुआ्ना ? यह बात केवल सुनने भरकी नही है, 
कहने भरकी नही है, अपने आपमे एक अनुभव करनेकी बात है । हम इस ओर अपना कदम 
बढ़ायें तो हम ससारके सकटोसे छूट सकते है । 
प्राकृत वैकृतं वापि ज्ञानमात्रं तदेव यत्‌ । 
यावदच्रेन्द्रियायत्त तत्सर्व॑ बैकृत विदुः ॥६५४॥ 
इन्द्रियाधीन समस्त ज्ञानोंकी बैक्ृतता--उक्त श्लोकमे यह दृष्टान्त दिया गया था, जैसे 
मदिरापान करनेसे भी मनुष्यकी बुद्धि बुद्धि ही रहती है, अ्रबुद्धि नही बन जाती, विकृत जरूर 
हो जाती है, इसी प्रकार विभावशक्तिके विभावपरिणमनमे यह जीव, यह ज्ञान विकृत हो 
जाता है, तिसपर भी वह ज्ञान पदार्थ श्रन्य नही बनता है । तब यहाँ यह निष्कर्ष समभना 
कि चाहे स्वाभाविक ज्ञान हो या वैभाविक ज्ञान हो, चाहे मति, श्रत, अविध, मन-पर्यय, केवल- 
ज्ञान हो या कुमति, कुश्रुत, कुअवधि ज्ञान हो, ज्ञान सभी कहे जायेंगे और जानन प्रतिभासका 
काम है मात्र जानना, इतना भेद है जो इन्द्रियज्ञान होता है वह वैभाविक ज्ञान हैं और जो 
क्षयोपशम पाकर ज्ञान हो रहा वह भी वैभाविक है। इन ८ प्रकारकी ज्ञानमागणशाश्रोमे एक 
केवलज्ञान ही तो स्वाभाविक ज्ञान है, बाकी ७ ज्ञान वैभाविक ज्ञान है और उन वैभाविक 
ज्ञानोमे भी इतना अ्रन्तर है कि चार तो है सम्यक्विभावज्ञान और तीन है मिथ्याविभाव- 
ज्ञान । किसी भी दृष्टिमि किसो भी तरहका विभाव बना लें । यहाँ यह बात ब्तायी जा रही है 
कि सब प्रकारके ज्ञानोमे ज्ञानपनेकी दृष्टिसे समानता है, फिर भी जिसमे इन्द्रियकी अपेक्षा है, 
ऐसा ज्ञान वैभाविक ज्ञान है ॥ हम आप छक्वस्थ जीवोके जो ज्ञान बते रहा है वह इन्द्रियपेक्ष 
ज्ञान है, वह वैभाविक ज्ञान हैं । हम श्रापको इन इन्द्रिय ढ्वारोने ही कुचल रखा है, भीतर हम 
एक स्वतत्न ज्ञानज्योतिस्वरूप पावन पदार्थ हैं। उनकी महिमा किसीकी उपमा देकर नहीं की 
जा सकती । ऐसा परमपावन ज्ञानज्योतिस्वरूप मैं हू, लेकिन श्रनादिसे ही यह दशा वन रहो 
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है । हम जिन इब्द्रियोसे प्रेम करते है, जिन इन्द्रियोको देखकर हम खुश होते है, बड़े बलिष्ट 
है, इन्द्रिय श्रांख मेरी खूब तेज है, खूब अ्रच्छा सुनता हू, अ्रच्छा स्वाद लेता हू, सब प्रकारके 
जो ये इन्द्रियद्वारा ज्ञान किए जा रहे है उसमे भी लोग आासक्त है और इन इन्द्रियोमे भी 
श्रासक्त है । इतना हमे वदथित कर दिया है इन॑ इन्द्रियोने कि निरन्तर श्राकुलित रहा करते 
है। जहाँ ये इन्द्रियाँ नही रहती, जहाँ इन्द्रियजन्य ज्ञान नही होता वह प्रभु कहलाता । 
भावना करना है तो ऐसा भाव करो कि मुझे इन इन्द्रियोसे प्रयोजन नही । मै केवल मनुष्य 
पर्यायमात्र नही हु । मै तो शाश्वत आत्मतत्त्व हु, मुझे इन्द्रयोसे श्रयोजन नहीं । मेरेको 
इन्द्रियोमे कोई श्रासक्ति नहीं । बह्कि भावना है कि कब वह क्षण आये कि इन इर्द्रियोका 
सदाके लिए वियोग हो जाय । तो ये इन्द्रियाँ हमारे मथनेकी कारण बन रही है। इन 
इन्द्रियोसे प्रीति नहीं वरना, इन्द्रियजन्य सुखसे प्रीति न करना, अपने आपके अनन्त: प्रकाश- 
मान ज्योतिस्वरूप आनन्दमय जो कारणपरमात्मतत्त्व है उसका सहार। लें, उसकी दृष्टि बरे | 
विकार हट जायगा, सारे दुःख टल जायेंगे । 
के ग्रित तत्र क्षतिनृन नाक्षतिवस्तिवादपि। 
जीवस्पातीवदुःखित्वात्‌ सुखस्योन्मूलनादपि ॥६ ५५॥ 
जीवकी वेकृत श्रवस्थामें जीवकी हानिका प्रतिपादन--जीवमे जो विकारकी अवस्था 
श्राती है उस विकृत ऋवस्थामे जोवकी हानि होती है । विक्त अ्रवस्थासे जीवमे हानि बया 
होती है कि यह जन्ममरण करता है, अनेक शरीरोको घारण कर उनका दु.ख सहता रहता' 
है, यह इसकी हानि है । जैसे पहिले बताया था कि विकृत श्रवस्था होनेपर भी ज्ञान ज्ञान ही 
हता है। वह कही श्रजीव नही बन जाता, अज्ञान नही हो जाता । तो उससे इतना आगे न 
बड़ जाना चाहिए कि फिर तो विकृत अवस्थासे हानि ही कुछ नही है । सुनिये, वह तो एक- 
स्वरूपकी बात कही गई थी, लेकिन विकार होनेपर जो आकुलता झा गई है वह तो हानि ही 
हानि है । आत्माका हिंत अ्रनाकुलता है और कुछ भी बाते वनती रहो आत्मामे एक आकु- 
लता न बसे तो इसको फिर क्या फिक्र ? शरीर आकुलता बनी ही तथा वाहुरो साज सामान 
अतुगार दिखावट बहुत प्रश्ुता जैसी बनी हो तो उससे क्या लाभ ? जीव अपना हित मानता 
है प्रनावुलतामे । जैसे अ्नाकुलता प्राप्त हो उसमे ही यह जीव राजी रहता है । लेकिन अ्रधेर 
तो देखो कि जिन बातोमे आाकुलता ही आकुलता है उनमे तो यह जीव राजी है और जिसमे 
आकुलता नही होती, “ऐसे स्वरूपदर्शनके कार्यमे, भात्मतत्त्वके आलम्बनमे, वैराग्यके धारणामें 
इस जीवबी हित नही सूझृता । 
व्यवहारनयक्षो छोड़कर निश्चयनयके एकास्तसे जीवकी शुद्धता साननेमे श्रापत्तियाँ-- 
वस्तुका परिचय पानेवी दो पद्धतियाँ होती है---एक निश्चयनय, दूसरी व्यवह्ारनय । निश्चय- 


तर 
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नयसे तो वस्तुके सहजरू्रूपक, बोध विया जाता है और व्यवह्ास्न्य्से अ्रनेवका सम्बंध, 
परका निमित्त पाकर होने वाला प्रभाव प्रथवा परिरातियाँ ये व्यवहारनयके विपय हैं । इस 
प्रकरणमे यह बात चल रही थी कि आत्मा ज्ञानरवरूप है ओर विभावशक्तिमे भी जब ब्िकृत 
परिणमन होता है तब भी ज्ञान अज्ञान नही बन जाता अर्थात्‌ अचेतन नही हो जाता । हाँ 
इतनी बात अवश्य है कि जीवमे विकार आ जाते है । रागद्वेप, सुख दु ख झआादिक विभाव 
उत्पन्त हो जाते है । ऐसी बात सुनकर निश्चयनयका एकान्त रखने वाला कोई पुष्ठप यहाँ यह 
आशंका रख रहा है कि वस जीव जब ज्ञानस्वरूप है, ज्ञान अज्ञान नहीं बनता है तब तो यह 
बड़े मौजकी बात रही । उसके समाधानमे व्यवहारनयकी हृष्टिसे विवरण! दिया जा रहा है कि 
निश्चयनयमते तो उम्तका एक स्वकूप बताया गया था, पर देखो तो सही--परिणतियाँ क्‍या हो 
रही है? परउपाथिका सम्बब पाकर आ्रात्मामे जो विभावशक्तिका परिशमन चला है वह 
क्षोममय है, आक्रुलतारूप है, जीवकी प्रकट हानि है। क्‍या हमे दु खी ही होते रहना है ? 
दु खसे दूर होना है तो उप्तका इलाज है यह परपदाथे प्रतिक्रमण, परमार्थस्वरूपका दर्शन, 
पर जैस। स्वभावत्र है, स्वरूप है वैसा प्रकट परिणमन तो नही चल रहा, वैभाविकी शक्तिके 
विभावपरिंणमनमे जीवकी हानि हो रही है । कमंबघसे श्रात्माकी कुछ हानि नही है । आत्मा 
सदा शुद्ध है । ऐसा कहने वालेने वस्तुका सर्वेहृष्टियोसे परिचय नहीं किया और व्यवहारनय 
को मिथ्या सगभते है, यह उनकी भूल है। जंसे कोई पुरुष खौलते हुए पानीकों यह कहकर 
कि पानीका तो स्तभाव ठडा है, पातीमे क्या बिगाड.है और पी लेवे तो उसकी जीभ ही तो 
चलेंगी । इसी तरह ग्रात्माका स्वभाव शुद्ध ज्ञानाननन्‍्दस्वरूप है, पर ऐसा सुनकर कोई सर्वेथा 
पर्यायभे भी मान ले कि मैं तो भझ्ानन्दस्वरूप हू, बन्धरहित हू, अ्रमर हूं, सच्चिदानन्द हू, इसमे 


| कोई बिगाड ही नही होता है, ऐसा कोई पर्यायरूपसे भी मान ले तो जन्ममरण करेगा कौन ? 


ससारमे दुःख कौन भांगेगा ? तो दोनो दृष्टियोसे श्रात्माकी परख करिये-यह जीव कर्मबन्धनसे 
ही तो कष्ट भोग रहा है, दु खी हो रहा है । जो बेहोश फिर रहा है, रागह्रेषसे आाकुलित हो 
रहा है तो ये सब बातें इसपर बीत रही है | बसे दूर तब ही तो करेगा कोई कि जब मान 
लेग। कि हाँ जजाल रोग है भौर इस जजालसे छूटनेका उपाय भीतर सुगम स्वाधीन पडा हुआ 
है । दोनो दृष्टियाँ हो तो वह कल्याणमागमे लग सकेगा । 

अपि द्रव्यनयाह शाद्व कोत्कीर्णोस्ति प्राणभृत्‌ । 

नात्ममुखे स्थितः कश्चित्‌ प्रत्युत,तीव दु खबान्‌ ॥६५६९।॥। 

द्रव्याथिकनयसे टड्ोत्कीरांवत्‌ निश्चल स्वभाव होनेपर भी प्राखीकी वर्तमान ढुःख- 

रूपता--यद्य में द्रव्याथिकतयसे यह जीव टल्ढोत्कीशंवत्‌ शुद्ध है, निश्वल है, स्वय स्वयमे है । 
तो भी पर्यायाथिक नयसे देखिये तो सही कोई संसारो जीव अपने सुखमे स्थित नहीं है, किन्नु 


गाथा ६५६ कट 


दुखी है । दुःखसे दूर होनेका उपाय स्वभावदर्शन है। मनको पसंद लगने वाला दिलचस्प 
उपन्यास सुन लो या प्रवचन सुन लो, किसीका भाषण सुन लो, जो दिलको तुरन्त बडा सुख 
उत्पन्न करे, सुख उत्पन्न करने वाली चीजें इन विषयी जीवोको वे ही बातें तो होगी जो इसको 
विषयोमे प्रेरित करती रहे । ऐसे मित्र (विंषयोकी भ्रोर प्रेरित करने वाले मिन्न) तो जगतमे 
बडी सुगमतासे मिल जाते है, लेकिन जीवके कष्टके कारणभूत, जीवकी बरबादीके हेतुभूत जो 
रागद्वेष मोहादिक है उनसे दूर कराने वाले मित्र बडी दुलंभतासे मिल पाते है। श्रपने दिलको 
स्वच्छुन्द न बनाइये कि मुझे तो अपनी मनपसद मौज वाली बात ही सुनना है । भ्ररे ऐसी 
बातें तो अ्रभादिकालसे सुनते आये है, भ्रनुभवते आये है, ऐसी बैर विरोधभरी, रागद्वेष मोह 
भरी बातें तो परम्परासे चली आयी है। उनमे उत्साह न बनाइये और एक विवेक जगाकर 
कि मुझे तो किसी भी प्रकार भ्रन्त-विराजमान परमात्मस्वरूपका अनुभत्र करना है, इसके 
लिए सारे प्रेम छोडने पडे, सारे विरोधका विरोध करना पडे, सारे मोहको तिलाज्जनलि देनी 
पडे, सबका ख्याल छोडना पडे, सबके लिए तैयार हो, सब कुछ मेरे दिलसे हटे । मै तो एक 
प्रन्तःप्रकाशमान कारणापरमात्मतत्वका दर्शन करूँगा । ऐसा मनमभे एक सकलप बनायें, दृढ़ 
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भावना बनायें और धर्ममार्गमे चले । 
धर्मके स्वरूपका दिग्द्शन--धमकी यह व्याख्या नही है, धर्मंवी यह परीक्षा नही है 
कि जैसे बहुतसे लोग समझें, पसद करे अ्रथवा बहुतसे लोग जो बात कहे बस वह धर्म हो 
जायगा । धर्मंके लिए वोटोसे परीक्षा न करें, विवेकसे परीक्षा करिय्रे--- श्रगर लोगोसे वोट लेने 
लें कि धर्म किसे कहते है ? तो कोई कहेगा कि मोह करना धर्म है। स्त्री-पुत्रादिकका पालन 
धर्म है, बस प्रेमको धर्म बतायेंगे, मगर प्राय करके जहाँ जावो, जहाँ पूछो, यही बात कहेगे । 
तो वोटोसे तो धर्मंका स्वरूप आप न जान सकेंगे | धर्मंका स्वरूप यदि जानना है और किसी 
. की सम्मति लेना है, वोट ही लेना है तो ये सब ग्रथ पडे है, इनमे धर्मका सही स्वरूप बताया 
गया है। श्राज तो समन्‍्तभद्र, कुन्दकुन्द आदिक आचार्यदेव यहाँ नही है, लेकिन उनके दर्शन 
हम इन ग्रन्थोमे कर सकते है और अपने जीवनको सफल बना सकते है | तो धर्मका स्वरूप 
इन ग्रन्थोमे देखिये तो सही--क्या मिलेगा ? धर्मका स्वरूप है आत्माका स्वभात्र । आत्माका 
स्वभाव क्या प्रेम करना है ? अरे वही तो सकट है, वही तो विपदा है। प्रम्मुका तो यह 
आदेश है कि अरे भक्त तू मुभमे भी प्रेम मत रख ओर अपने आपके अ्रविकार स्वभावकी दृष्टि 
कर, लेकिन जिसका जिसमे प्रेम हो रहा हो उसमे प्रेम किए बिना यह रहेगा कैसे ? प्रनुराग 
करेगा, पर प्रभ्ुका तो यह उपदेश है कि तू किसी भी परद्रव्यका आझ्राश्रय न कर, केवल गपने 


आपके स्वद्रव्यका श्रालम्बन कर । अ्रपने श्रापके सहजस्वरूपमे ही गुप्त हो जाय । धर्म यह है कि 
जिसका प्राश्रय लेनेसे जन्ममरण सारे सकट टल जायेंगे। 


द्रव्यशुद्धिफे उपयोगकी दुःखक्षयोपायरूपता व वर्तमान अश्रसुस्थितता--भैया | उपाय 
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तो जरूर यह है कि जो द्रब्याथिक नयका विपय है, श्रविवार चैतन्यस्वभाव, उसकी दृष्टि करें, 
प्रतीति करें, आलम्बन करे, पर वर्तमान परिशमनमे भी स्वभाव जैसी ही बात मानकर स्व- 
च्छन्द हो जायें तो यह तो उचित नही है । तो द्वत्याधिकवयसे टकोत्कीएैवत्‌ पापाणुकी 
तरह एक निश्चल है स्वरुप तथापि पर्यायांत्रिक, नयसे देखो तो यह मंसारी प्राणी 
कोई भी सुखमें स्थित नही है, प्रत्युत दुःखी है, लेकिन अपने-अपने दिमागसे, अपने-अपने उप- 
योगसे अपने आपमे झात्मस्वभावकोी भूलकर एक यशकी कल्पना करता है मोही । मैं भ्रच्छा 
काये कर रहा हूं, ऐसी कल्पना करते है तो यह स्थिति तो जिन-जिन जीवोमे है वे सभी मोही 
है और दुःखो है । क्या पागल फिरने वाले लोग श्रपने दिमागमे श्रपनी चतुराई न समभत्े 
होगे ? जव वे बादशाहोकी तरह अकडकर कुछ भी शल्य न रखकर अपनी वचनचेशसे 
प्रवृत्ति करते है तो क्या वे अ्पनेको चतुर न समभते होंगे ? तो दुनियाके लोगोंसे वाहवाही 
लेकर अपने आपमे सनन्‍्तोष मानने वाले भी अपनेको चतुर समझें तो पागलमे और उस चतुरमे 
क्या अन्तर रहा ? बेदाग, वेराग धर्मका स्वरूप है | ऐसा घमममका स्पर्श है । ऐसा धर्मका स्पर्श 
न होनेसे जीव भव तक संसारमे दुखी रहा । वैभाविकी शक्तिका जो विभावपरिणमन है उस 
विभावपरिंणमनमे यद्यपि यह जीव अजीव नही वन पाता, लेकिन दुर्गंति हो जाती है। एक 
कल्पनामे सोचो तो सोच लो कि यदि मैं श्रजीव वन जाता तो बडा अ्रच्छा था । अजीब पदार्थ 
कितने पडे है, <-न्हें कोई क्लेश नही | मगर इसके विकार होनेसे, इतना कर्मोका भ्रावरण होने 
से कितना सकट है कि मै श्रजीव भी नही बन पाता और ढगसे जीव भी नही रह पाता । तो 
ऐसी विकट स्थिति इस जीवपर गूजर रही .है । 
नांड्रीकत्तेव्यमेवतत्‌ स्वस्वरूपे स्थितोस्ति ना । 
बद्धो वा स्थादवद्धों वा निविशेषाद्यथा मणि: ॥६ ५७॥ । 
सोपाधि स्थितिमे जोवके अ्रशुद्ध परिशमनका उद्घोष--कोई लोग, ऐसा न समम लें 
कि इप्त जीवको कि यह वतंमान दशामे सर्व प्रकारसे शुद्ध है। जैसे कोई स्वणंकी डली कीचड 
मे पडो रहकर भी वह डली अपने आपमे 'पूरे तौरसे शुद्ध ही है । उस स्वर्ंकी डलीमे कुछ 
भ्रन्तर नही झा गया । उस स्वणंकी डलीमे वह वैसा स्वरंत्व तो बना ही है । ऐसा यहाँ 
अभी न समझ लेना कि यहाँके ससारी जीव इन समाग्मो और शरीरके बीच रहकर पूरांत 
अपने आपमे शुद्ध है। जीवमे कुछ गडबड ही नही है। भरे गडबडी तो स्वभावमे नही है, , 
परतु परिणमन देखो तो गडबडीका परिणमन है । भात्माके प्रदेश-प्रदेशमे जब रागह्वेष समाया 
तो सर्वप्रदेशोमे समाया ।, भीतर विकार है और प्रदेशमे समानेकी बात नहीं है । इससे भी 
और भीतर देखिये तो जो चारित्रगुणा है, श्रद्धा गृण है वह सब उल्टा हो रहा है। कसा 
विकार बन रहा है ? देखो--ज्ञानावरण कर्मका उदय श्राये तो इतना ही होगा कि ज्ञान न 
हो पायेगा । झ्ावरण ही तो किया, ज्ञानकों उल्टा तो नही कर दिया, लेकिन मोहनीय कर्मका 
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उदय होनेपर तो श्रद्धा और चारित्रका ग्रावरण नही है, किन्तु श्रद्धा और चारित्रका उल्टा 
परिणमन है । सारे विकार मोहनीयके कारणसे है। 
सोहपद्धतिमें बरबादीका ही लास-अभब जरा कुछ विकार रूपको अपने आपपर 
घटित कर लो । मोहमे इस जीवको मिला क्‍या ? जितने परिजन गुजर गए है उनका आ्रापपर 
कितना मोह था और आपका उनपर भी मोह था । ऐसा कोई घर नही है जिसमे अनेक लोग 
न गृजरे हो । सब अपने आपका अ्रदाज कर लो दादाका बाबाका । अ्रब बताझो वह सब मोह 
करना व्यथे रहा कि नही ? लाभ तो कुछ न मिला । तो जो गुजरी बातसे हमें शिक्षा मिल 
सकती है उस शिक्षाको यदि वरतेमानमें भी घटा लो तो क्या इस जीवका कल्याण न हो 
जाय ? जब उन युजरे हुए लोगोके प्रति मोह व्यवहार रहा और उस मोहसे मै कुछ लूट न 
सका, व्यर्थ ही मोह किया, तो ऐसे ही समभिये कि आजके वतंमान प्रसगमे भी चेतन और 
अचेतन पदार्थमे जो मोह किया जा रहा है वह ऐसा ही व्यर्थंका मोह है । जैसे उन गुजरे हुए 
के मोहमें कुछ हाथ नही लगा, ऐसे ही वर्तम।न सामने रहने वाले 'चेतन श्रचेतनके मोहमे भी 
कुछ हाथ नही लगता । ग 
अ्रपराधियोसे लाज संकोचकी अ्रनधिरूढ़ता--देखिये---रही भ्रब॒ एक इस परिचित 
दुनियाकी बात, लाज सकोचकी बात । तो देखो-घरमें भी जिससे श्रपना स्वार्थ नही सधता, 
जो अपने लिए दुःखका हेतुभूत हो जाता है उससे श्राप लाज और सबोच तो नहीं करते । 
अपने ही घरमे देख लो--अनेक भाई है, न्‍्यारे हो अथवा एक साथ हो, जब उनसे अपना 
कोई काम नही बनता और अपने सुख-शान्तिके वे काम नहीं आते तों उनकी लाज और 
सकोच तो करते न होगे । सामने जवाब देनेको भी तैयार रहते होगे । उनसे मुख मोडनेका 
भी सकलप किये होंगे। तो घरमे जिनसे आपका काम न सारे उनसे तो लाज सकोच नहीं 
रखते, तो यह ही प्रयोग सब जगह कर लो । जब जगतके और जीवोसे मेरा कोई काम नही 
सधता, कोई भी प्राणी मेरे उद्धारमे, कल्याणमे, शान्तिमे मदद कर सकने वाला नही है, स्व- 
रूप ही ऐसा है कि किसीमे किसी दूसरेका दखल नही है तों जब इन जीवोसे मेरा कोई काम 
नही बनता तो मैं इनका ऐसा लाज और सकोच क्यो करूँ कि मैं अपने प्रमुका दुश्मन 
बना रहुं ? प्रभ्ुका दुश्मस बनकर फिर कही ठिकाना न रहेगा, और जो लोग दिख रहे उनकी 
लाज सकोच न करके हमे कोई नुक्सान नही होगा, बल्कि रागद्वेषरहित, प्रेमविरोधरहित जो 
यह भ्रविकार स्वभाव है, जो अपना प्रभु है, उस प्रभुसे मिलन हो जायगा व स्वयं निकट काल 
में परम निर्दोष हो जायगा । ध 
स्वरूपहेष्टिका सत्साहस बनानेका श्रनुरोध--भैया ! किसो दिन तो जी कडा करना 
ही होगा याने इस सुलभ मिले हुए दुःखके आश्रयभूत विषयोके साधनभूत पद्यर्थोसे मुख मोडना 
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भर अपने आपके स्वरूपमे दृष्टि लगना, इसकों कह रहे कि शायद कडा लग रहा हो यह 
काम, इस कारण हम भी सबकी भाषामे मिलकर बोल रहे है कि ऐसा कडा जी तो किसी 
दिन करना ही पडेगा, नही तो संसारके दुःख ही भोगते रहेगे । श्रब श्राप यदि यह सोचे कि 
ऐसा कडा जी करनेका श्रभी मौवा नहीं है, आने दो मौका, तो भला बतलाग्रो--ऐसा मौका 
किस भवमे पावोगे ? कुछ ठिकाना नही है। तो यह जो मौका पाया है, इन्द्रियां सब ठीक 
है, सबल है, सोच विचार सकते है, ज्ञान भी उत्तम है, जैनशासनका समागम है, ऐसे अवसर 
पर यदि कडा जी न कर सकें, विपयोसे मुख न मोड सकें, आत्मस्वरूपकी ओर दिल न लगा 
सकें, वस्तुस्वरूपके समभनेमे अपना प्रवेश न कर सकें तब फिर जो ससारकी हालत है, जो 
सभी इन ६ कायके जीवोकी हालत है बस वही हालत बनी रहेगी । 
आत्सकरुणाको प्रेरण(--भैया ! अपने श्रापपर दया करो, अपनी दयाकी बात कह 
रहे है । बाह्ममे तो यह बात है कि जैसे एक कहावतभे कहा करते है कि 'लेवा मरे या देवा, 
वलदेवा करे कलेवा । कोई दलाल था बलदेवा, मान लो वह गल्‍लामण्डीमे था, तो बेचने वाले 
से भी कुछ कमीशन लेता था और खरीदने वालेसे भी । तो कोई सौदा ऐसा आ गया कि 
जिस सौदाके बिक जानेके बाद बेचने वाला तो यह सोचने लगा कि मै तो ठगा गया, मेरेकों 
इतना नुक्सान हुआ, कल्पना की तो बात है, और उधर खरीदने वाला भी यह सोचने लगा 
कि इसके तो मै ठगा गया । अब वे दोनों तो हो रहे दुःखी और भ्रपना कमीशन लेनेके बाद 
एक नीमके पेडके नीचे बैठकर अपना टिपेतबाक्स निकालकर नाश्ता करने लगा और अपने 
श्राप ही कहने लगा कि “लिवा मरे या देवा, बलदेवा करे कलेवा ।” अरे बाहरी बातोकों आ्राप 
किस-किसको समभारयेंगे ? किसका मन भरेंगे ? कौन तुमपर खुश होगा ? ये तो सब श्रपने 
परिणमनके अनुसार खुश होते है अथवा दु-वी होते है । उनकी लाज करना, उनका संकोच 
करना, उनको सुखी रखनेके लिए बडा श्रम करना, यह तो कोई इस आत्म प्रभुकी बुद्धिमानी 
नही है । योग्यता तो बताओ्रो कि जिस समय प्रभ्ुका ध्यान करने बैठे, सामायिकमे बैठे, दर्शन 
करने झाये, किसी साधु सतके निकट बैठे तो वहाँ इतनी पात्रता तो हो कि हम राग विरोध 
छोडकर अपने झ्रापके स्वरूपकी आरावना कर सकें | कितना विगाड है इस कर्मंउपाधिमे, इस 
बिगाडसे मोह बसाकर और जगतमे अन्य जीवोको इष्ट श्रनिष्ट मानकर अपने प्रभुसे विरोध 
कर रहे है। तो दोनो स्थितियाँ समझ लीजिए । स्वभाव तो है मेरा कि एक अरमृतसरोवर 
जिसमे प्रवेश करके तृत हो, खुश हो, कोई संकट बाघा नहीं । जब जहाँ ज्यादा कुडा जम 
जाता है सड़कपर या अन्य जगह तो लो श्रनायास सहज ऐसा उपाय बनाता है वह कूडा साक 
बःरने वाला कि जरासी श्राग लगा दी तो सारा कूडा साफ हो गया । ढो-ढोकर कहाँ तक श्रम 
करे ? तो ऐसे ही यहाँ सकटोका कूडा जम गया है। अब इतना कूडा जम गया कि एक-एक 
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संक्रटको उठा-उठाकर, मिटा-मिटाकर कहाँ तक श्रम करें ? वे सब संकट मिट ही न सरकंगे.। 
जितना मिटावेंगे अपने लौकिक़ उपायोंसे उतना ये सकट और बढ़ेंगे ।॥ मोहीके पास तो सकेटों 
का अक्षय भण्डार है। उन संकटोको दूर करनेका उपाय राग्रहेष मोह श्रादिक्रे परिणाम करना 
नही है, किन्तु रागद्रेपरहित ज्ञानमात्र जो अपना सहज स्वभाव है उस स्वभावको भक्ति उपा- 
सता आलम्बन करना, यह उपाय है । इस स्वभावदृश्मि ऐसा प्रताप जगता है कि जिसे प्रताप 
के कारण यह विशाल कूडा क्षणमरमे जलकर भस्म हो जाता है। सो जीवनमें करनेका काम 
एक ही है, दूसरा है ही नही । आपको रागमे ऐसा लगता होगा कुछ कि यह भी अ्रच्छा काम 
है, पह भी अ्रच्छा काम है, पर जैन शासनका तो एक हो निर्णाय है कि वीतराग अ्रथवा कहो 
रागद्वेष रहित अविकार ज्ञानस्वभावका श्रालम्बन लेना, आश्रय लेना, रागकों सर्वथा मिटाना, 
मोह, प्रेम, विरोचका रंचमात्र भी न रह सकना, ऐसी स्थिति बने मेरी तो बस यही मात्र 
मेरा शरण है, अ्रन्य कुछ मेरा शरण नहीं है । काम एक ही है, दूसरा कोई काम नही है । 
ऐसा यदि पक्का निर्णय बनता है झ्लापका त्तो समभिये कि यही सम्यक्त्व है । 

अ्न्तस्तत्वकी प्रियतमताका विचार--जरा भीतर निगाह कीजिए । शापको सबसे 
श्रधिक प्रिय क्या है ? दूकान, दौलत, परिजन, कुटुम्ब था लौकिक यश कीति आदिक ? य्दि 
एक इस कारणपरमाठ्मतत्वकों छोड़कर अन्य कुछ भी बात आपके पसद झ्रायी तो समभिये 
कि हमे सही रास्ता ठोक नहीं भिल सका । हर जगह दृकानमें, घरमे या कही बाहर श्राप बैठे 
हो, सर्वत्र पसद होना चाहिए वीतराग भाव, शुद्ध स्वच्छ ज्ञानस्वभाव, ज्ञाताद्रष्टा रहना। 
जिसका आदर्श है उदाहरण है श्ररहत प्षिद्धवेव । उन उदाहरणोके द्वारा पसद कीजिए अथवा 
सीचा अपने आपमे दृष्टि देकर पसंद कीजिए एक अपना स्वभाव, आत्मधर्म । यह यदि आपको 
प्रिय है, प्रियतम है तब तो आप वास्तवमे कल्याणके पात्र है। प्रियतमका श्रर्थ श्राजकल लोग 
करने लगे पति । एक स्त्रीके लिए सबसे श्रधिक प्रिय होता है पति, अतः उसे प्रियतम मान 
लिया । लेकिन” यह जीव अपने आपकी जिम्मेदारी समझ करके श्रर्थात्‌ मैं शाश्वत सत्‌ हूं, 
आगे भो रहूगा। अपनेसे बनना, विगड़ना और बना रहना किया करता हू तो सदा मेरेको 
आनन्द बना रहे, ऐसी स्थिति पानेके लिए मैं किस प्रियतमका शरण लूँ ? तो उसे दिख 
जायगा अपने आपमे अपना यह परमात्मस्वरूप । यही है प्रियतम । तो ऐसा स्वभाव सबके 
अन्त: प्रकाशमान है, उसका आलस्वन लो झौर दुःख मेट लो । सर्वथा शुद्ध मत्त माल लो कि 
मेरेको दु.ख है ही नही, दुःख है और उनको दूर करनेका उवाय स्वभावका आलम्बन है । 

यतश्चैव स्थिते जन्तो: पक्ष: स्थाद वाधितों वलात्‌ । 
संयृतिवां विमुक्तिवाँ न स्पाद्मास्थाव्भेदसात्‌ ॥६५८॥ 


जश्ञानचेतनासे सम्बंधित प्रकरणका स्मरण--समूल प्रकरण इस भागमे यह चल रहा 
| रे श््‌ 
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३ 
था कि जीवमें ३ प्रकारकी नेतगायें होती है--(१) ज्ञानवेतना, (२) कर्मचेतना और (३) 
वर्मफलचेतना । मै ज्ञानगात्र हू, ज्ञानकों ही करता हैं, शञानकों हो भोगता ह, ज्ञान ही मेरा 
सर्वेस्व है, ज्ञानमय हुं इस प्रकार अपने आपका अनुभव करना, चेतना प्रतीति करना, इसका 
नाम है ज्ञानचेतना, श्रौर ज्ञानमावके अलावा भशरन्य भावमे, श्रन्य किसी पदार्थके प्रति मै इसे 
करता हु, इस प्रकारके करनेका अनुभव करना कर्मचेतना है । उसी तरट कर्मचेतना वया है ? 
शानके अ्रतिरिक्त जो भी भाव होते है अथवा परपदार्थ है उनमे भोगनेका भाव बनाना, मैं 
इसे भोगता हु, इसे कहते है कर्मंफलचेतना । इसमे ज्ञानचेतना तो सम्यग्हृष्टि जीवके होती है 
और कर्मचेतना व कर्मफलचेतना मिश्यादृष्टि जीवके होती है। कदाचित्‌ 'चारित्रमोहके उदयमें 
कर्म झर कर्मफल श्रा जाय तो भी वह कर्मचेतना कर्मफलचेतना मुश्यरूपसे सम्यस्दृष्टिके नही 
मानी गई है। उस ज्ञानचेतनाके सम्बबप यह कहा गया था वि ज्ञानचेतना एकस्वरूप है, एक 
श्रात्माका उसमे सचेतन है । ज्ञानभावको छोडकर अन्य भावमे मै दुःखी हू, इस प्रकारका अतु- 
भव नही होता । तो वहाँ सक्रमण नही है, जैसे झौर' ज्ञानोमे संक्रमण है । जैसे चौकी जाना, 
अब किवाड जाना, अब भीत जाना, जैसे अ्रन्य ज्ञानोमे ज्ञानके विपय बदलते रहते है. इस 
तरह ज्ञानचेतनामे ज्ञानका विपय नहो बदल सकता । एक शुद्ध सहज ज्ञानस्वरूप भात्मतत्त् 
इस ज्ञानचेतनाका विपय रहता है | इसपर शद्भाकारने यह आपत्ति उठायी थी कि जब राग 
भाव होता है तव तो ज्ञानचेतना मिट जायगी । उसके समाधानमे कहा गया कि रागभाव जो 
सम्यग्दृष्टिकि रहता है उस रागमे यह सामथ्यं नही है कि उससे ज्ञानचेतना मिट जाय । तब 
शंकाकारने फिर यह आशका व्यक्त की कि लो रागभावके कारण ज्ञानचेतना तो न मिटी, 
मगर दशेनमोहका उदय झा जायगा तो फिर तो सम्यक्त्व मिट ही जायगा, ज्ञानचेतना मिट 
ही जायगी और यो दर्शनमोहके उदयका कारण बन जायगा राग, तब तो ज्ञानचेतना न - 
रहेगी । उसके समाधानमे यह बताया गया था कि रागसे दर्शनमोहका उदय नही श्राता । 
दर्शन पोहका उदय उसके अपने कारणसे आरायगा | इस ही कारणको स्पष्ट बताते हुए वैभाविकी 
शक्ति बतलायी गई है कि जीवमें एक वैभाविकी शक्ति है, जिसका विक्ृत परिणमन तो ससार 
अवस्था है भर शुद्ध परिणमन परमात्म भ्रवस्था है। _ 

विभावपरिणमनकी विपत्तियोका दिग्दशेन--विभावपरिणमनके वर्णनके प्रसगमे 
किसीने यह अपना अभिश्राय जाहिर किया कि लो श्ात्मा तो शुद्ध ज्ञानस्वरूप है, तब विकार- 
परिणमनसे अज्ञान नही वनता, जीव अ्जीव नही बनता, ते जीवको क्या झाफत पडी अब ? 
उसका समाधान दिया गया है कि जीव इस समय सकटमे है, इसपर बडी आपत्तियाँ छागी 
है, ऐसा मत मान बैठो एकान्तसे कि मैं तो शुद्ध स्वरूप हू, मेरेपर कोई विपत्तियाँ नही है । 
ध्यानमे नही लाते, जब रागका उदय होता है, विबयोमे प्रीति .पहुचती है तो सब बातें भूल 
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जाते है। अपनी जिपत्ति ध्यानमे नही रहती कि मै वितना विपत्तिमें हूँ ? मनुष्यभ्वमें ही देख 
लो-- कितनी बिपदाये है ? महती विपत्ति तो मनुष्योपर प्रथम यह ही है कि श्राजके इस 
मनुष्यके भीतर यह मूर्खता बसी है कि बहू यह चाहता है कि मेरा जगतमे नाम हो, यश 
वीति बढ़े । देखो यह सबसे बडी भारी मूृढताकी बात है| जगतके ये जीव कुछ प्रभाववान 
दिखते है क्या ? कर्मोके प्रेरे, जन्ममरणके दुःखिया, अपने ही दुःखसे बडे दुःखी है । उनमे 
क्या चाहते हो कि ये मेरेको कुछ अच्छा वह दें ? जिनको आत्माकी श्रद्धा नही है वही लोग 
बाहरके लोगोसे अच्छा कहलवानेकी भीतरमे चाह रखा करते है । यह विपदा है। खूब भली- 
भांति सोचो, इसके कारण जीवनमे सारे सकट आते है। बताञ्नो अधिक तेज कमाईकी ओर 
चित्त क्यो जाता १ ? मै लखपति बनूँ, करोडपति बनू, भ्ररबपति बनूँ, इसकी ओर दिल क्यो 
जाता है ? क्यो यहाँ बेहताश होकर भाग रहे है ? मूलमे यह महासक्रट लगा है कि ये दुनिया 
के लोग मेरी बडाई करें, इसके लिए बढ़ रहे है। तो आ।रामसे जो कमाई आये, श्राने दो, 
उसीमे गुजारा कर लो और धर्मेध्यानमे, ज्ञानसाधनापे श्रपना खूब उपयोग लगाग्नो । कितने 
दिनोका जीवन है ? आखिर मरना होगा । न जाने यहाँसे मरकर कहाँ जायेगे ? फिर यहा 
का क्‍या रहा मेरा ? धर्मसाधना होगी, ज्ञानवासना होगी तो अगले भवमे भी वह काम 
अपयगी | चाहिए तो यही था, मगर दौड रहे है भौतिकताकी ओर । इसके मायने क्या है कि 
इन्हे आत्मस्वरूपकी सुध नहीं है। इस कारणसे दुनियाके बडप्पनक्री तृष्णा बढ गयो, यह 
विपत्ति क्‍या कम है ? श्रब इसके बाद और विपत्ति देख लो--सम्मान अपमानकी विपत्ति, 
घरके भमटोकी विपत्ति, और ये तो है न कुछ जैसी विपत्तियाँ, पर जन्ममरणकी क्तिनी बडी 
विपत्ति इस हम आपके साथ लगी हुई है ? तो कितनी बडी विपत्ति जन्ममरणकी छाई है, 


इसकी ओर तो कुछ भी ध्यान नहीं दिया जा रहा है। और जो कल्यनामे झ्ाया उसको ही 
दु.ख मानकर उसको ही मिटानेके लिए रात-दिन भरसक प्रयत्न कर रहे है। कुछ भी किया 
जाय, पर आत्मज्ञानके बिचा सतोष तो नही पाया जा सकता | 


..._ स्वभावतः छुद्ध होनेपर भी संसार पर्यायमें श्रशुद्धताका निर्णय--देखो ससारी जोवके 
वरतंमानमे अशुद्धता है । यदि जीवको सदा शुद्ध मान लिया जाय तो फिर किसका ससार ? 


किसका जन्ममरण ? किसको शुद्ध होना ? काहेके पुण्य-पाप ? ससार ही नही तो फिर मोद्षा 
किसका नाम ? तो जीवको सदा शुद्ध-माननेसे ससार मोक्षकी व्यवस्था ही,न बन सकेगी । कोई 
कहे कि मत बनो व्यवस्था, हमे क्या पडी ? न ससार रहे, न मोक्ष रहे, उसमें क्या नुक्सान 
हुआ ? भरे नुक्सान यह हुआा कि दुःखी तो हो रहे हो खूब भर उस दु खको दूर करनेका 
उपाय न बन सकेगा । तो यह जीव जो यह ससारमे परिभ्रमण कर रहा, जो इतनी रागद्वेषा- 
दिक अनेक बाधाये लग रही, ये यह सिद्ध करतो है कि जीव पर्यायमे शुद्ध नही है । यदि यठ 
जीव सदा शुद्ध होता तो यह ससार कहाँसे श्राता और फिर मोक्ष वया कहलाता ? न डक 
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रहते, न भक्त रहते, कुछ भी तत्व न रहता । तो गह गानना चाहिए कि यह जीव रबभावसे 
सहज णुद्ध है श्रथत्‌ उसका रवभाव परसे निराला, परभावोंस निराला, एक चैतन्यज्योतिमात्र 
है, लेकिन परउपाधिकें, अनादि सम्बभसे सह जीय दु.यी होता झ्रा रहा है, जन्ममरण कर रहा 
है । 
स्वस्वरूपे स्थितों ना चेत्‌ संसार रघात्डुनों नयान्‌ । 
हठाद्ा. मन्यमानेस्मिन्ननिष्टल्वमद्देनुद्म ॥8 ५६॥ 

अ्रपनेको यहां स्वस्पस्थ मान लेनेपर प्रनिष्प्रसड्रका विवरण--यदि यह जीव, यह 
आत्मा अपने स्वटूपम ही स्थित रद याने सदाकाल ही बना रहे तो बतलावों संसार किस नय 
से मिद्ध हो सकेगा ?े यदि कोई यहा हठ ही करे कि मैं तो युद्ध ही हैँ तव फिर इसका अर्थ 
यह हुआ कि बिना किसी मंगरणकें यह जीच शुद्ध है । तो उसमे वया श्रापत्ति होगी ? इसबो 
ग्रगले श्लोकमे बताया जायगा । प्रसगवश उतना समझ त्ीजिए कि कुछ मनुप्य ऐसे है, कुछ 
अयनेकों धर्मात्मा बहने वाले लोग ऐसे हू कि अपनेको बिल्कुल शुद्ध मानते है और झाचार- 
विचारसे विहीन रहकर अपना मौजपुर्वेक गुजारा करते है, मैं शुद्ध है । भूख किसको लगी ? 
दुब किसको हुम्रा ? खाता कौन है ? कुछ भी खाबो, कभी खाबो, जीव तो घुद्ध है, में शुद्ध 
हूं, जरा ऐसा थुद्ध थुद्ध चिल्लाने वाले तोगोको थोडा एक श्रप्पएड मारकर देख लो--अ्रगर ये 
बेचीन हो तो उनसे वहो कि आप तो थुद्ध है, मह नाराजगी कहासे श्रायी ? एक गुरु कुछ 
शिष्पोंको पढाता था तो यह हो शुद्ध, वेदान्तकी वात पढ़ाता था--यह ब्रह्म छुद्ध है, और उस 
गुरका आचरण क्या था कि उसको रसगुल्लें खानेका बड़ा शोक था | एक मुसलमानकी दृकान 
के रसगुल्ले उसे बड़े अच्छे लगते थे । उस्र गृुरुके सब शिषप्योमे से जो एक सबसे बुद्धिमान 
शिष्य था वह एक दिन कहने लगा कि गुरुजी आप श्रात्माको, ब्रह्मको शुद्ध कहते है तो फिर 
ग्रे दुःख सुख किसको होते है ? तो गुरुते कहा कि ये सुख दुःख तो इस प्रकृतिके होते है । 
शिष्पकी समभमे कुछ वात न बैठी | और फिर पूछा तो, तो गुरुने वही उत्तर दिया। और 
शिष्यको इस वातमे चिढ आयी कि ये एक मासकी दुकानपर बैठकर रसगुल्ले खाते है। एक 
देन वह गुरुजी एक मुसलमानको दूकानमे बैठे हुए रसगुल्ले खा रहे थे तो शिष्य वहा पहुंचा 
और हिम्मत करके गुरुजीके दो तीन तमाचे जड दिए । गुरुजी तिलमिला गए और बोले--अरे 
शिष्य ! तूने मुके क्यो मारा ?*” महाराज आप मासकी दृकानपर रसगुल्ले क्यों खा रहे ? भरे 
शिष्य किसने खाया, श्रात्मा तो शुद्ध है। तब शिष्यने कहा--महाराज मैने श्रापको नही 
मारा । जैसे श्रापने रसग्रुल्ले नही खाये, खाती तो प्रकृति है, ऐसे ही मारा तो प्रकृतिको, कष्ट 
हो तो प्रकृतिको हो, श्राप तो एक शुद्ध हैं, तमाचा तो इस 'चचामपर पडा है ? झापका इसमे 
क्या दिगाड ?"“बस भट गुरुजी की समभमे भ्रा गया शौर बोले कि ऐ शिष्य । भ्राज तो तूने 
| 
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मेरी आखें खोल दी । तो भाई किसे शुद्ध कहा जाय ? शुद्धकी बात तो स्वभावमें है, जिसके 
देखे बिना ग्रात्माका उद्धार नही हो सकता । यह मै आत्मा अशुद्ध होकरः भी भीतर शुद्ध हु, 
पर भीतर किस तरहका शुद्ध हु, इसको कहनेके लिए पर्याप्त वचन तो नही है और यो 'सम- 
भिये कि यह जीव जब स्वतन्न सत्‌ है, केवल श्रकेला ही है, यह सत्‌ है तो इस श्रकेले जीवमे 
इस जीवके ही कारण जो कुछ इसमे बात होती हो, स्वभाव हो वह है शुद्ध याने जीवमे 
स्वभावमे राग नही मिला हुत्ना है, स्वभावमे केवल ज्ञानज्योति है, उसके दर्शनसे, उसके आाल- 
म्बससे कल्याण होता है, यह बात तो सही है, पर कोई अपनेको पर्यायमें ही, परिशमनमें भी 
शुद्ध मान ले, स्वच्छुन्द रहे, मेरेको क्या फिक्र, मै शुद्ध हू, तो वह अधेरेमें है । 

जीवश्चेत्सवँतः शुद्धों मोक्षादेशों निर्थंक । 

नेष्टमिषप्ट त्वमत्राति तदर्थ वा वृथा श्रमः ॥६५०॥ 5 

जीवको सर्वथा शुद्ध माननेपर समापतित अनिष्टप्रसंगका दिदशेन-- चर्चा यह चल 

रही थी कि जीवमे विभवशक्ति है आर कर्मोदयके निमित्तसे रागद्वेष भाव होनेके कारण 
विभावकी शक्तिका विकृत परिणमन चल रहा है । इस जीवको सर्वथा शुद्ध मत निरखो, 
, किन्तु व्यवहारतः विकृतपरिणमन है और स्वरूपतः इसमे शुद्ध चैतन्यस्वभाव है। ऐसा न 
निरखकर जो केवल सर्व प्रकारसे जीवको शुद्ध ही है तो अनिष्टपसग आवेगा । क्या श्रनिष्ट 
प्रसग है ? लो जीव तो मान लिया सदा शुद्ध तो फिर मोक्षका निरूपण करना व्यर्थ हो गया, 
लेकिन यह बात इृष्ट वही है । मोक्षका निरूपण व्यर्थ नहीं है। मोक्षके लिए जो श्रम किया 
जाता है वह श्रम व्यर्थ नही है, लेकिन जी जीवकों सदा शुद्ध माने उसके लिए सब व्यर्थ है, 
स्वच्छता है । जैसे जलमे समझ लेते ना कि गर्म जल है, तेज गर्म जल,है, कितना ही तेज 
गर्भ जल हो, जब कभी पूछा जायगा कि बोलो इस जलका स्वभाव कैसा है ? तो गर्म कोई 
न कहेगा । स्वभाव ठडा है, शौर कोई माने कि यह तो ठडा ही है, ६र तरह ठडा है और पी 
ले तो जीम जल जायगी । इसी तरह समभिये [कि जीवका जो वर्तमान परिणमन है वह 
विकृत है, विभावपरिणमन है और वे विभावपरिणमन न माने जावे और माना जावे कि यह 
तो सदा शुद्ध है तो उस तरह घोखेमे श्रा जायगा। जैसे गर्म पानीकों सवंथा ठंडा मानकर 
कोई पी लेता है, जीव स्वभावत. तो शुद्ध है, परन्तु पर्यायमे परिणमनमे यह 
चल रहा है, विषयोसे घिरा हुम्ना है । 

स्व विप्लेवतेप्येव॑ न प्रमाण न तत्फलम्‌ । 

साधन साध्यभावश्च न स्याद्वा कारकक्रिया ॥8६१॥ 

जीवको सर्वेथा शुद्ध माननेपर प्रमाद, प्रमाणशफल, साधन, साध्य आ्रादिक सभीकी 

असिद्धि--जीवको स्वंथा शुद्ध मानने वाले दाशंनिकके आगे कौनसी समस्या आती है, कौनसी 


जीव यहाँ श्रशुद्ध 


१३६ पंचाध्यायी प्रवचन श्रयोदश भाग 


अ्रनिष्ट श्रापत्ति श्राती है, उसका कुछ विवेचन चल रहा है । देखों जीवको सर्वेथा गुद्ध मान 
लिया जाय तब फिर ससार ही न रह । रागद्वेष किसके ? जीव ठो थुद्ध है, शिक्षा किसव्रो 
देते हो ? क्रोध न होगा । जीव तो शुद्ध है। अगर शरीरको शिक्षा देते हो कि क्रोध न 
करो | शरीर क्रोध करता है, ऐसा कोई मानकर कहे कि मैं तो शरीरको शिक्षा देता हू, क्रोध 
न करो | भरे क्यो शिक्षा देते हो ? क्रोध होता है, होने दो । शरीरमे होता है तो उसको 
क्या कष्ट होगा ? उसमे तो जान ही नही है, ज्ञान ही नही है, वह कैसे दुःखी होगा ? कोई 
पीट दे, मार दे तो ? भरे पीटने दो, शरीरमें तो ज्ञान ही नही है। वह तो दुःखका अ्रनुभव 
करेगा ही नही । किसे शिक्षा देते हो ? जीव यदि स्वथा शुद्ध मान लिया जाय तो सुनो-- 
संसारकी श्रौर मोक्षकी व मोक्षमार्गंकी व्यवस्था नही बन सकती । और देखो--यह तो वही 
जा रही है आत्महितसे सम्बंधित बात कि न मोक्ष रहेगा, न मोक्षमार्ग रहेगा | पर उससे 
पहिले यह ही देख लें कि जब मोक्ष व्यवस्था और मोक्षमार्ग निरर्थक हुए और इतना ही कया, 
रागद्वेष ससार, ये सब निरर्थक हुए, क्या करना ? किसका करना, निर्णंय वयो करना ? लोग 
कहते है कि वस्तुका भली-भाँति निर्णय कर लो, क्यो निर्णय कर लो, क्या जरूरत पडी ? 
क्यों विवेक करते ? क्यों निश्चय करते ? जीव तो शुद्ध है, इममे तो कोई दोप ही नही है । 
ऐसा मानने वालोके यहां तो कुछ भी बात सिद्ध नही हो सकती । तब प्रमाणीक कुछ न 
बनेगा । निर्णय करने वाले ज्ञानको प्रमाण वहते है । लो निरंयकी जरूरत भी क्‍या, प्रमाण 
भी क्या ? न प्रमाण बनेगा, न प्रमाणका फल बनेगा, न साधन बनेगा, न साध्य बनेगा । 
क्या काम करना, कुछ भी न करना । जीव शुद्ध है, ऐसा जो लोग सोचते है वे केवल एक 
तप सयम ब्रतके लिए ही सोचते है । क्या करना ? जीव तो शुद्ध है, पर श्रपने रागद्देध सुख 
दुख इच्छाके लिए नही सोचते । वहाँ तो सुभट बन जाते, क्या करना ? जीव तो थुद्ध है। वो 
जो लोग जीवको सर्वथा शुद्ध मानते है उनकी यह साध्यसाधनकी कुछ भी व्यवस्था नहीं, किसे 
साध्य बनाना, कौनसा काम बनाना, किस साधनसे बनाना ? कुछ भी व्यवस्था नही है । 
कारण कार्य उसके नही बन सकता | क्या कारण जुटाना ? ्््ि 
विवेकसे ही शान्तिलाभकी शक्पता-- देखो जीव सर्वथा घुद्ध नही है, वैभाविकी शक्ति 
का विकृृत परिणमन चल रहा है और उसमे जोव आकुलित ही रहा है । भ्रपनी आकुलताम्ो 
को समाप्त करें, ऐसा प्रोग्राम बनायें । एक राजा भोज हुए है, उनकी बहुत श्रधिक प्रसिद्धि है, 
उन्हे ज्ञानियोसे बडा प्रेम था श्रौर स्वय भी पडित था । एक रात्निको एक कविके मनमे आया 
कि राजाने मुझे बहुत दिनोसे कुछ इनाम नही दिया, हम भूखो मरने लगे, चलो भ्राज राजाके 
यहाँ ही हमे चोरी करते जाना चाहिए, और किसी गरीबके यहाँ चोरी करनेसे क्या लाभ ? 
यह सोचकर वह राजा भोजके यहां चोरी करने गया। वह राजा भोजकी खाटके नीचे छिपा 


याथा ६६२ ै १३७ 


हुआ । रातको राजा भोज अपनी खाटपर लेटा हुआ एक संस्कृतकी रचना कर रहा था । वह 
रचना यह थी-चेतोहरा. युवतयः सुहृदो5नुकूला , सदृबान्यवा: प्रणति गर्भगिरश्च भुत्या: । गर्जस्ति 
दन्तिनिबहास्तरलास्तुरज्भाः” । यो छन्दके तीन चरण बन चुके थे । चौथा चरण नही बन 
पा रहा था। उस रचनामें राजा भोज अपने वैभवका वर्णन कर रहे थे--मेरे पास सुन्दर 
रानियां है, इतना बडा वैभव है, नम्र भ्ाज्ञाकारी बन्चु है, ऐसे हाथी है, ऐसे घोड़े है, हमारे 
नौकर कितने श्राज्ञाकारी है, हमारे पास कितने सुन्दर महल है, कितनी महान सेना है आ्रादि, 
/इस प्रकारका वर्णन करने वाली कविताके तीन चरण बन पाये थे, चौथा चरण नही बन पा 
रहा था । तो उस विद्वानूसे न रहा गया, जो कि चोरी करनेके लिए गया हुआ था और राजा 
के पलगके नीचे छिपा हुआ था, वह चौथा चरण बोल उठा-- सम्मीलने नयनयोन हि 
किड्चिदस्ति, जिसका श्र यह है कि तुमने अपने सारे वैभवका तो वर्णन किया, स्त्री अच्छी, 
बन्धु अच्छे, नौकर अच्छे, इतने-इतने हाथी, घोडे, महल आदि, पर नेत्नोके मिच जानेपर तेरा 
कूछ नही है । यह्‌ चौथे चरणाका श्रथ्थ है ।,राजा बहुत प्रसन्न हुआ और उसे अपना साधर्मी 
बन्धु समझकर गले लगाया। तो जो ज्ञानके दुश्मन होते है वे अक्लके दुश्मन कहे जाते है। 
उस समय राजा भोजने यह न सोचा कि भरे यह तो चोर है। वह तो उस विद्वानका बड़ा 
आदर करने लगा । तो यो समभिये कि जो कुछ है वैभव, आँखें मिचनेके बाद आपका क्‍या 
है ? जिसमे इसना बड़ा तेज ममत्व रख रहे है, मेरा ही तो लड़का है, भेरा ही तो फलाना 
है, मेरा ही तो वैभव है। भरे तुम्हारे कुछ भी नही है, वल्कि ये रे हैं, ऐसा विचार यह 
आपके लिए बडी हानिकी बात है, क्योकि अन्तः कर्मबन्धन हो रहा है, आक्रुलता मच रही 
है, अधेरा छाया है, सम्यवत्व नही जग पाता है | ससारसे उद्धार होनेका मार्म बन्द हुआ पड़ा 
है । तो जो विपत्ति है उसमे तो मानते है मौज और जो सच्चे आरामकी वात है उसमें लग 
रही है कठिनाई । बडे कठिन प्रवचन होते है, समभझमे नहीं आते । तो सारा दोप प्रवक्ताका 
मानते है, सुनने वाले अपना दोष नही समभते कि मैं थोडी मेहनत करू, थोडा विद्या पढ़ 
जिससे कि सै इतना समझे सकू । यह न बनेगा, क्योकि वही आदत बनी है मौजकी । श्रभी 
सनीमा देखना हो तो उसे बड़े मौजसे देखेंगे, उसमें कोई श्रधिक(दिमागपर जोर तो पड़ेगा 
नही, और तत्त्ववी बातको समभनेके लिए तो कुछ दिमागपर जोर पड़ता है ना, पर उसमें 
दिमाग नही लगाना चाहते । तो जो लोग इस जीवको सर्वथा शुद्ध मानते हैं उनका भी 

नहीं है और जिस जीवके बारेसे कुछ पता नही उनका भी गुजारा नही । 

सिद्धमेतावताप्येद चैकृता भावसन्ततति, । 

अस्ति संसारिजीवाना दुःखमूत्तिदुरुत्तरो ॥६ ६२ 

संधारी जीमोंकी वेकृता शा तिल वर्शंवका उपसंहार -- इस प्रकरणका यह अंतिम 


ग्रुजारा 


क्तन 


ज्न्क 
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इलोक है, जिसमे साराश रुपमें यह बताया गया कि संसारी जीवोके भवोकी संतति चली भ्रा 
रही, भावपरम्परा चली शा रही वह विक्ृत है, दुःखकी मूति है। उसका फल खोटा है ! 
वर्तमानमे जो कुछ अपनेमे दोप लग रहे, विभाव जम रहे, उसपर कुछ खेद तो लावो । नहीं 
ला सकते तो इस ही के मायने है मू्खेता, अबोधता । कुछ पता नहीं, जब बाह्य देखते हैं तब 
भभट है, जब भीतर देखते है तो बडा भ्ानन्द है। दी चीजें, जो कितनी विरुद्ध चीजें है, 
कहा तो आनन्द और कहाँ फंभट ? ऐसी विरुद्ध चीजे भी हमारे तराजूकी डंडीके दोनों शोर 
पड़ी हुई है, दूर नही है । दूर फाँवा भमट, भीतर निरखा आनन्द | हम बहुत दूरकी बात 
नही कह रहे । हम आात्मामे ही दूरकी बात कर रहे । शरीरसे दूरवी बात नही कह रहे। 
श्रात्मप्रदेशमे ही बाहर शौर भीतरकी बात कर रहे । जब परिणतिमे निरखते है तब शअ्रपने 
स्वभावके उपयोगसे हटकर कुछ भी बाहर उन्मुख होता है उपयोग तो वहाँ भमट श्रा ही 
जाता है और जहाँ अपने स्वभावक्रो न्रिखा, अ्रन्तः वहाँ परम आनन्द बरसता है । तो दोनो 
बातोका निर्णय रखो--स्वभाव तो पवित्र है, पर परिणमन मेरा गंदा 'वल रहा है । इस गदे 
परिणमनको मिटाना है और शुद्ध परिणमन लाना हैं। उसका उपाय है अपने अन्त-अरकाशमान 
इस सहज शुद्ध स्वभावका आलस्बन करना । | 


॥ पज्चाध्यायी प्रवचन त्रयोदश भाग समाप्त ॥ 


पूज्य श्री गुख्वय्यं सनोहर जी वर्णी 'सहजानन्द महाराज द्वारा रचित 
“वश्चाध्यायी प्रवचन का यह त्रयोदश भाग समाप्त हुआ । 





पंचाध्यायी प्रवचन चतुदंश भाग 


प्रवक्ता--प्रध्यात्मयोगी न्‍्यायतीर्थे पृज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी वर्णी 
“सहुजानन्द महाराज 


ननु वैभाविका भावाः कियन्तः सन्ति कीहशा । 
किनामानः कर्थ ज्ञेया बृहि मे बदतावर ॥६६३॥ 

स्वान्तःपरीक्षणका महत्त्व व कर्तव्य--अपने आ्रापके आ्रात्माके भीतरकी बातकी परसख 
करना, इससे बढकर लोकमे कोई वैभव नही है । धन सम्पदा, यश प्रतिष्ठा, लोकपरिचय, 
विपयसाधन थे सब इसके लिए कलक है। इसमे जीवका रच भी हित नहीं है। ऐसा अनुभव 
भी किया होगा । तब साधारणतया ऐसा पहिचानकर श्रपने जीवनका यह निर्णय बनाये कि 
मुझे अपने आपकी परख करना है। मै क्या हूं, भेरेमे क्या-क्या बातें होती है। अपने श्रापकी 
परख ही सम्यवक्‍त्व है, कल्याणका मूल है । मनुष्यजन्म पाया है तो इस लाभकों मत छोडो । 
यदि सम्यवत्वके लाभकों छोड दिया तो जैसे पेड-पौधे, कीट-पतिगोकी हालत है वही श्रपनी 
हालत होगी । यह संसार एक भयानक बन है, इसमें किसीका कोई शरण नही 
है । जैसे बनमे कोई रोये तो कौन निर्णय करने वाला है ? इसी तरह इस असार ससारमे जो 
दुःख भोग रहे हैं उनकी कोई सुनाई करने वाला नही है । जो कुछ यहाँ पुण्योदयमे लग रहा 
है कि मेरा श्रमुक रक्षक है, मेरे इतने हितैषी है, वे सब स्वप्नगी तरह है। वस्तुतः कोई 
हितैषी नही है । यहाँ जितने लोग प्रेम दिखायेंगे, मोह बतायेंगे उन सबके अपने चित्तमे अपना 
स्वार्थ है। अपना सुख चाहिए, जिसमे भला दिखता हो वैसी प्रवुत्ति करना । यदि कोई 
हिंतैषी हो सकता है बाहर तो साधु-संत ही सच्चे हितैपी हो सकते है। उनके अ्रतिरिक्त तो 
दुनियामे कोई हितैषी न मिलेगा | भला जिसने कोई ग्रन्थ रचा है, ऐसे ग्राचार्य, इन्होने क्‍या 
स्वार्थ साधा दूसरोसें ? कौनसा अपना मतलब निकाला ? एक करुणावश होकर हम आप 
सबको एक ऐसी देन दे गए कि जिस प्रकाशमे हम अपना भला कर रहे है, करेगे । सच्चा 
हितैपी कोई परमे हो सकता है तो साधु सत जन ही हो सकते है + उनके अतिरिक्त श्रन्य 
किसोमे भी यह विश्वास न करें कि यह मेरा भला कर सकेगा । यदि अपना कल्याण चाहिए 
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तो अपने झ्रापके भीतरके दंभवको परश्षो । ब्या है मुझमे ? जो बुरा हो उसे भी १रणो, जो 
भला हो उसे भी परखो, पर परखों अपने आपके भीतर । बाहर कुछ परखनेसे बुछ न 
मिनेगा | देखिये उसी परखकी बात इस भागमे चलेगी । 
वेभाविक भावोक़े सम्बधसे चार प्रश्न--इससे पहिले यह वर्णन था कि जीवमे एक 
वैभाविकी शक्ति है सो कर्मके उदयका निमित्त पाकर रागटह्वेपादिक विभावरूप परिणमन होता 
है और इस विकारपरिणमनमे यह जीव दु खी रहता है । तो यह जिज्ञासा होना प्राकृतिक है 
कि श्राखिर विभाव कितने होते है, क्या क्‍या होते है, वे भाव जो कि दु खरूप होते हैं ? वही 
प्रश्न यहाँ किया जा रहा है। वेभाविक भाव कितने है और कैसे है ? किस नाम वाले है 
श्रौर वे कैसे परखे जाते है, ऐसा हमे समझाइयेगा ? इतनी जिज्ञासायें यहाँ हुईं । एक तो यह 
जाननेकी इच्छा हुई कि वे वैभाविक भाव जितने है, विक्तार भाव रागद्वेष सुख दु खादिक जो 
कुछ हमपर गुजरते है, जिनमे हम झाकुलित रहते है, ऐसे ये खोटे भाव कितने होते है ” एक 
प्रशत तो यह हुझा । दूसरा प्रश्न यह है कि वे कंसे है ? उनका स्वरूप क्‍या है और वे वैभा- 
व्रिक भाव किस-किस नामसे पुकारे जाते हैं, उनका नाम क्या है और वे किस प्रकार परखे 
जाते है, उनका परिचय करनेका उपाय क्‍या है ? इन चार प्रश्नोमे वैभाविक भावोके विषय 
मे जिज्ञासुकी जिज्ञासा हुई है तो उसके समाधानक्रा सकलप श्राचार्यदेव करते है । 
श्रणु साधो मह!प्राज्ञ. वच्म्यह यत्तवेप्सितम । 
प्रायो जैनागमाभ्यासात्‌ किज्चित्स्वानुभवादपि ॥8६४॥ 
महाप्राज्ष साधु शंकाकारको प्रग्थकार द्वारा समाधानका श्राश्वासन--पग्रन्थकार शका- 
कारको सम्बोधन करते हुए कहते है कि है महाप्राज्ञ सज्जन पुरुष, हे साधुमहाप्राज्ञ, जो 
तुम्हारा चाहा हुआ है, जिस बातकों तुम जानना चाहते हो उसे हम कहते है सो सुनो--यहाँ 
ग्रन्थकार उस शकाकारको दो सबोधनोसे पुकार रहा है। सज्जन श्रेष्ठ और महाबुद्धिमान्‌ । 
ऐसा प्रश्न कौन कर सकता है ? जिसको कल्याणकी रुचि हो, जिसमे आत्मदया उत्पन्न हुई 
हो, संसारसे भयभीत हो वही पुरुष ऐसा प्रश्न कर सकेगा । इसलिए शद्भूकार स्वय सज्जन 
है, श्रेष्ठ है, उत्तम पुरुष है, देखो जो विभावभाव इस जीवके लिए दुखके कारण हैं, जिनके 
मिटाये 'बिना कल्याण! नहीं हो सकता है, उन विभाव भावोके सम्बधमसे जाननेके स्पष्ट परिचय 
करनेकी उत्सुकता-होना, यह तो किरी विरक्त पुरुषके ही सभव है। रागी पुरुष तो गप्प 
मारेंगे, उन्हें तो प्रेम ही पमद होगा, $।र उस प्रेममे जो बाधक होग। उससे हेप करना पसंद 
होगा तो मोही जीव सिवाय पापभरी + प्पोके और कह ही क्या सकता है ? ऐसा उत्तम प्रश्त 
करना, जिन वैभाविक भावोसे मुक्त होना चाहते उन वैभाविक भात्रोके परिचयकी उत्सुकता 
करना, यह तो निकट भव्य पुरुषके ही सभत्र है। इसलिए शद्धभाकारको यहाँ साधु शब्दसे 
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पुकारा है। दूसरा शब्द दिया है महाप्राज्ञ, बुद्धिमान | गुरु जब शिष्पकों पढाता हो और 
शिष्य जब समभता हो, परिश्रम करता हो, उसमे आगे कदम बढाता हो तो उसकी चेष्टाको 
देखकर गुरु प्रसन्न होता है भ्रौर वह वित्तमे उस शिष्यके प्रति बडा बुद्धिमान है, बडा अच्छा 
विह्ान्‌ है, प्रतिभाशाली है, ऐसा समभता है । इस सम्बधमे ग्रथकार प्राज्ञ शब्दसे सबोधन कर 
रहा है । बड। बुद्धिमान है, ऐसे शब्दसे सबोवन कर रहे है उचित प्रश्न किया गया ना। 
अग्रत- भला बतलाग्रो जो श्रापके दु खका कारण हो चतन अथवा अचेतन, उसके बारेमे 
आपको खूब-खूब जाननेकी इच्छा होती है कि नही ? तो जो वास्तवमे आात्माके दु खके हेतुभूत 
हैं उनके जाननेकी इच्छा होना, यह विवेकीका काम है। सारा यह मोहका परिवार इस जीव 
को इस तरह दु खो कर रहा है । जिसे भ्रगर कहा जाय तो जैसे कोई सुन्दर दुःखी करता है । 
कोई चोज सुन्दर हो तो वह कैसा तडफा-तडफाकर दुःखी करने वाली होती है ? यह बात 
आ्राप इस जगतमे परख रहे होगे । जिसे जो सुन्दर लगता है, लोग तो तारीफ करते है कि 
यह बहुत सुन्दर है, पर कहा गया कि यह तडफा-तडफाकर मारने वाला है । श्र्थ यह हुश्ना 
उसका । यह बात आरापक्री केवल एक व्यावहारिक ढंगकी नहीं कह रहे है, किन्तु सुन्दर शब्द 
जिन पदोसे बना है उनमे भी यह ही श्रर्थ पडा है--सुन्दर शब्द सस्कृतका शब्द है । जिसमे 
सु उपसगे है, उन्दू (उन्दी) धातु है और भ्रर (अरच्‌) प्रत्यय लगा है । उन्दू धातुका अर्थ है 
क्लेदन । कष्ट, मह।कष्ट देना | क्लेद करना वह कहलाता है कि जो देखनेमे तो ऐसा लगता है 
कि कोई ज्यादा कष्टकी बात नहीं कही जा रही है, मगर उसे निरन्तर भीतरी चोटसे कृष्ट 
दिया जा रहा है । जैसे कोई किसीके शरीरको बहुत तेज रगड़े जिससे कि उसबी चाम छिल 
जाय और उसमे नमक छिडक दे तो देखनेमे लगता कि कया कष्ट ? न कोई तलवारसे मार 
रहा, न कोई काट छेद रहा, क्या कष्ट, पर भीतर ही भीतर वह बडा कष्ट पाता रहता है हू 
इसी तरह जो भले प्रकारसे तडफा-तडफाकर मारे उसे कहते है सुन्दर | यह शब्दमे श्र का 
है। तो ऐसा ये वैभाविक भाव सुन्दर लगते है। प्रेमका भाव जगे तो बडा सुहावना लगता 
है । खुद भी मुस्करा रहे, दूसरे भी मुस्करा रहे, बडा आनन्द माना जा रहा । भरे क्‍या 
आनन्द मानते हो ? यह तो सुन्दर है, तडफा-तडफाकर मारने वाला प्रेम है, इस जीवको जो 
हैरान किए हुए है । तो ये वैभाविक भाव जो हमारे दू खके कारणभूत 
रहा हो वह महाप्राज्ञ पुरुष है। 
ते वेसाविक भाव कितने है, कैसे है, किस नाम वाले हैं, किस उपायसे ज्ञेय है, इन चार 
प्रश्नोका समाधान देनेका प्रामाशिणिक संकल्प--प्रन्थकार कहते है कि हे महाप्राज्ञ-। जो तमने 
पूछा है उसे ध्यानपूर्वक सुनो और देखो--जो मै कहुगा वह उस जैन आगमके अभ्यासके 
झनुसार कहुगा शौर अपने कुछ अनुभवके बलसे भी कहुगा । तो हे महाप्राज्ञ साधु शद्भूकार 


है उनकी बात पूछ 
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पुरुष | तुम भी उस उनश्न।गमके श्रभ्यातके श्राघारसे सुनो -- और कुछ अपना अनुभव भी 
लगाना, युक्ति भी लगाता, इस तरह तुम युनों अ्रपने श्रापके भीतरकी गडबड़्ियोको । जिसको 
कूडेकी खबर है उसको भ्रसलीकी भी ख़बर है । जब चावल बीनते है तो बीनने वालेको कूड़े 
की खबर न हो तो फिर वह बीनेगा क्या ? पअ्रथवा चावलकी खबर न हो तो वह ॒सोचेगा 
क्या ? तो ऐसे ही अपने आपके भीतरका कूडा भी परखिये और वैभव भी परखिये। दोनोको 
समझ लो--ऐसा विलक्षण आनन्द श्रायगा जो आनन्द आपको किसी भी स्थितिमे नही शा 
सकता । जब आपसे कहे कि अच्छा बतलाओ्ो तुमको परमात्मा होना पसंद है ? तो इसे कोई 
भी मना ने करेगा सभी कहेंगे कि हाँ हमे परमात्मा होना पसंद है । तो परमात्मा होनेका 
जो उपाय है वह बताया जाय और उसका करना पस॒द हो जाय तब तो परमात्मा पसंद है, 
यह कहना उसका सच उत्तरेगा और परमात्मा होनेका उपाय पसंद न झाया तो उसका कहना 
मूठ है । उसका तो वह ऐसा सोचकर कह रहा होगा कि जब यहाँ घरमे रहते हैं, भ्रच्छा 
बडा मकान है, छूब वैभव है, खूब श्रच्छा रोज-रोज बढिया भोजन बनता है, मिलता है, बड़े 
श्रच्छे मित्र है, वडा सुख है, इससे भी उत्तम अ्नन्तगुना सुख है परमात्मा होनेमें, यह सम#- 
कर वाहा, स्वरूप नही समझा । तो भाई परमात्माका स्वरूप समभो, और परमात्मा जिस 
उपायसे हुये है उस उपायमे अपनी रुचि बनाओ । कठिन कुछ नही है, पर मोह लगा है, इस- 
लिए परमात्मा! होनेका मार्ग कठिन लग रहा है | पर सुगम इतना है कि जितना सुगम धन 
कमाना नहीं, परिवारवा पालन-पोपण करना नही । ये तो कठिन है, लेकिन परमात्मा होने 
का उपाय बनाना सुगम है, सरल है । लेकिन उस सरलको क्‍या करे ? जब चित्तमे मोह 
समाया हुआ है तो बात कैसे रुचेगी ? सुगमता श्रौर कठिनताकी बात यो समझ लीजिए कि 
धर्म कमाना श्रापके भावके आधीन नहीं है। श्राप जितना चाहते है उतना हो जाय, ऐसा 
आ्रापके भावके भ्राधीन है क्या ? समय आयगा, जो कुछ होना होगा वह होना पडेगा, वह तो 
उदयके आधीन है । परिवारका पोपण करना, परिवारको प्रसन्न रखना, परिवारकी बडी 
उन्नति करना, यह कठिन बात है, आ्रापके आधीन बात नहीं है । योग मिल जाये वह्‌ बात 
दूसरी है । अ्रच्छा समागम मिल गया । बडे विनयशील, बडे चतुर परिवारके लोग मिल गए, 
पर आझ्रापकी कुछ करतुतसे वे वैसे मिल गए सो बात नही, श्रापकी इच्छाके माफिक वे अपना 
कार्य करते हो सो बात नही । किसी भी दूसरे जीवकों श्रपने मममाफिक रखना बडा कठित 
है । मोक्षमार्गका कार्य, परमात्मा बननेत्रा कार्य है--सम्यग्द्शन, सम्यरज्ञान और सम्यक्‌- 
खारित्र। इनका निभाना बडा सरल, सुगम, स्वाधीन और आरामदेह है ।'कैसे ? श्रपने 
आपको श्रपनी हृष्टिमे लो, देखो, परखो, बस तृप्ति भी हो जायगी, प्रसन्नता भी झ्रा जायगी 
प्रात्मरमण भी होगा । इसमे पराधीनता कहाँ है ? कौन रोकने वाला, कौन बाधा देने वाला ? 
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तो परमात्मा होनेका उपाय सुगम है, सरल है, स्वाधीन है, उसकी श्रोर रुचि बढ़ावे और 
अपना यहे दुर्लभ मानव-जीवन सफल करे | जिसका जो हो सो होने दो । उसको श्राप कर 
भी नहीं सकता । तो जिसे आप करनेमे समर्थ वही है उसके विकल्पमे ही निरन्तर रहनेसे 
लाभ क्‍या है ? और जिस बातके करनेमे आप समर्थ है उस श्लोर आप जरा दृष्टि दे दे तो 
बह काम बना बनाया है। तो उसी प्रकरणमे परखनेकी बात चल रही है। अपने आपमे 
परख कीजिए । गडबडियाँ कितनी है ? वे गडबडिया कैसी है? उन गडबडियोके नाम क्‍या 
है और उन गडबडियोके जाननेका तरीका क्‍या है ? ये चार बातें पूछी गईं। इन चारो 
बातोका समाधान देनेका सकलप ग्रन्थकार कर रहे है । 
लोकासंख्यातमात्राः स्पुर्भावाः सूत्रार्थविस्तरात्‌ । 
तेषा जातिविवक्षाया भावा पमञ्च यथोदिताः ॥६६५॥ 
भावोंकी श्रसंख्पातलोकप्रमाणता व जातिकी श्रपेक्षासे पश्चप्रकारता--उक्त चार 
प्रश्नोमे पहिला प्रश्त क्‍या था ? वैभाविक भाव कितने है ? पुरुषमे होने वाली गडबडियाँ 
कितनी है ? उसका उत्तर इस श्लोकमे दिया जा रहा है | ये वैभाविक भाव श्रसख्यात लौक- 
प्रमाण है और जाति अपेक्षासे देखा जाय तो वह भाव ५ जातियोमे विभक्त है। तत्वाथ॑सूत्रके 
द्वितीय अध्यायमे प्रथम सूत्रमे ५ भावोका वर्णन है। उन्ही भावोका यहाँ वर्णन चलेगा । तो 
जीवके स्वतत्त्व कितने है ” निन्नी भाव कितने है ? वे है ५, उन ५ में जो एक पंचम भाव 
है, पारिणामिक भाव है उसमे भो जो शुद्ध पारिणामिक है वह तो शुद्ध भाव है। उसके तो 
भेद प्रभेद नही होते, लेकिन अन्य जो भाव है वे श्रसख्यात लोकप्रमाण है | कितने है भाव ? 
दो, चार, दस, करोड, अरब, खरब, शंख, महाशख आखिर किसने है ? श्ररे श्रसख्यात लोक 
प्रमाण है । मतलब क्या है ? इस लोकमे कितने प्रदेश है ? श्रसख्यात, अ्नगिनते प्रदेश है । 
देखो सुईकी नोक जहाँ गडा दी जाय और उससे जितना गड़्ढा बने उतनी जगहमे अ्रसख्यात 
प्रदेश है, अनगिनत प्रदेश हैं। और फिर यह टिकने वाली दुनिया कितनी बडी ? यह सारा 
लोक कितना बडा ? तो पहिले तो प्रदेश हो समक लो । एक लोकमे कितने प्रदेश है। ऐसे- 
ऐसे अ्नगिनते लोक हो और उनके जितने प्रदेश हो उतने है 'ये वैभाविक भाव । लेकिन जाति 
की अपेक्षासे वे ५ प्रकारके कहें गए है । वे ५ प्रकारके भाव कौन है ? उनका नाम श्रगले दो 
घलोकोमे बताया जा रहा है । 
तत्रोपशमिकों नाम भावः स्यात्क्षायिकोपि च | 
क्षायोपशमिकश्वेति भावोप्योदयिकोस्ति नुः ॥६६६॥ 
पारिणामिकभावः स्यात्‌ पॉ्चेत्युदंशिताः क्रमातु । 
तेषामुत्तरभेदाश्च तिपज्चाशदितीरिता: ॥६६७॥ 
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जीवके पांच भावोंदा निदेश--५ भावोंके नाम है--१. श्रीपशमिक भाव, २. क्षायिक 
भाव, ३ क्षायोपशमिक भार, ४. औदयिकभाव श्रौर ५. पारिणामिक भाव । इनका स्वरूप 
इस नामके आधारपर ही ज्ञात हो जाता है। विशेष स्वरूप तो झागे बताया जायगा, पर 
सामान्यतया समक लीजिए---प्रीपशमिक भाव नाम है उसका जो कर्मोके उपशमसे उत्पन्न 
हो, कर्मोके दव जानेसे उत्पन्न हो । जो कर्मके दव जानेसे उत्पन्न होगा वह भाव निर्मल 
होगा कि मलिन ? निर्मेल होगा, मगर उस निर्मलताकी गारंटी नही है, क्योकि कर्मोके दबने 
से होता है वह भाव । दबे हुए कर्म जितनी देर तककी उपशमकी श्रवधि है उतनी देर दवे 
रहेंगे, फिर उखड जायेंगे | जैसे मेढकके कुछ ऐसे खिलौने वाजारोमें बिका करते है कि जिनके 
नोचे त्तो एक टीनकी फास लगी रहती है श्रौर उस फांसको मेढकके नीचे चिपकानेके लिए 
कुछ मसाला रहता है । चिपका देनेसे कुछ देर चिपका रहेगा, मगर वह थोडी ही देरमे उछल 
जायगा । तो ऐसे ही ये कर्म चिपक गए, उपशान्त हो गए, दव गए तो ज्यादा देर न दवे रह 
सकेंगे । उनका उदय होता है, उखडते है, फिर वे प्रायः श्रौदयिक भावमे आरा जाते हैं, कपायो 
मे आ जाते है । अगर कर्मोके उपशमसे जो भाव हुआ है वह तो निर्मल है, श्रौपशमिक है, 
शान्त है, ऐसा जो भाव है वह भाव जीवका निजतत्त्व है। निजतत्त्वके मायने यह है कि जीव 
मे ही पाये जायें, भ्रन्य पदार्थोमे न पाये जायें । यहां निजतत्त्वका अर्थ सहज स्वभाव न लेना, 
जो जीवके ५ निजी तत्व कहे गए है उसका अर्थ स्वभाव नहीं, किन्‍्नु जीवमे ही पाये जा 
सकते है, अन्य द्रव्यमे नहीं पाये जा सकते है, इस कारण जीवके स्वतत्त्व कहा । लक्षण नही 
है, किन्तु जीवके निजी भाव है । दुसरे भावका नाम है क्षायिक भाव । जो कर्मोके क्षयसे उत्पन्न 
हुआ परिणाम है उसे क्षायिक भाव कहते है। क्षायिक भाव निर्मल भाव है । कर्मका क्षय हो 
चुका, भ्रव उस भावमे धोखा नही है, मिटेगा नहीं वह भाव । जैसे केवलज्ञान, क्षायिक सम्यवत्व 
ये सब क्षायिक भाव कहलाते । हुए तो हुए, मिटनेकी. बात नहीं आ्रायी । तीसरा बताया है 
क्षायोपशमिक भाव । जो प्रकृतिके उदयसे उदयाभावी क्षयसे और उपशमसे भाव उत्पन्न हो 
उसे क्षायोपशमिक भाव कहते है । इसका विशेष खुलासा जब स्वरूप वर्णांन होगा तब किया 
जायगा । औदयिक भावका श्रर्थ है जी कर्मंकि उदयसे उत्पन्न हो । जैसे रागद्वेष मोह ये औद- 
थिक भाव है, कर्मके उदयका निमित्त पाकर हुए हैं और इसी कारण जीवके स्वतत्त्व है। 
पारिणामिक भाव निरपेक्ष भाव है, उदय उपशम क्षय क्षयोपशमके बिना जो जीवमे हो वह 
पारिणामिक है । से | 
पश्चमावोंकी विशेषता श्रौर उनके इत ऋमसे निर्देश करनेका कारण--अ्रब देंखो--- 
रागद्रेष भावोको भी स्वतत्त्व बताया । तो इससे तो स्पष्ट समझ लेना चाहिए कि जीवके स्व- 
भावकी बात नही कह रहे है, किन्तु रागद्ेष मोह जीवमे ही हो सकते है, भ्रन्य पदार्थमि नहीं 
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हो सकते, इसलिए जीवके स्वतत्त्व कहे जाते है, ये जीवके श्रसाधारण भाव है। यद्यपि भाव- 
हृष्टिसे जीवके भाव अ्रसख्यात लोकप्रमाण है और इतना हो क्या ? जब उसमे शक्तिको देखते 
है तो वे अनन्त भाव है, परन्तु एक जाति शअपेक्षसे स्थूल रूपसे उन भावोंको गर्भित कियय 
जाय तो वे ५ प्रकारके होते है । इन ५ भावोंमे सब कुछ झा गया । गुणस्थान, जीवसमास, 
गति इन्द्रिय, काय, योग मार्गेणायें, सब कुछ इन ५ भावोमे शामिल है | उनमें परख कर 
सकेंगे कि ये मार्गणायें, ये गुशस्थान किस भावमे आते है ? क्या औदयिक है, औपशमिक हैं, 
क्षायिक हैं। तो इस तरह ये भाव जातिकी भअपेक्षासे ५ कहे गए है। इन ५ भावोंका, क्रम 
वया है ? श्रोपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक, औदयिक और परिणामिक, ये नाम बताये 
गए । इससे औपशमिक क्षाथिकको पहिले कहा है, जिससे ये जीव जान जायें कि ये निर्मल 
भाव है और ये मोक्षणामी, भव्य पुरुषके ही हो सकते है | और अन्तमे औदबिक पारिणामिक 
कहा । उसके लिए झट यह समझ जाये कि यह भव्य अ्रभव्य सभी जीवोके सभव है और 
बीचमे जो क्षायोपशमिक भाव कहा है वह एक ऐसा व्यापक भाव है कि वह मोक्षमे भी सहा- 
यक है श्र संसारी जीवके भी होता है, और एक-एक करके यदि समझना हो कि ५ भावों 
को इस क़मसे क्यो नाम देकर लिखा है ? तो उसका भी कारण है।. | ' 


जीवके पशञ्चभावोके ऋमनिर्देशका द्वितोय सर्सें--जीवके स्वतत्व ५ बताये गए है-- 
(१) औपशमिक, (२) क्षायिक, (३) क्षायोपशमिक, (४) श्रौदयिक और (५) पारिणामिक । 
इनके क्रम रखनेकी एक विधि तो बता दी गई है। दूसरी विधि यह है कि ससारमे आपश- 
भिक भाव वाले जीव बहुत कम है। औपशमिक भाव किसके होगा ? जो औपशमिक सम्य- 
रहष्टि हों य। उपशम श्रेणीपर चढ रहे हो उनके श्रौपशमिक भाव होता है । तो ऐसे उपशम 
भाव वाले, तो बिरले जीव है और तिसपर भी झोपशमिक भावकी भ्रधस्था अन्तमु ह॒ते है । 
इसलिए बहुतसे जीवोका संग्रह भी नही हो पाता है । इसलिए सबसे पहिले औपशमिक भाव 
कहा है । उससे असख्यात गुणे जीव क्षायिक भाव वाले है। यहाँ श्रभी सिद्धकी निगाहसे नही 
देखना है । संसारमे औपशमिक भाव वाले कम है, उनसे अ्रसख्यात गुणे क्षायिक भाव वाले 
है और श्वाथिक भाव वालेसे असंख्यात गुणो क्षायोपशमिक भाव वाले है, और उनसे कई गये 
आऔदयिक भाव वाले है । उनमें द्रव्यकी दृष्टिसे देश लीजिए, औदयिक भावका द्रव्य अधिक है 
और पारिणामिक भाव तो सामान्यभाव है, इसलिए वह निर्विशेष होनेके कारण अन्तमे रखा 
गया है । तो बडे पुरुष जो भी बात कहते है उस बातमें कोई खूबी होती है, रहस्य होता है । 
वह चाहे कह दो भनायास, झ्ासानीसे । लेकिन उसमे मर्म और भाव बहुत होता है। भब 
उन भावोमे से औपशमिक भावका स्वरूप कहा जा रहा है । 
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करमंणा प्रत्यनीकाना पाकस्योपशमात्‌ स्वत । 
यो भाव: प्रारणिना स स्थादोपशमिकसंज्ञव: ॥६६८॥ 


शोपशसिक भावका परिचद---विपक्षी कर्मोका उदय जब उपशान्त हो जाता है उस 
समय जो जीवके भाव होते है उसका नाम है औपणमिक भाव । झ्पशमिक भाव दो प्रकार 
कहे गए है--१-श्रौोपशमिक सम्यवत्व और २-श्रौपशमिक चारित्र । औपशमिक सम्यक्त्व तो 
अनन्तानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ और मिथ्यात्व, सम्यगृमिथ्यात्व, सम्यकृप्रकृति--इन ७ 
प्रकृतियोके उपशम होनेपर होता है और झपशमिक चारित्र २५ कपायोका उपशम होनेपर 
होता है । शपशमिक चारित्र उपशम श्रेणीमे है । तो इन औपशमिक भावोके प्रतिपक्षी कर्मो 
का उपशम होनेपर होने वाला यह औपशमिक भाव आत्माका भाव है। श्रात्मामे जो कर्म 
बेँंघे हुए है उन कममे अपनी शक्तिके कारणसे उनकी शक्तिका उद्धव न हो सके, फल न दे 
सक्रे, इसको कहते है उपशमभाव । कर्मकी शक्तिका कारणवश उदय न हो सकनेका नाम 
उपशम है | जैसे कोई गदा पानी है और उसमे फिटकरी डाल दी जाय तो उसकी गदगी नीचे 
बैठ जाती है | जैसे सरसोका तेल शीशीमे भरा, उसमे निर्मली डाल दी जाय तो उसकी गदगी 
नीचे बैठ जाती है, तो यह कहलाया उपशम | पानी उपशान्त है, निर्मेल है, उसका मल 
कीचड सब नीचे दब गया है । इसी प्रकार शझ्रात्मामे कर्मेंका उपशम है, दबा हुआ है, उदय 
नही झा पा रहा । होता है श्रोपशमिक भाव । इस जीवने झ्ाज तक औपशमिक भाव नही 
प्रात किया जो कि ससारमे रुजाता चला भरा रहा है । जिसने कभी सम्यक्त्व प्राप्त नही क्रिया 
उपशमके समयमे उन कर्मोका उदय नहीं रहता । जैसे क्रिसी वकीलकी इच्छा है कि हम 
भावोमे दशलक्षणके दिनोमे कचहरी किसी तारीखमे न जावेंगे । दशलक्षणके दिनोभर धर्म- 
साधनामे 'ही रहेगे, तो वह क्या करता है कि माह दो माह पहिलेसे ही उन दशलक्षरणक्रे दिनो 
के लिए तारोख टालता रहता है और जो तारीखें पहिलेसे लग चुकी है उनको पहिले अथवा 
बादमे डलानेका प्रयत्न करता है । अब उन दिनो कोई तारोख, न रही सो वह॒निश्थचिन्त 
होकर धर्मंसावना करता है । अब वेखिये उसकी वे तारीखें तो पडेंगी ही, 'मगर वे ग्रभी दबी 
हुई है, तो ऐसे हो समभिये कि इस आात्मामे कर्म ्रकृति सत्तामे'पडी है। सब जिस समय 
जिस कर्मका उपशम होना है तो होता दया है कि जिस समय उपशम होगा, जितने समय 
तक उपशम रहेगा उतने समय तकके वे कर्म या तो पहिले भरा जायेगे सत्तामे या आरागेंकी सत्ता 
में पहुंच जायेंगे, वहाँ 'रहते ही नहीं | तों उदय कहसे आये श्रथवा जो कोई अन्य प्रकारका 
उपशम हो“ । है तो रहा झाये, लेकिन वह उदयको प्राप्त नही' हो रूकता | तो ऐसे उपशम 
भावसे जो जीवके शुद्ध भाव होते है उनको श्रौपशमिक भाव कहते है। 


गाथा ६६६ | १४७ 

ह यथास्व॑- प्रत्यतीकानां कर्मेणां स्वत: क्षयात्‌ । 

जातो य: क्षायिकों भावः शुद्ध: स्वाभाविको5स्य सः ॥६६९॥ 

क्षायिक सावका परिचय--इस एलोकमे क्षायिक भावका स्वरूप कहा जा रहा है। 
भगवान क्या है ? तो वह है पूर्ण क्षायिक भाव और थुद्ध पारिणामिक भांव । बस दो भाव है 
उनका नाम भगवान है। कर्मोका क्षय होनेसे केवल ज्ञानादिक प्रकट होते है, वह तो क्षायिक 
भाव है और शुद्ध जीवत्व रह गया जो था ही पहिलेसे तो यो पारिणामिक भाव है । तो 
क्षायिक भावकी जब हम चर्चा करें तब हमें भाव और भगवान दोनोके स्वरूपकी ओर दृष्टि ले 
जाना चाहिए । क्षायिक भावका स्वरूप कहा ज़ा रहा है कि विपक्षी कमेंका स्वथा क्षय हो 
जानेसे जो आत्मामे भाव प्रकट होता है उसे क्षायिक भाव कहते है। क्षाथिक भाव आत्माका 
शुद्ध भाव है, क्योकि कर्मोके नाशसे अपने आप आत्मामें स्वय उत्पन्न होता है।तो जो 
क्षाधिक भाव है वह स्वाभाविक भाव है । 

- क्षायिक भावके अभावसे सांसारिक विडम्बनाश्रोंकी व्तेमान उर्चा--क्षायथिक भाव न 
होनेसे इस जीवकी सारी दुर्गंतियाँ चल रही है। कसी कल्पना बनांता है यह जीव । भीतरमे 
कल्पनाओ्रोका कैसा भण्डार भरा पडा है ? समभझमे नहीं आता । खाली ही नही हो पा रहा । 
कितने सनचाहे ही काम कर लो, करते तो इसलिए है कि यह दुःखदायी कल्पनाओोका भण्डार 
खत्म हो जाय, आरामसे रहे, लेक्नि कुछ भी कर डालो, कल्पनाश्रोका भण्डार समापन होता 
ही नही । उन कल्पनाञ्रोकी गिनतो प्रकार, क्या बताया जाय ? बच्चोके भी कल्पनाओकी 
कमी नही, जवानोके भी कल्पनाझोकी कमी नही, बूढोके भी कल्पनाश्रोकी कमी नही । अ्रभी 
बच्चे है, पढते-लिखते है, विवाह हुआ, सोचते है कि फिर हमें फुरसत हो जायगी, फिर कुछ 
बच्चे हो गए, कुछ नाती-पोते भी हो गए, लो और भी मोहमे फस गए । यो फसाव-फंसावमे 
ही सारी जिन्दगी गवा देते है। कैसा कल्पनाझ्रोका यह भण्डार 'भरा हैं ? जैसे यहाँ किसीने 
घटा बजाया तो उससे शब्द निकल पड़ते है | खूब बजाते जावो, उससे शब्द निकलते ही 
जायेंगे । तो जैसे कितने ही शब्दोका भण्डार यह घटा है, ऐसे ही यह मोही जीव कल्पनाओं 
का भण्डार है। भ्ररे इन समस्त कल्पनाग्रोके कारण ही तो यह जीव निरन्तर दुःखी रहा 

करता है। कल्पनाओ्रोकी तरज्ध यदि इस.जीवमे न उठे तो फिर इसे दुख किस बातका ? 
शौर इन मोहमयी कंल्पनाञ्रोमे ऐस। लगता है कि ठीक ही तो है, मेरा ही घर है, मेरे ही 
लडके है, मेरी ही स्त्री है, मेरे ही माता-पिता है, वे सब झूठ कैसे है ? सब कुछ सच लग 
हा है। लेकिन इस अशरण, असहाय, अकेले झ्रात्माका जरा भान करके तो विचारो कि इस 


जगतमे क्या कुछ है ? जब देह ही अपना नही है तो ये धन वैभव सोना चाँदी आदिक तो 
अपने होगे ही दया ? लेकिन ममता किस हढंगकी लगी है कि क्या कहा जाय ? अरब बताओ 


१४८ पंचाध्यायी प्रवचन चतुर्देश भाग 


यह जीवक़ी गदगी नही है तो फिर क्‍या है ? दया भगवान ऐसे ही हो लिया जायगा ? कुछ 
थोडासा पाठ कर लिया, मन्दिर भ्रा गए, कुछ धर्ममार्गमे चलने लगे है तो इससे कही भगवान 
तो न बन लिया जायगा ? श्वरे जरा कुछ सोचो तो सही कि अपने भीतरमे कितनी गंदगी 
भरी है ? भगवानकी भक्ति भी करते जाते, सबसे मोह ममता भी करते जाते तो फिर भला 
बतलाओ काम कंसे सरे ? श्राजकल तो कोई-कोई प्रेमको भी धर्म कहने लगे ? सो देखो--एक 
तो वैसे ही सारा जगत अंधा बन रहा है । इसे कुछ मार्ग ही नही सूझता, और फिर उसकी 
श्रांखोमे धुल फोक दे तो श्रव 'उसे मार्ग क्‍या मिलेगा ? तो यह सोचो कि मेरेमे जो कुछ भी 
भाव उठते है रागके, प्रीतिके, किसी भी प्रकारके, तो ये तो इस संसारमे रुलानेके ही कारण 
बनेंगे । यदि अपने आपके विभावोसे प्रेम नही है तो फिर आपका आत्मा स्वच्छ है, साफ है, 
सम्यबंत्व जगा है, और संसारपे पार हो जायगा । 

क्षायिक भावकी शाश्वत निर्मेलता--इस प्रसद्धमे अपने श्रापकी परख चल रही है 
सव | क्या-वया भाव होते है जीवमे ? अरे किस-किस प्रकारके भाव चलते है ? विपक्षी कर्मो 
का जब क्षय हो तब क्षायिक भाव रहता है और जब विपक्षी भावकर्म ऊधम मचाये रहते हैं 
तो संसारमे भमटकना रहता है । जब करम्मोकी श्रत्यन्त विरक्ति हो जाय तब जो आ्त्माकां भाव 
होता है उस ही को क्षायिक भाव कहते हैं। क्षायिक भाव ऐसा पवित्र भाव है जहाँ मलका 
नाम नही । जैसे किसी शीशोमे.तेल भरा हो, उसमें तेलकी सारी गंदगी नीचे बैठ गई हो, 
साफ स्वच्छ तेल रह गया हो, उस साफ स्वच्छ तेलको किसी दूसरी शीशीमे भर लिया जाय 
तो उसमे कोई गदगी नही रहती, वह अत्यन्त निर्मेल होता है। ऐसे ही समझो कमके क्षयसे 
क्षायिक भाव भी अत्यन्त निर्मल होता है | कर्म ही नष्ट हो गए, श्रात्माका विशुद्ध भाव प्रकट 
हुआ है, फिर यह परिणाम, किर यह निर्मेलता कभी भी. नष्ट नही होती, क्योकि निर्मेलताको 
नष्ट करनेका कारण है कर्म | वह कर्म रहा नहीं तो वह सदा निर्दोष है, निर्मल है । 


यो भावः स्वतोी घातिस्पर्धकानुदयो्भधूवः । 
क्षायोपशमिकः स स्यादुदयाद शघातिनाम्‌ ६ ७०॥ 


क्षायोपशमिक भावका परिचय--इसके क्षायोपशमिक भावका स्वरूप कहा है | जसे 
कोई झ्रादमी घरमे रह रहा है और घरको समभ्त नही पा रहा है तो जैसे वह पिचका हुआ 
सा रहता है, ऐसे ही क्षायोपशमिक भाव तो रोज बन रहे है, धड़ाधड घल रहे हैं श्लौर उनको 
नहीं समझ पाता कि यह क्षायोपशमिक भात्र है। तो यह भी एक पिंचका हुआसा यत्रन्तत्र 
डोलता है, अपनी कल्पनायें बनाता है । किसीसे प्रीति दुर करनेका उपाय क्‍या होता है कि 
उसके अवगुण समभमे भाने चाहिएँ, प्रीति दूर हो जायगी । तो इसी प्रकार श्रावश्यकता है 


गाथा ६७७० १४६ 


हमे कि आत्मामें जो ये भाव उत्पन्न हो रहे है क्षायोपशमिक भाव, इनसे हमें प्रीति हटाना 
चाहिए । जैसे इन्द्रियजन्य ज्ञान--देख लिया, सुन लिया, सूंघ लिया, स्वाद लिया, छू लिया 
शौर उस ज्ञानमे मस्त रहते हैं, लोग आनन्द मानते है, सनोमा देख रहे है, बडे खुश हो रहे 
है और कितनी प्रेमभरी बातें सुन रहे है, जो अपने दिलको सुहातो जाये, तो रागसे हटनेकी 
जिसमे बात हो न की जाय, राग ही सुहाता रहे, कोई ध्रुगध या कोई वातावरण हो तो बडा 
सुहाता है, स्वाद बडा सुहा रहा है, ये इन्द्रियज्ञान बहुत सुहा रहे है | ये सुहानेके लिए नही 
बने । इनसे हटनेका भाव बनाये रखें | इस क्षोभमका कारण इन्द्रियज ज्ञान है। मेरी बरबादीके 
करने वाले ये ज्ञान है जो इन्द्रियके द्वारा उत्पन्न होते है। जो विचार बनता है, जो ज्ञान 
जगता है, जो कल्पनायें उठती है इन सबसे निवृत्त होनेक्री भावना होनी चाहिए और यह 
निवृत्त होनेकी भावता किस बलपर हो ? स्वभाव और विभावमे भेदज्ञान करो । आत्माका 
स्वभाव भाव केवल प्रतिभास मात्र है, एक अविशेष जानन ज्ञाताहश रहना है, परापेक्ष ज्ञान 
मेर। स्वभाव नही है | जिसकी उत्पत्तिमे इन्द्रियकी अपेक्षा हो वह ज्ञान मेरा स्वभाव नही । 
यदि मै इनकी प्रीति छोड दूँ तो मै स्वाभाविक भावका अधिकारी बन जाऊँगा । किसीसे कोई 
पुरुष खुश हो जाय, प्रसन्न हो जाय, और मानो इतना प्रसन्न है कि वह राज्य तक देमेको 
तैपार है और उससे कहा जाय फ्रि तू माँग जो चाहता है, और वह माँग ले १००-५० रुपये, 
तो उसे ये मिलना कुछ कठिन बात है क्‍या ? अरे इतना माँगनेसे वह कितना घाटेमे रहा सो 
समभझ लीजिए । मेरा स्वभाव है अ्रनन्तज्ञान, अनस्तआ्नानन्द । कुछ धर्म फिया, कुछ पुण्य हुआ, 
कुछ भावना जगी, बात बनी, प्रसन्नता बनी, ऐसी योग्यता आयी हममे श्रापमे कि अगर चाहे 
तो मोक्षमार्ग बना सकते, सदाके लिए ससारसकटोसे छूटनेका उपाय बना सकते, पर यह 
माँग बैठा थोडीसो कोई विद्या, थोडीसी कला, यह इन्द्रियज्ञान, रुचि कर बैठा इसको ही । तो 
बस इतना ही रह गया वह । अनन्तश्रानन्दके लाभसे वचित हो गया । तो इन्द्रियजन्य ज्ञानोमें 
हमारी प्रीति जो हो रही है, यह हमारो बडो हानिका कारण है । 
क्षायोपशसिक भावकी बैकृतता व हेयता--यह छद्मस्योका ज्ञानादि क्षायोपशमिक 
भाव है श्र वह बनता किस तरह है कि सर्वघाती स्पर्धकोंका तो उदयाभावी क्षय हो ब्र्थात्‌ 
उदयमे आराये तो तुरन्त एक समय पहिले ही अन्य-प्रन्यरूप प्रकृति बनकर खिर जाय, वह अपना 
फल ही न दे सके तथा उन्ही सर्वघाती स्पर्दकोका उपशम हो और देशघाती स्पर्धकका उदय 
हो तब क्षायोपशमिक भाव होता है। जैसे हम श्राप लोगोके जो मतिज्ञान बन रहा है, श्रुत- 
जश्ञात्र बन रहा है वह कैसे बनता ? उसके निमित्तका विश्लेषग कीजिए । मतिज्ञानावरण क्मे 
जैसे कि सभी ज्ञानोके श्रावरण कर्म होते है--५ ज्ञान है तो ५ आवरण कर्म है, तो मति- 
ज्ञानावरण कर्ममे भ्रनेक वर्गेणायें पड़ी है । कुछ तो है सर्वंघाती, कुछ है देशघाती । सर्वंधाती 
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स्पर्धकका तो काम है कि सर्वंधात कर देना, कुछ भी गुण न रहने देना, यदि सर्वघातीका 
पूर्ण उदय हो जाय तो यह जड बत जायगा । ऐसा होता नही कभी । तो स्वंधाती स्पर्धकोका 
तो उदयाभावी क्षय है, लेकिन देशघानी झ्ादि ज्ञानावरण है, उनका उदय है तव मतिज्ञान 
बनता है। जिस ज्ञानपर हम इतना गये करते है, श्रपना बडा कौशल दिखाते हैं। मेरे समान 
कौन है जगतमे । अरे वह ज्ञान ऐसा हेय ज्ञान है, उसकी जो प्रीति करता हो, उसके मिथ्यात्त 
है । भूल होना भूल है और भूलको सही मानना यह भी तो भूल कहलाती है । सबसे बडी 
भूल क्या है बतलावों ? दो चीजें सामने रख लो-(१) भूल जाना, (२) भूलको सही मानना । 
इन दो भूलोमे सत्रसे विकट भूल क्‍या है ? भूल जाना बडी भूल नही कहलाती, पर भूलको 
सही मानना यह सबसे बडो भूल कहलाती है । तो भूल तो कहलाती है राग और भूलकों 
सही मानना कहलाता है मिथ्यात्व, जो भूला हुआ है वह जल्दी सही बन सकता है, पर जो 
भूलकों सही मान रहा है उसका सही बनना वडा कठिन है । तो ऐसा प्रकाश पाइये कि जो ये 
नाना भाव उत्पन्न होते हैं ये मेरे लिए मल है, दोष है, उनमे प्रीति नहीं करना है। रुचि 
बनायें तो अनादि अनन्त शाश्वत शुद्ध चैतन्यस्वभावकी । क्षायोपशमिक भाव क्षय और उप- 
शमकी एक मिश्र अवस्था है । तत्र ही इसका नाम मिश्रभाव भी है। यो समभिये कि जैसे 
ताजे तेलकी शीशीमे निर्मेली डाल दी तो उसमे कुछ गाढ बैठ रही है और कुछ उभड रही 
है । ऐसी जो स्थिति होती है वह है एक मिश्र दशा, ऐसे ही क्षायोपशमिक भावमे जो क्षय 
हो रहा है उदयाभावी क्षय अथवा उन ही का उपशम तो इतना तो ठीक है और जो उदय 
चल रहा है देशघाती प्रकृतिका, उतना वह मैल है, ऐसी मिश्र अ्रवस्था क्षायोपशमिक भावमें 
होती है । 
कर्मंणामुदयाद्य. स्पाज्भावो जीवस्य ससृत्तो । 
नाम्नाप्यौदायिकाइन्वर्था त्परं बन्‍्धाधिकारवानु १६७१ 
झौदयिक भावका परिचय और उसके दुःखरूपत्वकी घोषणा -इस श्लोकमे झऔौद- 

यिक भावका स्वरूप कहा जा रहा है । औदयिक भावकमके उदयसे जो भाव जीवके होता है 
उसे औदबिक भात्र कहते है । ओऔदबयिक भावसे कर्मबन्च होता है। औपशमिक भावसे कर्म _ 
नही बँवता, क्षायोपशमिक भावसे कर्म नही बँधता । क्षायिक भावसे कर्म बँबता । कर्मका हेतु 
झौदयिक भाव है । जो अपने दुःखका हेतु है। जो स्वयं दुःखमय है, ऐसे भावोके बारेमे कुछ 
जानना चाहिए या नही ? जिस भ्ागसे हम जल रहे है, जिस श्रागपर हमने पैर रख दिया है 
उससे हमे हटन। है कि नही ? जानना है कि नही ? लो यहाँ तो जबरदस्ती जानना ही 
पडता है । आगपर पैर रखा तो जबरदस्ती मुझे जानना ही पडेगा। सब जानते है । खूब 
तेज गर्म पानी या दूध हो, गिलासमे भर दिया, तुरन्त ही पी लिया, नही पिया गया, जीभ 
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जल रहो, लो उसे तो जानना ही पडेगा कि यह बहुत तेज गम है, मगर ये जो औदयिक भाव 
जीवके बन्धके कारण है, दुःखके कारण है, दु खरूप है उनको जाननेकी श्रोर प्रमाद कर रहे 
है कि वास्तवमे क्‍या है ये श्नौदयिक, भाव ? ये क्रोध, मान, माया, लोभ आदिक कपायें ये 
सारे भाव श्रौदयिक भाव है । जिस समय कपाये जगती है उस समय यह जीव खुद दुःखो हो 
जाता है, और कपाये होनेसे आगामी कालके लिए कम भी बँघ जाते है, और कषाये जब 
जगती है तो बुद्धि अ्रष्ट हो जाती है । क्रोध कषायमसे सारे गुण भस्म हो जाते है। मान कषाय॑ 
मे क्या उपमा दी जाय कि क्या बन जाता है ? उसे बेवकूफ शब्दसे कह लीजिए । उसको तो 
इस देहमे ही आत्मीयताकी बुद्धि है उसे तो आ्रात्मस्वरूपत्र)' कुछ खबर ही नही है । स्वय 
दुःखी हो रहा, उसके सगमे और भी दु.खी हो रहे, भ्ररे कुछ परोपकारी भी हो, किसी दूसरेके 
कुछ काम श्राये तो थो्या बहुत मान फब भी जाय, मगर कामका भी नही, किसीके काममे 
भी नही आता और मत ही मन अ्रभिमान बनाये रहता है तो वह मानमे समझ रहा है शेख- 
चिल्लीकी भाँति कि मैं सब कुछ हू, लेकिन बनता कुछ है, नहीं तो दु.खी होना पडता है । 
कर्मबन्धन कितने होते है ? मायाचार जिसके जगता है उसने बोलभर दिया वहाँ शान्ति नही 
मिलती, और लोभकी दशाका तो बखान ही कया करें, निरन्तर दुःखी रहता है, श्रन्याय भो 
कुछ नही गिनता, जिससे व्यवहार चलता हो, जिसमे कुछ भी सम्बध बना हो उसपर अन्याय 
किया जाय और चित्तमे जरा भी विचार उत्पन्न न हो । निर्देयताका कारण तो वह लोभ 
कषाय है । तो ये सब कपायें कितनी अपवित्र है, कितना दु खके कारणभूत है ? यह सब 
क्या है ? औदयिक भाव ही तो है । इन ओऔद्िक भावोसे हमारी रुचि न जगे। द्वेष श्रदयिक 
भाव है, प्रेम औदयिक भाव है, मोह ओऔदणिक भाव है | इसमे रुचि बने तो इसका कल्याण 
हो ही न सकेगा । वह मिथ्यात्र है। भूल हो जाय और भूलमे सहीका अनुभव करे तो उसे 
किर क्‍या गुजाइश है कि वह सम्हल सकेगा । ऐसे जो विचित्र नाना प्रकारके कर्मके उदयसे 
होने वाले भाव है इसे कहते है औदयिक भाव, महा दु खरूप अपवित्र भाव है। ऐसे भावोसे 
संसारमे जन्मम्रण भोगना पड रहा है। 
कृत्स्नकर्मनिरपेक्ष प्रोक्तावस्थाचतुष्टयात्‌ । 
आत्मद्रव्यत्व मात्रात्मा भाव: स्यात्यारिणाभिक ॥६७२॥ 
प/रिणासिक भवका परिचय व सहत्त्त--जीवके भावोका वर्णन चल रहा है, किसका 
चन रहा है ? अपने आपका । भेरेमे अपने आपसे क्‍या भरा हुआ है उसकी यहाँ प्रप्तिद्धि की 
जा रही है। देखो किसी भी पदार्थमें दो तरहकी बातें हो सकेंगी । एक तो स्वयं उस पदार्थके 
सत्त्वके कारण अपने ही आप अपने झापमे जो भी एक सहजभा 
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वात हो सकती हैं कि विसी अन्य पदार्थ्रा निभित्त पाकर, संग पाकर कुछ अ्रपने स्वभावके 
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विरुद्ध भी बन बैठता हो, ऐसी दो ही वारतें सम्भव हो सकती है । तो जीवके सम्बधमे इन्ही 
दोनो बातोंपर प्रकाश डाला जा रहा है। जीवमे ५ भाव होते है--(१) औपशमिक, (२) 
क्षायिक, (३) क्षायोपशनिक, (४) श्रौदग्रिक और (५) पारिशामिक | इनमे से चार भावोंका 
वर्णन कुछ किया जा चुका हैं । भ्रब यहाँ पारिणोमिक भावकी चर्चा कर रहे है | पारिणामिक ' 
भाव कहते है उसे कि कर्मेके उदय, उपशम, क्षय, क्षयोपशमकी श्रपेक्षा न रखकर स्वय अ्रगने 
आपमें जो भाव हो सकता हो उसका नाम है पारिणामिक भाव । इस भावकी इस जीवको 
दृष्टि नही मिली, आज तक इस भावका यह दशन न कर सका । और यही कारण है कि धर्म 
के नामपर बहुत-बहुत बातें करनेपर भी, बहुत श्रम करनेपर भी न तो मोह मिटा भ्रौर न 
कषायें मिट सकी । और जैसे क्रि लोग कहते है कि देखो श्रमुकको पूजा करते हुए बीसो वर्ष 
गुजर गए, मगर उसे ग्रुस्मा बहुत अधिक आता है । देखो--अश्रमुकको स्वाध्याय करते हुए 
इतने दिन हो गए, मगर उसकी कपायें अभी तक नहीं गईं । श्रनेक तरहकी बातें लोग करते 
है | त्याग मार्गमे आये हुए देखो बीसो वर्ष हो गए, मगर अभी तक इसे शान्ति नही मिली । 
तो ऐसी घटनाका कारण कया है ? अरे जो शान्तिका श्राधार है ग्रपना सहज स्वभाव, पारि- 
णशामिक भाव, उसकी दृष्टि इसे नहीं मिली । अपने आपसे अन्त प्रकाशमान कारण प्रमुुका 
दर्शन न हो सका । भ्राखिर जैसा सग होगा वैसी ही तो बुद्धि बनेगी । जीवोने इन विभावोका 
सग किया । इन विकारोसे झ्रात्मामे जो रागद्वेष भाव हुए, उनका संग किया, पर पारिणामिक 
भावका संग नही किया । तो अज्ञानियोंके सगसे तो बुद्धिबल विघटता है और जो ज्ञानमय 
तत्व है, सहजस्वभाव है उसका सग॑ यदि यह उपयोग पा ग्रया होता तो ससारके सारे सकट 
समाप्त हो गए होते । एक बार भी ऐसे अमूल्य वरजीवनको पाकर यदि साहस न किया जाय, 
इस बातका कि मैं तो अपने आपके अन्तःप्रकाशमान प्रभ्ुुके दर्शन करके ही रहूंगा, इस साहस 
के बिना नर-जीवन व्यर्थ है । इसके लिए कितनों तैयारी करनी है ? यह तैयारी करनी है 
कि इस प्रभुसे अतिरिक्त श्रन्य कोई भी जो भाव है, पदार्थ है, उनमे मैं लगाव न रखूगा। 
मेरी रुचिका विषय होगा तो मेरा यह ज्ञायकस्वभाव हो, मेरी दृष्टिका विषय हो तो यह 
ज्ञायकस्वभाव ही । 
बाह्ममें शरण हू ढ़नेकी व्यथेंता--अब तक जगतमे बहुतोकी शरण ले लेकर देख डाला | 
पर लाभके बदले हानियाँ ही मिली । मित्रजन॒ परिजन कितने ही ढूढ़ डाले और व्यग्रता कर 
डाली सोच-सोचकर इनका शरण और जब-जब भी कोई कषाय उमडती है, किसीका भी 
बाह्ममे शरण ढूडने जाते है, मगर हालत क्या होती है जैसो कि एक फुटबालकी हालत होती 
है। जिस लडकेके पाम फुटबाल जायगा, शरण 'लेनेके लिए वस वहीसे ठोकर लगेगी । बस 
जगतमे यहो तो हो रहा । ये जीव मोहहूपी मदिराका पान किए हुए है ना, तो उस ठोकरकों 
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प्रसाद मान रहे हैं । द खो होते, कष्टमें होते, आकुलित होते, और यो ब्रह्मस्वरूपके दर्शनसे 
वचित रहे | ये जीव बाह्य पदार्थोसि प्रीति करनेमे ही अमृत मानते रहे | ये यह न समझ सके 
कि यह प्रेम एक ऐसा पाप है कि जिसके बलपर द्वेंप भी श्राता है और ससारकी श्रनेक विड- 
म्बनायें बनती है । वीतराग धर्ममें रुचि न हुई, राग रागमे ही इन्होने मौज माना । फल क्‍या 
हुआ कि जो ग्राज प्रत्यक्ष दिख रहा है । जैसे कोई तेज शराब पिये हो अथवा प्रेमका अ्रध है, 
कुछ नही दिखता, कष्ट अनेक होते है, फिर भी सुहाता है । मदिरापायी उन्मत्त पुरुषोकी यह 
हो हालत है । कामियोक्री यह ही हालत है तो ऐसे भावोमे तो इसने प्रीति रखी, मगर विशुद्ध 
पारिणामिक भाव याने आत्मामे अपने श्राप ही सहज जो भावस्वभाव है जानन देखन मात्र, 
उसकी दृष्टि तक नहीं की, श्रतुभवनेकी बात तो दूर रही ।६ कुन्दक्षुन्दाचार्य बताते है कि इस 
जीवने जो कि सगह्वेपदी कीलीपर चाककी तरह चक्कर लग्त रहा, इसने काम भोग सम्बधी, 
इन्द्रियके विषयसम्बवी कथाये सुनी, उनक़ा ही परिचय वियया और उनका ही अनुभवन भोगना 
किया, पर अपने आपमे प्रकाशमान उस श्रभ्ेताका यह्‌ दर्शन न कर सका । अहो, ऐसे परम 
प्रित्र॒प्रभुताके दर्शन करनेके लिए हमे बाहरी इन्द्रियविषयोकी प्रीतिका बलिदान करना 
होगा । यहाँ तक बताया हैं आचार्यदेवने कि मनुष्यसमागम भी इसके लिए बाधक है । लोगों 
का प्रसग होगा तो उससे वचनत््यवहार होगा, उससे आत्मामे तरज्भ होगी, उससे मनमे 
विश्रम बनेगा और उस विश्रमक्रे कारण इस जीवको प्रेमम्रे या हेपमें, पापमे लगना पड़ेगा । 
हालत यह ही होती जो ससारमे होतो । 
धर्मकी, लाभकी, पार होनेकी एक कुजझ्ली--एक आप कुज्ञी पकडिये, किसी भी परका 
आश्रय किया जायगा तो उसमे कर्मबन्ध होगा और किसी भी परका आश्रय न होगा, तो वहाँ 
कर्मसे मुक्ति प्राप्त होगी | कुझी एक है, सत्र जगह घटा लो--जो भक्तिको बातें है, जिसे कि 
लोग धर्म कहते है, यह भक्ति धर्म कहलाती है, पर किस अशमे क्‍या होता है, इसका मर्मं 
देखो । विषय कषायोसे निवृत्ति हुई, प्रभुके वीतराग स्वरूपकी ओर दृष्टि हुई, इतना तो धमें 
है, पर जितना अपने आपके सहजस्वरूपका आश्रय छोडकर कही [परमे उपयोग लगा, इतने 
मात्रसे तो वहाँ भी बध हो रहा है । एक कुज्नो है जहाँ परकी ओर उपयोगका आश्रय लिया 
यहाँ वच है । जहा परका बब नही है वह स्वातुभवकरी स्थिति है । एक अपनेको दनियामे 
शसहाय जान लो, मेरा कोई सहाय नही । मेरा मात्र मेरा ज्ञान सहाय है। ज्ञानको छोडकर 
प्रस्य कोई सहाय नही । अन्यकी ओर तो जहाँ तक हो बुद्धि न जाय, उनसे निवृत्ति रहे, ऐसे 
अपने कार्यक्रममे चलें | अपनी कुझ्ी देखियि---पारिणामिक भाव क्या हुआ कि मेरा जो सहज 
स्वरूप है, स्वभाव है, जो उदयसे नही, उपशमसे नही, क्षयसे नहीं, क्षयोपशमसे नहीं 


रण के हे नहा वह 
पारिणामिक भाव मेरेमे अनादि झनन्त अहेतुक असाधारण है । इसदग आश्रय करो, संसारसे 
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पार हो जाबोगे। 

स्वयंका सृुश॒पद--लोग वहते है कि इप्त सृध्की करने वाला कोई एक ईश्वर है । 
श्रे यही मेरेमे विराजमान जो यह एक स्वरूप है, यही मेरा ईश्वर है, और इसीसे सारी 
सृष्टियाँ उत्पन्न होती है । भ्रब चूँकि यह आरात्मस्वरूप, यह सहज ज्ञानस्वरूप सर्वजीवोमे एक 
समान है । एक समान होनेके कारण सब जीवोवी व अ्रपनी सुध भूल गये औरं यह रह गया 
कि एक ज्ञान एक ब्रह्म ही सारे जगतमे है । अच्छा और आगे चलो -- इसकी भी सुध भूल 
गये, फिर कुछ समय बाद और वह ब्रह्म, वह ईश्वर जो सृष्टिका करने वाला है वह हम ही 
स्वय है | यहाँ ही है, ऐसी बात भूल गए, तब यहाँके धामको छोडकर कही बाहर 'हृष्टि गडा 
ली है---कोई एक ईश्वर है जो सबकी सृष्टि कर रहा है । देखो जब विसी घटनामे छोन-बीन 
करने चलेंगे तो वहाँ ग्रापको तथ्य मिल जायगा । क्‍या तथ्य निकाला ? मेरा जो स्वरूप है 
यह ही ईश्वर है और इसमे उत्पाद व्ययका स्वभाव पडा हुआ है यह तो एक भी समय खाली 
नही रहु सकता । न परिणमेगा कभी तो वह अवस्तु ही रहेगा । वस्तुस्वरूपका सम्यग्जञान 
होना एक ऐसा भ्रलौकिक वैभव है कि जिसके समक्ष तीन लोककी सम्पदा भी तृणंवत्‌ है। 
सपदा क्या काम श्रानेकी है । मोह मोहमे मनुष्य अपनेको बरब्राद कर लेता है, मलिन किए 
है । यह विपरीत समभना है। अपने दादा बाबाकी ओर देखो--उन्होने भ्रपनी सारी जिन्दगी 
मोहमे बितायी, क्या लेकर गए ? क्‍या मिला उन्हें ? जहाँ होगे, जिस पर्यायमें होगे वैसी नई 
बात चलने लगी होपी । उनको मिला क्‍या ? तो उनके उदाहरणसे श्रपन खुद शिक्षा ले लें । 
पुरखोपर बीती हुई वातोसे एक शिक्षा ले लो। जो हाल उनका हुमा, सारी जिन्दगी मोह 
मोहमे रहे भौर अन्तमे वे रीते गए और रीते ही नही गए, वल्कि उल्टे बनकर गए । ऐसे 
ही इम जीवनमे मोह मोहमे ही समय गुजारेगे तो रोते ही जायेंगे, उल्टे जायेंगे, खोठे होकर 
जायेंगे । इन विपदाश्रोसे बचनेके लिये धर्मामृत पियो । कैसा है यह धर्मामृत जो एक अ्रपनी 
दृष्टिके द्वारा अनुभवमे आता है, पीनेमे आ्राता है, यही तो है प्रश्चु। श्रत.विराजमान जो .एक 
शान्तस्व॒रूप ज्ञानमात्र तत्व है वही है मेरा रक्षक, वही है मेरा पालनहार | मेरे उपयोगको 
मुखी शान्त आनन्दमग्न कर सऊतेका यदि सामथ्य॑ है तो एक मेरे इस ही स्वरूपयें है, वाहुरमे 
कही नहीं है । 

ज्ञानीका अ्षमय निजधाममें निवाप्त करनेका ५दष--जैसे सावनके महीनेमे तेज वर्पा 
हो रही हो, विजली चभक रही हो, वांदव कड़क रहे हो और कोई एक प्रच्छे आरामके कमरे 
में पड़ा हो तो वह उममे वाहरकी ओर जरा म्विर उठानेंसे भी विपत्ति सममता है। भांमा- 
बान चल रहा है, वह्दी-वडी बंद बरस रही है, गर्जनके शब्द चारो झ्लोर उठ रहे है और बह 
बैठा है अपने कमरेमे तों वह कमरेसे बाहर भूकतेमे भी विपत्ति समझ रहा है । ऐसे ही इस 


विपत्तिभरे ससारमे जहाँ जन्ममरण इष्टवियोग, अनिष्टसयोग, सम्मान भ्रपमान आदि नाना 
प्रकारकी जहाँ विपत्तियाँ है, ऐसी विपत्तियाँ जहाँ खूब बरस रही हों और मिल जाय उसे 
अ्रपने आत्माका निजधाम, जिन, शिव, ईश्वर, ब्रह्मा, राम, विष्णु, बुद्ध, हरि जिसके नाम 
ऐसा मिल जाय निज धाम तो वह पुरुष अपने धामसे बाहर उपयोगको जरा भी ढूकनेकी 
बातको विपत्ति समझता है। आप जब उपसगे और परीषहोका वर्णन सुनते है--भरहो, सुकु- 
मालने इतने उपसर्ग सहे । गीदडी खा रही है, जरा भी ललकार देते तो गीदडीकां कितना 
बल ? भाग जाती । गजकुमार मसुनिपर उनके स्वमुरने सिरपर आग जला दी, अगीठी रख 
दी, क्या व सिर नही हिला सकते थे, लेकिन उन मोक्षगामी पुरुषोने उन ऊर्द्धंगामी पुरुषोने 
अपने सच्चे धामसे बाहर उपयोगका भॉकना विपत्ति समझा | वे क्यो उधर उपयोग देते ? 
वे क्यो उधर भॉकते ? अरे वे तो अपने आपके निजधाममे पवित्र आनन्दका भ्रनुभव कर रहे 
थे । तो जिसको अपने पारिणामिक भाव, जिसको इस का्येप्रभुके दर्शन हुए है, बस ससार 
उनका ही मिटेगा । एक ही उपाय है--बाह्यका आश्रय छोडें, स्वयमे स्वयका गझ्राश्रय मिल 
जायगा । यह है जैनवर्मंका मर्म । कितने ही कैसे-कैसे रत्न पड़े है, हमपर आ्ाचायोने कितनी 
बडी करुणा की है, कैप्ता ही अपना अ्रनुभव यहां ग्रन्थोमे छोड गए है, कितना उनका उपकार 
है, और यहाँ ये मनुष्य प्रायः इतने उन्मत्त है कि उनका लाभ नही ले सकते | सारा वैभव 
एक ओर, आत्मदर्शनकी बात एक ओर । आप बताओ रुचि किस ओर आपकी अधिक है ? 
धन वैभवका रखना, जोडना, उसको देख-देखकर खुश होना, यही रचिकर हो रहा है तो फिर 
कह देना चाहिए कि मुझे मनुष्य मत बनाते मेरा एक भव मनुष्यभवको गिनतीमे व्यर्थ चला 
जायगा तो मेरे इस त्रस पर्यायमे कमी एक नरभवकी हो जायगी। सोच लो--आपको क्‍या 
रुचिकर है ? होना चाहिए आत्मदर्शनकी बात रुचिकर । उसके सामने सारी बातें न कुछ 
होनी चाहिएँ । लेकिन जिसको प्रात्म-अ्रध्ययनकी बात न कुछ सी रह गई है और ये बाहरी 
धन वैभवके प्रसग॒ सब कुछ हो गए, बस वहाँ हाल क्या-होगा ? उसके लिए ससारके ये 
अनन्ते जीव-जन्तु उदाहरण पडे हुए है। उपेक्षा बनाओ्नो घन वैभवकी, तुम इस धन वैभवकों 
नही कमाते हो । पूर्वकृत पुण्यका उदय है तो धन आा जाता है, तुम्हारा दिमाग उन्हे पकड़कर 
नही लाता, और मै अपने दिमागसे इतना धन कमा लेता हू, इतना काम कर लेता हूं, इस 
प्रकारका ज़ो भाव बना, अ्ध्यवसान बना यह तो बरबादीकी बात है, उत्यानवी बात नही है। 
तो इस पारिणामिक भावमे जो मेरे लिए सर्वेस्व है, जिसके बिना मेरेको मुक्ति मिल न 
सकेगी उस अन्तःविराजमान प्रभ्ुुके दर्शनके लिए उद्यमी हो जावो । 
सहजपरमात्मतत्त्वको उत्कृट्ता जाने बिना धर्मेलाभका श्रभाव--जिसके चित्तमे यह 
भाव नही भरता कि इस धन वैभवसे.बढकर मेरा सहज भाव है उसको धर्मंकी बात मिल ही 
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नही सकती । यो तो दिल बहलाना, तफरी श्रादिक करना यह तो कुलपरम्परासे चला श्राया 
है। मन्दिर जाना चल रहा है, श्रादत बनी हुई है, कर रहे है धर्मंकी वात, मगर 
मोक्षमार्गंका लाभ नही [मिलता । मोक्षमा्गंका लाभ जगतके सारे वैभवोंकी उपेक्षा 
जब तक न हो तब तक अत्मरुचि क्या ? और जब झआत्मरुचि नहीं तब मोक्षमार्ग 
भी नहीं | जितने दिखने वाले लोग है, जिनके वीच आप कुछ व्यवहार करते है, सबके सब 
ये मूतिया आपको यह जचने लगें कि ये तो मायामय है, ये तो श्रसमानजातीय द्रव्यपर्याय है, 
वास्तविकता इनमे क्या है ? जब तक हम यो न समभें तब तक समभो कि हमने श्रभी धर्म 
का मार्ग नही पाया । मेरे लिए मैं ही हु इसीको ही निगाहमे रखकर बोलो--तुम हों माता 
हो, तुम ही पिता हो, तुम ही गुरु हो, तुम ही बन्धु हो, तुम ही रक्षक हो, सर्व कुछ तुम ही 
हो, ऐसी श्रपनी ओर दृष्टि करके अपने श्रापमे विराजमान प्रभुुकी भक्तिमे तो श्रायें । हमारे 
पूज्य परमात्मदेवकी दिव्यध्वनिमे यह ही उपदेश हुआ है । उन्होने यह कभी उपदेश नही 
किया कि तुम मेरी ही भक्तिमे रहो, मेरेसे ही गिडगिडाते रहो, मेरेसे प्रार्थना करते रहो नो 
तुमको सुख मिलेगा, मुक्ति मिलेगी | जब क्रि अन्य लोगोने डटकर केवल यह ही कहा कि ठुम 
बस मेरेको भजो, जरा भी और कुछ मत सोचो, तुमको मुक्ति दिला देंगे । कैसा यह निष्पक्ष 
अनुशासन है, इसे पाकर भी यदि जडझसे प्रीति नही मिट रही और अपने चैतन्यस्वरूपसे प्रीति 
नही जग रही तब क्‍या ठिकाना होगा ? देखों--प्र पने आपमे अपने प्रश्चुको । यह है पारिणा- 
मिक भाव | आरात्मद्रव्यकी जो निज सहज प्रकृति है, स्वभाव है, स्वरूप है वह है पारिणामिक 
भाव । यह भाव न उदयसे है, न कर्मके उपशमसे है, न क्षयसे है, न क्षयोपशमसे है । 
शिवसृष्टिमें कारएंसमयसारकी भुमिका--दो तीन मिनटको, कुछ कठिन भी हो तो 
भी ध्यान लगाकर सुनो एक म्मकी बात, 'जो प्रश्चु भी हो गए है उनमे भी जो निरतर केवल- 
ज्ञान अनन्त आनन्दकी परिणतियाँ उठो ' करती है वे प्रतिक्षण इस कारणसमयसारको, इस 
कारणप्रभ्ुको, इस परमपारिणामिक भावकों उीदान करके, ग्रहण करके वे तरगें वे शुद्ध 
तरगें वहाँ उत्पन्न होती रहती है । ऐसा ही यह शाश्वत कारगाभूत पारिशामिक भाव है जो 
कभी भी नहीं छूंट रहा तो जिसका आलम्बन लेकर केवलज्ञान अनन्त , आनन्द और प्रभुताका 
थिकास हो रहा है वह कही मुभमें भागा नही है, यह बडा कृपालु है, निरन्तर रह रहा है । 
सदा इस बाटमे रहा करता है कि यह प्राणी, यह उपयोग मेरी ओर जरा तो दृष्टि करें, 
मुस्कराकर प्रसन्न होकर इपको संदाके लिए आनन्दमग्न कर दूगा । ऐसा यह प्रतीक्षामे निर- 
तर पड़ा हुम्रा है, अलकांर भापामे इसे मुनो । 'साराश यह है कि भेरेको आनन्द देने वाला, 
विकास करने वाला, सप्रृद्ध बना देने वाला, इस उपयोगको सम्पन्न बना देने वाला भ्रश्नु निर- 
स्तर भेरे समीप है, मेरेमे है। बस जरा अपने उपयोगकों थोडा श्रपत्री श्रोर मुच्नेकी जरूरत 
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है | मुडता क्यों नहो ? बाह्ममें श्राशा लगायी है पुत्रमे, स्त्रीमे, (धन वैभवमे । ५० हजार 
कमा लिया, लाख होना चाहिए, लाख हो गए तब कया ? तब भी ऐसा नही है कि वहाँ तक 
रह जायेये, श्रागेकी इच्छा बन जायगी । मन डोला ही,करेगा और हो गए करोडपति, हो गए, 
अरबपति । जब तक अपने श्रापका इन बाहरो पदाथंमि प्रेम रहेगा तब तक इस पापके फलमे 
इस आत्माको आकुलता ही रहेगी, अ्रनाकुल नही रह सकता,। तो यह उपाय करना है, हृढ 
संकल्प बना लो, थोडा भी ज्ञान जगा हो तो उस ज्ञानका भी लाभ मिले । इतना भी ज्ञान 
यदि बना है कि सचमुच किसी भी बाहरो पदार्थेसे मेरे श्रात्माको लाभ नही है । तो यह हृढ 
सकलल्‍प कर लो, यह ही अपना निश्चय बना'लो । पर यह ऊपरी बात नही हो ऐसी कि जो 
किसी मुर्दाको फूकने मरघटमे जाय तो वहाँ वैराग्यके परिणाम होते है । लगता है ऐसा क्योकि 
मर गया, चला गया, और जैसे हो फुंककर आये, किसी तालाब या नदी वगैरामे नहा डाला 
तो मानों साथ ही साथ वह वैराग्य भी धो डाला | वे मानो इसलिए धो डालते है कि कही 
मेरे साथ वह वैराग्य चित्रटा न रहे | यदि यह वैराग्य चिपटा रहेगा तो घरमे रहते हुएमे 
हैरान करेगा। अरे भैया | ऐसा ही एक हृढ निर्णंय. बना लो, सस्ारका एक भी परमाणु मेरे 
आत्महितके काममे न आयगा । मेरा ही आत्मा मेरा ही यह परमात्मप्रश्नु मेरे लिए शरण है। 
इत्युबत लेणतस्तेषा भावाना लक्षण पृथक्‌ । 
इतः प्रत्येकनेतेपा व्यासात्तद्रपमुच्यते ॥६७३॥ 
भावोके नास एवं सामान्यस्वरूपके निर्देशनके बाद श्रौदथिक भावोके भेदोंके परिचय 
के कथनक्ो सूचना--अब तक इस प्रसगमे ११-१२ गाथाओ्रोमे जीवके भावोका नाम निर्देश 
किया गया है और उन भावोका सामान्य रूपसे स्वहूप बताया गया है। अ्रब उन भावोमे से 
प्रत्येक भावक्रे स्वकूपको कुछ विस्तारपूर्वक कहेंगे । ५ भावोका विस्तारपुवंक वर्णन चलेगा, 
ऐसा ग्रन्थकार यहाँ सकल्प करते है। यह एक आराम देने वाली गाथा हो गयी है, क्योकि 
इसमे और कुछ नही बताया जा रहा श्रोता श्रव आराम कर ले और वक्ता भी गल्‍्पकर्ता 
भी बहुत-बहुत कहनेके बाद आराम कर ले, ऐसी इस गाथामें केवल सूचना मात्र है । सूचना 
देनेसे कोई कष्ट तो नही होता । सूचनाका प्रोग्राम बनानेमे और फिर जिस बातकी सूचना दी 
गई उसका काम निभानेमे ज्यादा काम करना पडता है। सूचना देना तो आसान है, मगर 
सूचता देना भी भ्रासान नही । सूचना देनेका भ्रधिकारी वह है जो पहिले बहुत बडी तैथारी 
कर चुका हो और सूचना देनेके बाद जो कुछ करना पडेगा उसकी बात वह पहिले समझ 
चुका हो तब हो तो सूचना दे सकता है । यह गाथा सूचना देने वाली है। इसके अब तक भर 
भावोका साधारणतया स्वरूप और उसका नाम कहा है । भ्रब उन भावोंका लक्षण पृथक- 
पृथक्‌ कहेंगे । भाव बताये गए है ५ । क्रिसके ? जीवके । जो जीवमे ही रहे और मे न रहे 
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वे ५ बताये गए थे---औपशमिक, ६ यिक, क्षायोपशमिक, श्रौदयिक और पारिशामिक | इन 
५ भावोंमे से पहिले किस भावका वर्णन करना चाहिए ? ग्रथकारको जिसका कि पहिले नाम 
लिया है, लेकिन इस क्रमकी परवाह न करके ग्रन्थकार अब औदधिक भावकी वात कहेगे 
ऐसा क्यो किया जा रहा है ? उसके भी कई कारण हो सकते है । नाम निर्देशमे जो, क्रम 
रखा गया था उसका कारण तो बता दिया । ञ्रव वरांनका क्रम देखिये | श्रौदयिकका पहिले 
वर्णास कर रहे है। इसका कारण सुनो--पहिला कारण तो यह हैँ कि औदयिक भाव विभाव 
रागद्वेंष इनकी शकापर ही यहाँ ५ भावोक्रा खुलासा करना पडा | स्मरण कर लेना चाहिए 
कि इस प्रसगसे पहिले इस चर्चापर छोड दिया गया था कि विभावशक्तिका विभावपरिणमन 
रागद्वेषादिक है। तथा इस भागमे सर्वप्रथम यह बात पूछी गई थी तो वह वैभाविक भाव 
क्या है ? तो उनमे श्रीदयिक भावको प्रधानता थी । तो मूल प्रसग जिस पर कि बात चली है 
वह है श्रौदयिक भाव, इसलिए उस्तका वर्णन पहिले किया जा रहा है | दूसरा कारण यह 
समभिये कि समभने वाले तो हम लोग है ना ? तो 'हम लोगोको जो पहिली बात जिसमे बस 
रही है उसकी बात सुनानी चाहिए, उसके बाद फिर और और बात भी सुनिये--पहिले 
श्रपतती गंदगीका पता तो लगा लो कि मेरेमे क्या गदगी बसी हुई है ? फिर उसे धोयेंगे तब 
झौपशमिक भाव वगैरा आयेंगे । तो दूसरा कारण यह भी मालुम होता है कि जीव इन 
भावोमे श्रनादिसे खूब चले भ्रा रहे है और वे अहितमय है, जिनसे मुझे दूर होना चाहिए 
उन भावोक्रा पता लगावो । इस कारण सर्वप्रथम यहाँ औदयिक भावका वर्णन करेगे । 
भेदाश्वौदयिकस्यास्य सूत्राथदिकविशति । 
चतस्रों गतयो नाम चत्वारश्च कषायका- ॥६७४॥ 
न्रीरि। लिड्रानि मिथ्यात्वमेक चाज्ञानमात्रकम । 
एकम्वा$सयतत्व स्थादेकमेकास्त्य सिद्धता ॥६७५॥ 
'लेश्या: षडेव कप्णातं क्रमाडुद शिता इति ॥ 
” तत्स्वरूपं प्रवक्ष्यामि नाल्‍व नातीव विस्तरम ॥६७शा। 
झौदयिक भावके भेदोंका संक्षिप्त नामनिर्देशन---आ्ैदयिक भाव किसे कहते है ? यो 
कर्मका उदय होनेपर भाव बने उसका नाम शझ्रोदयिक भाव है। परेशानी करने वाला भाव 
झ्रौदयिक भाव हैं। औपशमिक भावसे बन्ध नही होता, क्षायोपशमिक, भावसे बन्ध नही होता, 
क्षायिक भावसे बब नही होता, और पारिणाभमिक भात्र तो ऐसा मन्यस्य है कि वहाँ बधका 
सवाल कया, मोक्षकी भी कल्पना नही । वह तो केवल एक शाश्वत भाव है। बंध होता है 
तो आौदयिक भावसे होता है । यहाँ इतनी बात जान लेनी चाहिए कि औदयिक भाव तो 
गेक्षमार्ममे सावन है ही नही | औदयिक भावसे मोक्षमार्ग नही चलता । मोक्षमार्गके साधन 
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हैं सही ढंगसे तो वह है औपशमिक व क्षायिक । और क्षायोपशमिक कोई मोक्षमार्गके साधन 
है, कोई सामान्य है, लेकिन मोक्षमार्यके साधनभूत भाव बनते है कैसे ? पारिणामिक भावके 
ग्रालम्बनसे । तो पारिणामिक भावका कितना अ्रधिक महत्त्व है कि जिसकी दृष्टि पाये बिना 
हम मोक्षमार्गमे न चल सकेंगे । खैर, प्रकरण यहाँ यह है कि श्रौदयिक भाव बधका हेतुभूत हो 
सकता है | वे औदयिक भाव कितने होते है ? उत्तर होगा--असख्यात होते है, श्रनगिनते 
होते है । अच्छा अनगिनते होते है तो जरा उनका नाम तो बताझ्ो । श्रजी उनका नाम बताने 
से क्या फायदा ? क्योकि पूरे तो न कहे जा सकेंगे वे तो अ्रनगिनते है। तो अधूरे क्यो रख 
रहे ? है वे अ्रसख्याते, पर नाम जाननेकी चर्चा यहाँ न॑ करें तो'फिर उन असंख्याते भावोको 
जाति अपेक्षासे सकोच कर दें । कैसा सकोच करना है ? भाव बताये गए है २१, वे २१ भाव 
क्या है ? गति ४, कषायें ४, वेद ३, मिथ्यात्व १, अज्ञान १, असयत १, असिद्ध १ और 
लेश्या ६, इनमे वही क्रम बताया गया है जो तत्त्वार्थंसूत्रमे बताया है--यतिकपायलिड्ु मिथ्या- 
दर्शनाज्ञानासयतत्वासिद्ध लेश्याश्चतुश्चतुत्येकैकेकपड्भेदा । श्रौदयिक भाव २१ है, इसका 
वर्णान आयगा स्पष्टरूपसे । उसे भली-भाति समझना है। समभमे भली प्रकार श्रायगा, क्यो 
आयगा समभमे अ्रच्छी तरहसे ? अच्छा आपको यदि शरीरमे फोडा हो गया त्तो उसका दर्द 
आपको अच्छी तरह समझे झाता कि नहीं ?” आता है । क्यो समभझमे झ्ाता ? आपमे 
वेदना है, आपको उसका अनुभव है तो वह बात आपकी समभमे श्रा जायगी | तो भाई 
शरीरके फोडेकी तरह आत्माके कुछ फोडोक़ा वर्णन कर रहे है । वह बात क्या आपकी समझ 
मे न श्रायगी । जल्दी भ्रा जानी चाहिए | यह बहुत आसानोसे समझते आयग। थोडा ध्यान 
बनाओ और भली-भाँति समझो । ' 
घर्मपःलनसे ही मनुष्यजन्समकी सार्थकता--मनुष्यजीवनको सार्थकता इसीमें है कि हम 
धर्ममागमे कुछ चल सके, भ्रन्यथा मनुष्य होनेकी जरूरत क्या थी ? कुछ थोडा बहुत दान 
पुण्य किया होगा पूर्व॑भवमे तो उसका श्रम व्यर्थ किया समझिये । क्योकि मनुष्य होकर फायदा 
कुछ न मिला। जिसके धर्मकों धुन न हो, श्रद्धा न हो, आत्महितका [चिन्तन न हो ऐसा 
मनुष्य होना व्यर्थ है। उससे उसको कोई लाभ नही ? कोई कहे कि लाभ क्यो नही है ? 
यहाँ मौज भा रह। है, लडके है, स्त्री है, भोजन है, खाते है, मस्त रहते है, इज्जत 'है तो लो 
सुनो--जितनी बातें श्रभी कही गईं उतनी बातें तो पशुओमे भी हो सकती है। मनुष्यको 
यदि हलुवा बडा मीठा लगता है तो गाय, भेस आदिक पशुओको हरी घास अच्छी लगती 
है । उनके लिए हरी घास आपके हलुवासे कम नही है । मौत ही तो चाहिए । जिससे मौज 
मिले उसके लिए वह बडी चीज है। आपको अपना बच्चा भला लगता है तो क्‍या पशुओको 
उनको अपता बच्चा नहीं भला लगता ? जितना सुख आप अपने बच्चेको देखकर मानते हो 
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उतना ही दुख वे पशु भी अपने बच्चेकों देखकर मानते हैं। और बल्कि उस सुखसे भी भ्रविक 
सुख गाय, भेस, घोडा, गवा, कुत्ता, कुतिया भ्रादिक पश्ु लुट सकते है। कुछ थोडा रिवाज 
नही है इन तियेज्चोमें । इन पशुओकी दुनियामे कि बच्चे हो जाये तो उनका मर्द भी प्यार 
करे । यह रिवाज तो है मनुष्योमे । मनुष्योके अगर बच्चा पैदा हो जाय तो उससे स्त्री भी 
प्यार करती और पति भी प्यार करता । पर सतान और बच्चेके प्रेममे अगर कोई सुख है 
तो उससे ज्यादा सुख तिय॑ड्चोमे है। ज्यादा सुख हम इसलिए कह रहे कि गायने बछड़ेको 
देख लिया, जरा सूँघ लिया और चाट लिया और फिर आरामसे खडा रहती है, अपना मुख 
चलाती हुई एक वह निर्श्चितताका आनन्द लेती है, मगर मनुष्योमे देखो--तो बच्चेका प्यार 
तो करते, पर वे एक निश्चितताक। क्षण नही पाते । कितना अच्तर है ? ' भर किसका मौज 
आप बतार्वेंगे ? इज्जतका । इज्जत उन पश्ुओमे भी है। श्रयर पशुओमे कोई किसीकी जरा 
सी बेइज्जती करे तो वे भी लडने लगते है । तो मठलब यह है कि इज्जतके लिये अगर आए 
मनुष्यभवमे जी रहे है तो मनुष्यभव पाना व्यर्थ है। खानेके लिए जी रहे हो तो मनुष्यभव 
पाना व्यर्थ । उससे तो पशुओका जीवन बहुत श्रच्छा । और काम सेवनके लिए जी रहे ह्दी 
तो इसमे जितने लोग भ्ासक्ति रखते हो उससे श्रधिक श्रासक्ति श्रौर सुख वे पश्ु भी छूटते 
है । आपको लग रहा होगा ऐसा कि मनुष्य तो मनुष्य है, बढ़े श्रच्छे है भ्ोर पशु तो ये अट- 
पटे है, चार पैरोसे चलते हैं, पूँछ नीचे लटकती है, सीगें लगी है, मगर गाय, भेस जैसा दिल 
बनाकर उनकी ओरसे यदि जानना चाहो तो उन्हे ये श्रादमी श्रटपटे लग रहे--ये कंसे दो 
पैरोके बल खडे है, ये चलते-फिरते हुएमे कितने अटपटेसे लग रहे है” तो किस बातमें श्राप 
बढ़कर कहला सकते है सो बताश्रो । धर्म नाम किसका ? आत्माका जो सहज स्वभाव है 
उसकी दृष्टि होना । धर्मेका इतना ही रूप है, बाकी तो सत्र बवण्डर पडा रखा है श्रगेक मज- 
हब वालोने और जुदे-जुदे सबके मजहव हो गए, हो जाबें मजहब, लेकिन इस व्यवहारके 
क्रियाकाण्डोको करते हुए भी यदि स्वभावद्ृष्टि है तो वह धर्मका पात्र है | 
झौदयिक भावोंका नातिसंकेपसे नातिविस्तारसे वर्णन करनेका संकल्प -- वात यहाँ 
यह कही जा रही है. कि यहाँ श्रौदयिक भावोक्रा वर्णन चलेगा और वे सब झ्रापको बहुत 
अ्रच्छी तरह सममभमे आयेंगे, क्योकि वे आपके ही फोडे है, आपके क्लेश है, श्रापकी बरतादी 
वी बातें है । उन्हे तो जरा ध्यानसे सुनना ही होगा । क्योकि उनसे हमे निवृत्त होना है। 
ऐसे ये २१ भाव यहाँ बताये जायेंगे । उनके सम्बधम ग्रन्थकार कहते हैं कि मैं उनका स्वरूप 
कहगा । न तो उनका सक्षेप ही होगा भर न विस्तार होगा । जो बर्गुन करेंगे वह बहुत 
थोडा न करेंगे शरीर बुत ज्यादा भी ने करेंगे । अच्छा बताउये आप लोगोकी प्रसंदगी किसमे 
है ? थोडा वर्णान करें कि विस्तार । ती जिन्हे सुनतेस ऊब शआ्रायगी वे तो सदी कहेंगे कि 
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ज्याद। वर्णन न करो । (एक श्रोता वकील बोले--कि वे तो चाहेंगे कि कुछ भी न कहो, 
हँसी) तो देखो भाई थोडा सुननेसे पूरी बात समझमे न झा पायगी | और विस्तारसे कहनेमे 
ऊब झा जायगी । तो ग्रन्थकार भी कितना दयालु होता है कि श्रोताके हिंतकी बात, चित्तमे 
रखता है और श्रोताके हितकी बात कहता है । श्रोताश्रोकी श्रपेक्षा प्रन्धकारपर, अ्रथवा वक्ता 
पर कितना बोक होता है, इसका जरा अंदाज कर लो । श्रोताको क्या है ? श्राँखें मीचो सुनो 
झौर भ्रानन्द लूटो और भीतर अपने जो हितकी बात है वह रखते जावो, उनको एक ही काम 
है, ज्यादा काम नही है । ग्रन्थकारको या वक्ताकों तो अपनेको भी सम्हाल ले, दूसरेकी भी 
सम्हाल ले ऐसा उद्यम करना पडता । दूसरे-दूसरेके ही सम्हालनेसे मेरा भला क्या ? और 
अपना ही मात्र सम्हाले तो सभामें बैठे क्यो ? ग्रन्थकारकों भी ऐसी ही परिस्थिति है। उनका 
भी ध्येय जीवोके हितका है। आखिर ग्रन्थकार भी भाषण ही तो दे रहे है वह लिपिबद्ध है 
तो ग्रन्थकार यह कह रहे कि मै उन औदयिक भावोक्रा वर्णन करूगा जिनका न अत्यन्त 
संक्षेप होगा, न अत्यन्त विस्तार होगा । 
गतिनामास्ति कर्मेक विख्यात नामक्मंणि । 
| चतस्रो गतयो यस्मात्तच्चतुर्धाधिगीयते ॥६७७॥ 
कर्मोकी १४८ प्रकृतियोमे चार प्रकारकी श्रकृतियाँ है--१ नरकगति नामकमं, 
२. तियंक्गति नामकर्म, ३. मनृष्यगति नामकर्म, और देवगति नामकर्म । ये चार प्रकारके गति- 
नामकर्म है । उनके उदयसे जो अ्रवरथा प्राप्त होती है उसे नरक, तियंड्च, मनुष्य, देव कहते 
है अश्रवा कर्मोकी ओरसे समभमे न श्राता हो तो अ्रपती ओरसे देखो--ससारमे जीव चार 
प्रकास्के पाये जाते है--नरक, तिय॑ज्च, मनुष्य, देव, ये चार गतियाँ है। तो ये चार गतियाँ 
जीवके स्वभाव तो नही है। कैसे माने कि स्वभाव नही है। स्वभावकी पहिचान है यह कि 
जो सहन हो, शाश्वत हो, निरपेक्ष हो वह स्वभाव कहलाता है । सहज हो, जबसे वस्तु है 
तब ही से वह भाव है । शाश्वत हो, भ्रनादि श्रनन्तकाल तक रहता हो और निरपेक्ष हो, 
किसी परकी प्रपेक्षा न रखता हो, यह बात इन चारो गतियोमें है ही नही । क्या जबसे यह 
मनुष्य है तब ही से यह जीव है ? भरे जीव तो अनादि अनन्त है। व्या यह दिखने वाला 
मनुष्य सदा रहने वाला है ? नही, क्या निरपेक्ष है ? नही । कर्मका उदय हुआ तब ये. धन 
वैभव मिले, व्यवहारकी चीजे इकट्ठी हुईं, माता-पिता हुए । जो-जो साधन हुए वे वे मिले तो 
है, ये गतियाँ मिली तो गति नामक जो ये स्थितियाँ हैं वे स्थितियाँ नामकर्मके उदयसे हुई है 
इस कारण वे औदयिक भाव है। ४४ 
कर्मणोस्य विपाकाद्दा दैवादन्थतम वपुः । 
प्राप्य तत्रोचितानु भावान्‌ करोत्यात्मोदयात्मनः (६ ७८॥ 
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गतिभावका परिचय--जो ये चार गति नामकर्म बताये गए हैं। इस गतिनामकर्मका 
विपाक होनेसे यह आत्मा अपने ही उदयवश उन नामकर्मोम्रे किसी एकके उदयका निमित्त 
पाकर नरक, तिय॑च, मनुष्य, देव--इन चार गतियोमे से तदनुरूप किसी भी एक गतिको प्राप्त 
होकर उस गनिके थोग्य भाव करता है। कोई आदमी पहिले घोडा था तो उसे तो घास 
अच्छी लगती थी, आदमी बन गया तो उसे हलुवा अच्छा लगने लगा । जत्र गाय, भैस था 
तब तो अपना बछंडा बछिया इसे प्रिय लगते थे । भ्रव मनुष्य हो गया तो इसे ये दो पैर वाले 
बच्चा बच्ची प्रिय हो गए । जिस गतिमे जीव जाता है उस ही गतिके योग्य उसके भाव बनते 
है | सुकरको कीचड सुहाता है, वही सुकर भ्रगर मनुष्य बन जाय तो उस्ते कीचड नहीं 
सुहाता । तो वहाँ परिस्थितियाँ श्रलंग हो जाती है, द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव सामग्रीके अ्रनुसार 
उनका भाव जुदा-जुदा बन जाता है, उसके लिए दृष्टान्त देते है । 

यथा तियय॑गवस्थाया न तद्द्या भावसन्ततिः । 
तन्नावश्य च नान्यत्र तत्पर्यायातुसारिणी ॥६ ७६॥ 

गतिभावके परिचयमें तिर्यग्गतिके भावोका उदाहरण--जिंस प्रकार तिर्य॑ञ्च अश्रवस्था 
मे जो उस अ्रवस्थाके थोग्य भाव है वह उस पर्यायके अनुसार अवश्य होता है। तिय॑ञ्च 
अवस्थाके योग्य जो भाव है वे तिर्यञ्चके ही होते है । भाव भी उसी रूप होते है, क्रिया भी 
उसीरूप होती है । जब कोई मनुष्य पहिले कुत्ता था तो उसकी पानी पीनेकी क्‍या विधि थी, 
क्या वह गिलास कटोरा आदिसे पीता था ? क्‍या वह कोकाकोला पाइपकी सीकसे पीता था ? 
अरे वह तो जलमे जीभ डाल देता था, बस जीभ ही छोटासा कटोरा गिलास श्रादिका जैसा 
काम करती थी | भला उस तरहसे कभी कोई मनुष्य भी पीता है क्‍या ? हाँ हमारी बातकों 
मूठ करनेके लिए कोई ऐसा बनाकर करने लगे तो उसको बात अलग है (हँसी) । तो जो जीव 
जिस भवमे पहुंचता उस भवके श्रनुसार, द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव, सामग्रीके श्रनुसार वहाँ प्रकृ- 
तियाँ हो जाती है । यह गति झ्ौदयिक भाव है। जैसे तियंञ्चमे तिर्य॑>च अ्रवस्थाके'योग्य जो 
भाव सतान चलते है वे तियंञ्च पर्यायके भ्रनुमार होते है । 

भायाकों सायारूपसे पहिचान लेनेका महात्‌ पौरुष--देखों सारे सकटोसे छूटनेका जो 
उपाय है, उसकी पहिचान क्या है ? जो उम उपायको बना लेता है। उसकी मोटी पहिचान 
यह है कि जितने मनुष्य दिखे, जितने लोग दिखे उनको वह अ्रपरिचित या उनसे मैं अ्रपरि- 
चित हूं इस तरह॒का निर्णय रखना है, फिर भी जो व्यवहार करना पडता, जो अनुराग बनाना 
पडता वह करता है, मगर करना और निरणंय ये दो बातें जुदी-जुदी हैं । विश्वास श्र चलन 
थे दो पृथक्‌-पृथक्‌ बातें है, कमजोरी है ऐसी कि विश्वासके श्रनुसार चल नही पाते, मगर कोई 
कहे कि जब चल नही पाते विश्वासके अनुसार तो फिर विश्वास क्‍यों किया जाय ? देखो 
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समीचीन विश्वासका इतना महत्त्व है कि उसके अनुसार चलना न बने तो भी सम्यक्‌ विश्वास 
करनेका लाभ है। आत्मा व परमात्मस्वरूपका विश्वास यदि सत्य हो गया है और उसके पनु- 
सार चाहे चल भी नही पा रहे है तो भी कर्मनिर्जरा है। तो विश्वाससे मत चिगो । सही 
विश्वास बने । मेरा पहिचाननहार दूसरा न कोई रे । जगतमे मेरा पहिचानने वाला कोई दूसरा 
नहो है । मै मायने आत्मस्वरूप श्रतस्तत््व सहजपरमात्मतत्त्व | यहाँ जितना व्यवहार होता, है 
परस्पर, मायामे मायासे हो रहा है । हम आपसे बातें करते है तो हम भी माया, आप भी 
माया । जो हमारेमे यथार्थ स्वरूप है, अरतस्तत््व है, सहज परमात्मरूप है, शुद्ध ज्ञायकस्वरूप 
है और आपमे भी है, इन दोनोको परस्परमें बात करते हुए किसीने देखा क्या ? मायाकी 
मायासे पहिचान हो रही है । इसमे इतना अ्रन्तर है जरा कि कभी कोई श्रत्यन्त मुग्ध दशामे 
रहता है, कभी कोई सममा हुआ रहता है । माया तो न मिटेगी हमारी झ्रापकी, पर विश्वास 
यदि साथ हो तो कोई समय ऐसा श्रायगा कि यह माया भी मिट जायगी । लोग तो मायाकी 
पूजा करते है और कहते भी है कि ,इसके घरमे बहुत माया है जिसके पास धन वैभव ज्यादा 
हो, और यहाँ हम कह रहे कि मायाको नष्ट करना है । अरे यह माया नष्ट होगी, चारो गतियों 
की श्रवृस्थाये दूर होगी तो १रम।त्मपद मिलेगा, श्रनन्‍्त आनन्द मिलेगा। हे 
विभावोंकी विपरीतता समझ सकनेपर ही परमात्मत्वलाभका सार्ग पानेकी संभ- 
वता--भैया ! परमात्मत्वलाभके लिये विभावोकी ही तो एक झ्रोटको छोडना है । परमात्म- 
दशाकी बात भी उन मोहियोकी समझे न झ्रायगी । जिनको यह जचता है कि धन-धान्य, 
स्त्री-पुत्रदिक इनसे बढकर दुनियामे है ही क्या, उन्हे परमात्माके श्रानन्‍न्दकी बात कैसे समझे 
श्रायगी ? एक भिखारीको जिसको कभी भी अच्छा खाना मिला ही नहीं, पुरानी रोटी मिल 
जाती है तो उन रोटियोको रख ले भोलीमे, शर उसे कोई समभाये कि देखो हलुवा पूडीमे 
बडा मौज है, हम तुझे देंगे हलुवा पूडी, तू इन बासो रोटियोको फेंक दे तो क्‍या वह फेंक 
देगा ? अरे उसे विश्वास ही न होगा | वह तो, यही समभेगा कि गह ती मुझे बहका रहा है । 
तो जिसको सूखी रोटियोमे ही मौज है उसकी आगे वृत्ति क्या ? जिसने इस सम्पदाके मोहसमें 
ही कृतक्ृत्यता मान ली, संतोष समझ लिया उसके लिए परमात्माके आनन्‍्दकी बात समभमे 
न आयगी । फिर कोई पूछेगा तो फिर ऐसे लोग भी तो बहुत है । वे दर्शव करने क्यो जाते 
भावाचके ? तो उनकत। प्रयोजन बस भीतरमें यही बसा है कि'पुत्रादिक खुश रहे, धन | बढ़े. 
बस यही भावना रहतो है । और शायद ऐसी पूजा लोग करते हो तो करें, मगर उन्हे वास्ट- 
विक लाभ न मिल पायगा। तो परमात्मस्वहूपका आनन्द उन्हे ही अन्दाजमे आयगा जिनवो 
यह जंच गया कि ससारमें कही सुख नही। यह सब व्यर्थ है, मायारूप है उसकी उपासना 
धर्म है और जिसको दर्शन न हो उसको कैसे-कैसे औदणिक भावोमे रहना पडता है ?ये ही 
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बाते इस प्रकरणमें आ्रायेंगी । ' 
एवं देवेथ्थं मानुष्ये नारके वपुषि स्फुटम । 
झात्मीयात्मीयभावाश्च सन्त्यसाधारणा इव ॥&६८०॥ 
झौदयिक भावोंका बेकार भार--प्रदधिक भावोक्रा परिचय कराय्य जा रहा है। 
झौदयिक भावोके भेदोमे स्वेप्रथम भेद बताया है--४ गति | गतिनामकर्मके उदयसे जीव जिस 
यतिमे जाता है उस गतिके योग्य भाव बनते है | जैसे उदाहरणमे कल तिर्यज्चकी बात कहो 
थी । तिय॑ज्चगतिमे पहुचनेपर जीव तिर्य॑ज्चो जैसा भाव बनोया करता है। जैसे मतुष्योके 
और पशुओके झाहार झ्ादिकमे अन्तर है । अब इस छन्दम शेष तीन गतियोंका जिक्र कर रहे 
है | देवगतिमे भी अपनी गतिके योग्य भाव होते है । देवीका वैक्रियक शरीर है, वे उस 
गेक्रियासे कैसे-कैसे भाव किया करते है, उनके लिए क्या-क्या बातें आसान है और उसके अनु- 
कूल उनके भाव बनते है | गनुष्यगतिप्ते मनुष्यके अनुकूल भाव बनते है। भले ही मनुष्योमे 
परस्पर भेद हो, पर इतना भेद तो न होगा कि मनुष्योकी श्रादत पशुओं अथवा घोडों जैसा 
भ्राह्मर-विहारकी बन जाय । तो ' मनुष्योमे मनुष्यों योग्य व्यवहार होता है । तारकी भवमे 
नारकियों जैसी वृत्ति होती है । वहाँ कृष्ण, नील, कापोत ? ये तीन अशुभ लेश्यायें होती है । 
उनका शरीर अशुभ होता है, उनका परिणाम श्रद्युभ रहा करता है । सम्यर्दृष्टि नारबी हो तो 
उसने कितना बडा लाभ लूट लिया ? सम्यक्त्व मिल गया, मोक्षमार्ग उसे मिल गया । ,मुक्ति 
मे क्या आनन्द है ? उस आनन्दका भी अनुभव कर लो। इतना महाव॒ होकर भी चूँकि 
नारकी है तो वहाँ मार-काट, छेंद-भेद तो उस नरकगति जैसा ही रहता है । उस भवकी बात 
छूटी नही है | कोई सम्पर्दृष्टि नारकीपर उत्पात करे तो वह भी बदलेमे छेदा-भेदन तो वैसा 
ही कर रहा, कही वह साधु-सतोकी भाँति बैठकर कुटता-पिटता, छिंदता-भिदता रहे, ऐसा नही 
है। उसके भी विक्रिया है इसलिए वह भी उसी तरह मार-काठ करता है। भले ही अन्तः 
भावोके कारण अन्तर हो जाय, लेकिन गतिके अनुप्तार भावोसे वह कहाँ छूट वायगा ? श्रौर 
सम्यवत्वक्नी महिमा देखो--कुट-पिटकर भी श्रौर दूसरोको कूट-पीटकर भी उसे अनाकुलताका 
भान है । तत्व क्या है, स्वृहूप क्या है और वास्तविक औनन्द क्या है ? लोकमे वही वभव- 
वान है जिसको सम्यक्त्व श्राप्त है, बाकी सब बेकार है ! 
सम्पवत्व बिना धर्मरूपताका अभाव--सम्यकत्वकी बात समझाने वाले भ्रापसमे एक 
- दूसरेके नहीं है इसलिए सब चल रहा है । यदि सम्यवत्वकी बात एकदम सामने झा जाय 
किसीके तो वहाँ एकंदम घोषणा की जा सकती है कि ऐसे धर्मक्रियाकाण्डसे लाभ क्‍या है ? 
सम्यवत्व बिना घर्मंक। लाभ कैसे लिया जा सकता है ? अश्टाह्िकाके दिनोमें श्रहदास सेठके 
घरपर रातरिमे झापसमे धर्मेचर्चा हो रही थी तो उन दिनों राजाका ऐसा कुछ ऐसा विधार 
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हुआ कि मैं रातको नगरमें घूमकर देखूँ तो सही कि कहाँ क्या हो रहा है, सो मंत्रीके साथ 
रातको राजा घूमने निकला । जब ग्ररहदास सेठके सकानके पास आये तो वहाँ धर्मचर्चा सुनाई 
पडी । राजा उस चर्चाको बडे ध्यानसे सुनने लगा। चर्चा णह हो रही थी कि हमें सम्यक्त्व 
कैसे हुआ ? अग्हदास भी यही बात कह रहा था और उसकी सभी सेठानियाँ भी यही बात 
कहती थी कि हमको सम्यकक्‍्त्व कैसे हुआ ? सभी लोग सिर हिला-हिलाकर सभी बातोकी 
्रनुभोदना कर रहे थे, पर छोटी सेठानी यही कहती थी यह सब भूठ । राजा सभीकी बातें 
सुन रहा था | सोचा कि देखो ये संभी लोग तो ठोक हो कह रहे, यह तो हम लोगोकी जानी 
समभी बात है, पर यह छोटी सेठानी कहती है कि सब मूठ । सोचा कि कल इसका न्याय 
करेंगे । दूसरे दिन राजाने छोटी सेठानीको राजदरबारमे श्रादरसे बुलवाया और पूछा कि रात 
को जो तुम्हारे घर धर्मचर्चा हो रही थी उसमे सभी लोग तो ठीक ही कह रहे थे, पर तुम 
क्यो कहती थी कि सब भूंठ । तो उसने उत्तर तो कुछ न दिया, सारे ग्राभूषण उतार दिए 
शझौर एक घोती मात्र पहिनकर किसी अ्रजिकाके पास दीक्षा लेने चल पडी और उस समय 
जनता कह रही थी कि बस सच तो यह है । तो ऐसे ही समभिये कि धर्मके मामलेमे जितना 
स्वभावाश्रय है उत्तना तो धर्म है, बाकी धर्म नही जो कुछ श्रम किया जा रहा है । 
भयावह चीजोका संग छोड़कर भ्रभय धाममें पहुंचनेका अ्रतुरोध-- दसलक्षणके दिनो 
में बडे सुबह उठेंगे, नहाय्रेंगे, धोयेंगे, पृज्राविधान आदिकमें बहुत-बहुत समय लगायेंगे, मगर 
अपने झात्मशोधनमे, मोहका भय करनेसे या ज्ञानकी बात सुननेमें बुखार चढ आयगा, न 
रुचेगा । अरे कहाँका ज्ञान ? बडा कष्ट हो रहा, समभमे नही आ रहा, समभमे आये कैसे ? 
जब विपयोकी श्रोर चित्त है, कषायोकी ओर रुचि है, मोह मोहमें ही चित्त पगा है तो ज्ञान 
ओर वेराग्यकी बात रुचेगी कैसे ? अगर कोई हँसी ठट्ठा वाली बात कहे तो वह फट समभमे 
आयगी, मगर ज्ञान और वैराग्यकी बात जिसके बलसे ससारके सकट सदाके लिए दूर हो 
सकते है उस बातको जी न चाहेगा । भला घरमें भी किसी बडे कामकी अभिलाषासे जिससे 
वित्तमे परेशानी हो, ऐसे कठिन काम भी कर डालते है। हमारे सिर॒पर रा ही गयी यह 
बात । व्या-क्य्रा कष्ट नही करते, पर यह नही सोचते कि अनादिकालसे दुर्गतियोमे भ्रमण 
करते-करते श्राज सनुष्यभव पाया है तो सोचें कि बस मुझे करनी ही है ज्ञान वैराग्यकी ब।त । 
समय आया है, यह टल जायगा, फिर पता नही मरकर क्या होगे ? कैसा भव बीतेगा, वया 
परम्परा बन जायगी ? भला जब एक ही जीवनमे कोई असत्सग हो जाय, खोटे लोगोका सग 
हो जाय तो यहाँ ही विश्वास नहीं रहता कि अ्रब मेरा क्‍या होगा ? खोटा ही परिणाम है 
उसका । तो भला सारे भव असत्सग रखा । मोहियोका, कषाय वालोका, दुष्ट श्रभरिप्राय वालो 
का, श्रज्ञानियोका भ्रगर सग रखा तो इसका परिणाम क्‍या रहेगा ? एक मनुष्यभव ही तो 
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मिला, अपनी जिम्मेदारी सम्हालनेके लिए । ज्ञान वैराग्यसे मत डरो । श्राचार्योकी यह स्पष्ट 
घोषणा है कि ये मूर्ख लोग जिस चीजसे डरते है वही चीज तो इनके निर्भवत।की है। और 
जिसमे प्रीति करते है, डरते नही हैं, बह महान भयकी चोज है । विपयोगें, कपायोमे, प्रेममे, 
विरोधमे, गप्प-सप्पमे डर॑नही लगता, प्रेम जगता । पर भयकी वही चीज है, आपत्तियोका 
वही स्थान है श्रोर जिसमे, ज्ञानमें, वैराग्यमे, सत्सगमे, गुरुकी उपासनामे, जिन बातोमे इस 
जीवको तत्त्व मिलेगा, सकट टर्लेंगे, उससे यह डरता है । तो जब ससार और मोक्ष बिल्कुल 
उल्टो चीजें है--ससारमार्ग और मुक्तिमार्ग वे परस्पर उल्टी चीज है तो मनुष्योमे मोही भौर 
ज्ञानी इनकी बात भी तो परस्पर उल्टो होनी चाहिए, सो उल्टी चल रही है। ' 

श्रौदथिक भावोंमे प्रेम न करके श्रपने सहजभावमे रुचि करनेका संदेश--भैया ' 
अपनेको देखो, अपनेमे अपनेको सम्हालो, कुछ रहेगा नही 'साथ, किसीका पता न पड़ेगा । 
अरने आपके अन्तःस्वरूपका, सहज परमात्मतत्त्वका परिचय हो जायगा तो यह साथ रहेगा 
और झानदामृतका पान कराता रहेगा । उसे निरखो | इन भऔदयिक भावोमे प्रीति मत करो | 
ये मागे हुए भाव है, किसीकी कोई चीज माँगकर ले आये, मानो गहना ले भ्राये तो उस मांगे 
हुए गहनेमे उसे मोह तो नही होता, क्योकि वह जानता है कि यह माँगकर लाये है, यह मेरी 
चीज नही है, यह तो देनी ही पडेगी । यह मेरे साथ रहनेकी नही । तो ऐसे ही समभो कि 
जो क्रोध, मान, माया, लोभ, इन्द्रिय विषयोका प्रेम है वह भी माँगा हुआ है । कर्मोके उदयसे 
माँग रखा है, ये रहनेके नही, ये भी छूंटंगे। तो औदयिक भावोसे श्रीति मत करो | एक 
अपना जो सहज छुद्ध पारिशामिक भाव है उसकी रुचि जगावो । होते है नाना प्रकारके भाव, 
किन्तु वे भाव इस जीवकी निजकी चीज नही है । जिस पर्यायमे भी यह जीव जाता है उसी 
पर्यायके योग्य उसको सामग्री मिल जाती है । सामग्री तो सब जगह है, बस प्रपनी पर्यायके 
योग्य उस सामग्रीका उपयोग करने लगता है | बस यही है गतिभावका रहस्य । 

ननु देवादिपर्यायो नामकर्मोदयात्परम । 
तत्कथ जीवभास्य हेतु" स्याद्घातिकमेंबत्‌ ॥६८१॥ 


गतिनामकर्मोदयमें घातिकर्मवतु भावहेतुतामें शकाका कथन---अ्रब यहाँ शकाकार 
कहता है कि यदि नामकर्मंके उदयसे गतिभाव हुआ तो ठीक है । मगर यह हुआ तो गतिनाम- 
कर्मके उदयमे । तो भला बतलाग्री--नामकर्म घातियाकम है या अ्रधघातिया ? अघातिया कर्म 
है । देखो मन मौजसे रहकर धर्म करनेकी श्रादतमे जरा फर्क डालो । यदि आपको इतना भी 
ने मालूम हो कि भगवानका क्या स्वरूप है, घातियाकर्म क्या है, भ्रधातिया कर्म क्या है, गुण- 
स्थान कैसे होता है, ऐसी साधारण बातें भी न मालूम हो जैनसिद्धान्तकी तो वे हमे समभायें। 
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हम नही जानते कि उन्हे धर्म करनेकी प्रेरणा दे कौन रहा है ? जो इतने श्रम किए जाते है 
धर्म काम करनेके लिए, उप्तके लिए प्रेरणा दे कौन रहा हैं सो तो बताश्रो ? हमको तो इतना 
मालूम है कि आ्त्माके सहजस्वभावकी प्रीति है वह धर्म करनेके लिए प्रेरणा देता है। इससे 
ज्यादा कुछ आप लोगोको मालूम हो तो बता दो कि इतना तो धर्मंके लिए कष्ट क़िया जा 
रह है। घन भी लगाते, मन भी लगाते, शरीर भी लगाते और बहुत गा-गाकर 
पूजा करते, पर यह तो समझा दो कि आपको प्रेरणा किसने दी कि आप इतने काम करें, 
इतने कष्ट करे ? यदि आपको स्वभावरुचिने प्रेरणा दी हो तो सब काम ठीक बनता चला 
जायगा । स्वभावरुचि नही है, फिर भी कर रहे है तो हम उसकी क्या बतायें ? हम खुद 
असमजसमे है। क्यो हो' रहा इतना कष्ट ? जब तक अपने आपके अ्रतस्तत््वकी सुध न हो, 
परमात्मस्वरूपकी खबर न हो तब तक घर्मभाव कंसे हो सकता है ? तो प्रसग यहाँ यह चल 
रहा था कि बताया यह जा रहा कि गतिनामकर्मके उदयसे गतिभाव होता है श्रौर उस भावमे 
यह कला है कि जो जीव जिस गतिमे पहुचता है उसके उस गतिके अनुकूल भाव होने लगता 
है | शंकाकारको यहाँ यह शक हो गयी है कि जीवमें भावोका बनना तो ग्रघातिया करमकि 
आराधोन नही है। अघातिया कर्म तो शरीरको रच दे, शरोरमे जीवको बनाये रखे, ऊँच-तीच 
कुल मिले, ऐसी बातोमे तो उसकी कला हुई, लेकिन जीवके भाव बन रहे उस तरहके तो ऐसे 
भाव बननेमे अघातियाक़ा क्‍या काम ? स्वरूप ही बतलाता है कि घातिया कर्म उन्हे कहते है 
जो जीवके गरुणका घांत करें । तो ये जो भाव बन रहे है आहार-तिहारके श्रारामके तो यह 
तो घातिया कर्मेसि सम्बंधित बात होना चाहिए | अ्रघातिया नामकरमके उदयसे, गति नामकर्म 
के विपाकमे इस भावका क्या सम्बंध ? इन नामकर्मकी प्रकृतियोमे भावक्री सामर्थ्य कहाँ श्रा 
गई ? देखो भेया | शका करनेके लिए भी बुद्धिकी बड़ी जरूरत होती है । कैसी मर्मभरी शंका 
की है घातिया और अ्रघातियाका काम जब जुदा है। अघातियाका काम भावरचना नही 
सावपरिवर्तेत नही, फिर यह गतिभाव कैसे बन गया ? इसके समाधानमे ग्रन्थकार कहते है-- 
सत्य तन्नामकर्मापि लक्षणाच्चित्रकारवत्‌ । 
नून तद॒देहमात्रादि निर्मापयति चित्रवत्‌ ॥६८५२॥ 
अ्रस्ति तत्रापि मोहस्य नैरन्तर्योदयोञ्सा । 
तस्मादोदयिको भावः स्यात्तह हक्तियाकृतिः: ॥8८३॥ 
मोहके नैरस्तर्योदयसें वेहाकारानुरूप भाव बननेका प्रतिपादन करते हुए उक्त शंका 
का ससाधान--समाधानमे कह रहे है कि नामकर्मका काम तो यद्यपि यह है कि रचना 
किया करे शरीरकी, जैसे चित्रकार नाना प्रकारकी चित्रकारों बना देता है, इसी तरह नामकर्म 
का उदय इन नाना प्रकारकी शरीर रचनाश्रोका कारण है । सो नामकर्मने किसी तो रचना 
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मगर साथ ही तगा हुआ है मोहनीय क| । उसका उदय निरन्तर चल रहा है, तव उस 
देहक्रियाके आकार अनुरूप श्रोदयिक भाव बनता है। अ्रव भला वतलाश्रो गायसे कहो कि 
देख तेरे पास भी चार चीजें ई--दो ह/थ, दो पैर। आगेके पैरोक्रों हाथ मान लो और 
मनुष्योके भी दो हाथ, दो पैर है | तो रे गाय तू मनुष्यों जैसा पद्मासनसे बैठ तो जा । तो क्या 
वह उस तरहसे बैठ सकेगी ? नहीं बैठ सकती । करे वया ? जब देहरचना ही वैसी है कि 
जब वह बंठेवी तो ऐसे ही वैठेगी कि पहिले उसका पेट और बगत लग बैठे । वह और कला 
लायगी कहाँसे ? तो बैठने का भाव भी उसी प्रकारका बनेगा । तो नामकर्मके उदयमे शरीर 
का आकार बन गया । अब जैसा शरीरका आकार बन गया उस तरहका वह भाव बना। 
तो जैसे श्र समभलों--कोई मनुष्यजन्मसे हो पैरका लगडा हो गया, खचुर-खचुरकर चतता 
है । तो जब उसके चलनेका भाव होगा तो इसी तरह चलमेका भाव बनाकर चलेगा । तो देह 
का जैसा आकार बना हो उसके अ्रनुरूप चलनेकी वात होती है। यद्यपि भाव बना मोहनीय 
के सम्बचसे, मगर उसके अनुरूप भाव बने यह बात पाग्री जा रही है। जो नामकर्मके उदयसे 
शरोरका आकार मिला उसकी क्रियाके अनुसार ओऔदयिक भाव होतो है। नामकर्मका काम 
एक शरोररचनामात्र है सो ठीक है। शकाकारका कहना सच है कि नामकर्मके भावके परि- 
वर्तेनका कारण नही हो सकता, क्योकि वह श्रघातिया कर्म है, लेकिन साथ जो मोहनीय कर्म 
का उदय चन रहा है । उसमे श्रौदयिक भाव श्रपनी क्रिया करता है और भ्रागे देख लो जहाँ 
मोहनीय कर्म नही रहता वहाँ तो यह भाव भी नहीं रहता । तो मोहनीय कमेका अ्रविना- 
भाव है इसलिए नामकर्मोंका यह काम बताया गया है । 

मोहनीय कमकी प्रधानता व जीवके+बिगाड़मे कारणता--देखो कितनी विडम्बना है, 
संसासमे नारकी, तिर्मझ्च, मनुष्य, देव, नाना गतियोमे जन्म लेना होता है। नाना भाव 
इसे बनाने पडते है । अनेक सुख दुःख सहने पडते है । कितना कर्मंबन्ध हो रहा है ? इस 
सबकी मूल जड है मोहनीय कर्म राज! भ्रथवा सेनापति समझ लीजिए । राजाके मरनेके बाद 
सेना कहाँ टिकेगी ? यो समक्त लीजिए कि वृक्षकी जड है जैसे मोहनीय कर्म और वृक्ष की 
डाले पत्ते फूलक्ी तरह बाकीके कर्म, बाकीके कर्म हरे भरे रहे इसके लिए मोहनीय कर्मकी 
प्रसन्नता चाहिए । नही तो उच्न ७ कर्मोपर भी आाफत आ जायगी, और वे सब मर जायेंगे । 
उन ७ कम रक्षक, पालन-पोषण करने वाला मोहनीयकम है। जैसे कोई घरमे कहे कि 
हमारा पालन-पोषण करने वाला तो हमारा पिता है, जो कोई भी हो और कहे कि वाह 
कैसे ? हम आज पिताकी कोई परवाह न करेंगे, कोई तकलीफ ही न होगी । अरे तो आज 
तकलीफ न होंगी तुम्हे ? कलका दिन कैसे निभा लोगे ? म,त।ने रोटी बनाकर खिला दी, पेट 
भर गया, अब यह ऐ/ठ बगराता है--मेरा किसीसे बया मतलब ? लेकित कलका दिन कैसे 
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भुजारेगा ? जब कल आयगी तब पहुंचकर बोलेगा कि अम्मा भूख लगी। वहाँ तक वह 
आधारके बिना रहेगा ? ऐसे ही समझ लीजिए कि मोहनीय कममंका नाश होने पर ७ कर्म 
रहते तो हैं। भ्रापको मालूम होगा कि १० वें गुणस्थानके अन्तमे मोहनीयकर्म पूरा नष्ट हो 
जाता है । सम्यक्त्वके होते समय मोहनीयकी ७ प्रकृतियाँ दूर हो गई । रह गयी २१ प्रक्ृ- 
तियाँ, सो २१ मे २० का नाश हुआ ६€वे गुणस्थानमे, रह गया सुक्ष्म लोभ, उसका नाश होता 
है १० वे गुणस्थानके अन्तमे । १२वें ग्ुणस्थातमे पहुंच गया । मोह जरा भी नही है तो वे 
७ कर्म डीग मारें कि कौन वहता है कि हम मोहनीय कमेके वलपर पलते पुसते है । देखों 
अब भी है हम और मोह नही रहा तो यह डीग कहाँ तक रहेगो ? शेषमें ३ कर्मोको तो 
१२ वे गुणस्थानगे ही नष्ट हो जाना पडता है। ज्ञानावरण,- दर्शनावरण और अन्तराय ये 
१२ वें गुणस्थानके अन्तमे ,खंतम हो जाते है। रह गए चार अधघातिया क़र्म सयोगकेवली 
गुरास्थानमें । प्रयोगकेवलीमे तो वे चार अ्रघातिया कर्म कब तक टिकेंगे ? थोडे समय बाद 
मुक्ति होगी, वे अ्रधातिया कर्म भी नष्ट हो जायेंगे, पर जब तक मोहनीय कर्म राजी रहा, तब 
लक इन ७ कर्मोपर कोई श्राँच नही ला सका, कोई पृरुष टेढ़ी नजरसे नही देख सका । मोह- 
नीय कर्मके रहते हुए ७ कर्मोमे कोई बाधा पहुचाने वाला नही है । तो यह भी समझ लोजिए 
कि जितना भी बिगाड है वह सब मोहनीय कर्मसे चलता है। तो इस नामकर्मके साथ जो 
मोहनीय कर्मका उदय भी चल रहा है उससे ये भाव बन रहे है, यह यहाँ समाधानमे कहा 
जा रहा है। 
ननु मोहोदयो नून स्वायत्तोस्त्येकधारया । 
तत्तह्युः क्रियाकारों नियतो$यं कुतो नयात्‌ ॥६८४॥ 

मोहनीय कर्मराजाकी एकघारासे विषाक देनेकीो स्वाधीनता होनेपर वेहक्रियानुरूप 
भाव करनेकी विवशताकरे कारणके बारेमें शंक#--शंकाकारका समाधान सुन लिया था, क्‍या 
कि गति नामकमेके उदयके साथ मोहनीय कमका भी उदय चल रहा है, इसलिए ये भाव बन 
रहे है और उन भावोमे सहयोगी बन रहा है नामकर्मका काम | ,यह समाधान पानेके बाद 
शंकाकार यह कह रहा है कि मोहनोय कर्मका उदय तो अ्रनगेल हुआ करता है। वह तो राजा 
है । उसको दूसरेके सहयोगकी क्या जरूरत हैं ? मोहनीय कर्मका उदय आये, उसे अपने आपके 
बलसे अपने अधिकारसे स्वाधीन होकर फल देना चाहिए । उसको यह अपेक्षा क्यो रहती है 
कि शरीर मिला, देह मिला, उनके अनुकूल हम इसे फल दे, वैसा भाव बनाये, ऐसी अवेक्षा 
क्यो लगा करती है ? क्‍या कह रहा शंकाकार कि मोहनीय कर्म तो प्रवल है, स्वतंत्र होना 
चाहिए, वह काम करनेमें किसीका मुंह क्यों ताक रहा ? जैसा शरोर मिला उसके अनुकूल 
भाव बनें, ऐसी क्यो पराधीनता है ? भिन्न-भिन्न शरीरोके अनुसार मोहनीय कर्म फल क्यो 
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दिया करता है ? उसे तो आगनी गर्जति सा अनु भाग है, जैसा उसका उदय है उसके अनुगा/र 
इस जीव को तुरन्त मव डालना चाहिए । दस शंकाके समाधानते बहते है--- 
मेंस मतीनशिज्ञोनि गोहस्योदमंच गर्व । 
तथापि बुद्धिपृर्वे चाउबुद्धिपुर्वे रवलक्षगात्‌ ॥8६५५॥ 
उक्त शंकाफा समाथान देनेके लिये मोहनीय फर्मफो फलदानकी रीति नोतिके कथन 
फी सूचना--उतक्त शंकाता बहुस छोटा संब्पर्म समाधान है । शझाकार यह जानना चाहता था 
गोहनीय कर्म तो स्वायत्त है, उसी तो निर्गल बूत्ति है, उसको फल देगेमे शरीर श्रादिकवी 
प्रपेक्षा बयोी. करनी चाहिए ? समावानन सह रहे है कि देखो शंकाकार, तुम मोहके उदयके 
विभावमे जानकारी श्रधिक नहीं रसने । जब तुम मोहनीयकें उदयका विभाव जानोंगे और 
उमकी रीतियाँ-नीतियां जानोगे तो एस शकाका समासमान रवय हो जागमगा । घरमे यदि विशी 
को गुस्सा करतेयी श्रधिक झ्ादन है तो नौकर-चाकर बड़े सममदार होते है । वोई नौकर उस 
समय उसके सामने जाय या उसका उत्तर दे या उससे कुछ कहे तो समझदार नोकर कहता 
है-भरे तुमको इस गालिककी झ्रादतका अनुभव नहीं है, इसवी प्रकृतिका तुम्हे परिचिय नहीं 
है। कैसा इसका वैभव है, कसा ठाठ है, कसा इसफा प्रताप है ? इस समय क्या कर सकते है 
इसको तुम नहीं जानते । तो ऐसे ही मोहनीय कर्मके उदयका वैभव नहीं जानते हो शंका- 
कार | वह सब जब बताया जायगा तप्र रवयं परिचग पा लोगे कि मोहनीय कर्म है तो निर- 
गेंल, मगर उसकी रीति-नीति क्‍या है ? क्रिस तरहसे बरह फल देती है-इस बातको समभनेकी 
आवश्यकता है । प्रसग यह चल रहा है कि मोहनीय कर्म तो अपनी एक बडी शक्ति रख रहा 
है, निरगंल है, वह स्व्रच्छन्द्तासे क्यों न चले ? क्यो नही स्वयं अपना प्रभाव जमा पाता ? उसे 
नरक, तिय॑ज्च, मनुष्य देवके देहका मुख क्यों ताकना पड़ता है ? उसके समाधानमे सामान्य 
रूपसे यह बताया था कि देखो--मोहनीय कर्मेकी नीति-रीति समझो, तब यह समाघान अपने 
श्राप हो जायगा,कि मोहनीय कर्म किस तरह जीवको बिगाड़ता है ? तो उस ही मोहनीय कर्म 
के विवरणमे कुछ श्लोक आरायेंगे । 
मोहनान्मोहकर्मेक॑ तदूद्विवा वस्तुत* पृथक्‌ । 
हृडमोहए्चाच चारित्रमोहश्वेनि द्विधा स्मृतः ॥&5८६॥॥ 
सोहनीय विपाकमें जीवके सोहनका दिश्दर्शन--यहाँ चर्चा चल रही है अपने झ्ापको 

बरबाद करनेके निम्ित्तभूत मोहकर्मकी | देखो--आपको क्या चाहिए ? घुख शान्ति या दुःख । 
सब यह उत्तर देंगे कि हमे तो सुख शान्ति चाहिए । तो जरा ढंगसे ठिकानेपर भ्रपना चित्त ले 
आ्राये । जैसे सुख शान्ति मिलती हो उस तरहसे अपनेको ढालों। अपनी-अपनी परम्परासे 
आयी हुई बुद्धिके शनुसार तो सभी भ्रपतेको चतुर समभते है। जो मै कर रहा हूं, ठीक कर 
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रहा हू । अरे ठीक कहाँ कर रहे हो ? अ्र-र तुम दु'खी हो, भीतरमे श्राकुलित हो तो सीधा 
निर्णंप है कि तुम ठोक नही कर रहे हो । लेकिन मोहका एक ऐसा नशा होता है कि दुःखी 
भी होते जाते है और मानते है यह कि मै तो बहुत चतुर हू, बडे मौजमे हु । ऐसा ही इसे 
अपनी पर्यायका रूप दिखाई देता है। सुख शान्ति चाहते हो तो दोनो बातोका 'निर्णाय ' कर 
लो, दुःखका काराए क्‍या है और शान्तिका झ्रावधार क्‍या है ? जगतमे कोई भी जीव किसीका 
जिम्मेदार नही है । बालक पैदा होते, छोटी उम्रमे गुजर जाते, उनको किसने सहाय दिया ? 
“कौन मददगार है ? बड़े भो तब दुःखी होते, जो मनमे भाव आया, अपनी स्वच्छन्दता, विषयो 
की वृत्तिका भाव जगा, 'दु खी हो गए, उनके लिए कौन मददगार है ?'इस जीवका इस जगत 
में कोई मददगार नही है, लेकिन यह जीव स्वय अपने आपका मददगार हो सकता है । ज्ञान- 
प्रकाशमे अपनेको लगाग्रो, बस स्वयका मददगार है। पत्र हम ज्ञानत्रकाशमे कैप आ सकें ? 
जैसे कोई क्रिसीको पकड़कर खोटी जर् ह। रखे हो तो वह विवशता ग्रनुभव करता है कि मै 
कैसे अच्छी जगहमे पहुचू ? च हता तो वह भी है कि मै अच्छे स्थानपर रहू, आराममे रह, 
मगर विवश है । किसीने जकड रख। हैं। यो ही समभिये कि आत्माक्रे आनन्दका घाम तो 
यही स्वयआत्माराम है, ह्ञानप्रकाश है । उस ज्ञानप्रकाशमे कैसे' पहुचें ? क्यो भाई मोहने 
जकड रखा है ? अरे विवशताका अनुभव 7्त करो। वैसे तो उस आादमीको किसी दूसरेने 
जक्रड रखा है, लेकिन यहाँ उसके आत्माकों किप्ती दूसरेने पकड नही रखा । वह ही कल्पनायें 
बनाक़र मोहकी रचना कर कर अपने श्रापको अपने जालमे स्थय फसाये रहता है। जैसे 
मक्रडी जाल बिछाकर स्वय उस जालके श्रन्दर फसी रहती है इसी तरह यह जीव स्वय कल्प- 
नाये बनाकर कल्पना-जालके अन्दर फसा रहता है । कैसे हम परेशान है, जरा इसकी चर्चा 
सुनो--तुम किसी तरह पराधीन हो गए, क्या कारण रहा ? वह कारण है मोहनीय कर्मका 
उदय । जब यह जीव अ्रम करता है, कषाये करता है तो इस जीवके कर्मका बन्बन होता है । 
८ प्रकारके कर्म बँवते हैं।. 

सकर्मता व निष्कर्सताक्ी स्थिति समझ लेनेका श्रनुरोध--भैया ! कर्मोकी ८ सख्या 
तो सामान्यतया सबने सुन रखी होगी, किन्तु कर्म क्या चीज है, उनमे कैसा प्रभाव है, कैत्ी 
रचना है झौर कर्मक्रा क्षय होनेपर आत्माकी क्‍या निधि प्रकट होती है ? इसका परिचय इने- 
पिनोको ही होगा, किन्तु जरा ग्रम्भीरतासे सोचो । जैसे हम समभते है कि यह ज्ञानों है, 
विद्वान्‌ है, क्या उन जैसी योग्यता हम सबसे नही है ? सबके वह क्षपोपशम पड़ा हुआ है, पर 
कुबुद्धि ऐसी छायी हुई है कि उस ज्ञानप्रकाशके लिए जी नहीं चाहता | योग्यता सबसे है । 
आत्माके भ्न्त्रकाशमान ब्रह्मस्वरूपको देख ले, समझ लें, अनुभव्र कर लें, ऐसो योग्यता 
सबसें है। उसका प्रमाण क्‍या ? मनुष्य हुए, मन मिला यही प्रमाण है, और प्रमाण देखो तो 
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जो अपना व्यापार, दृकान, हिसाब बड,-५डी वातोंमें इतनी चतुराई रखते हुये करते वे अपने 
झापके ऐसे सुगम साधारणा स्वाघीन, असमे प्रयासकी आ्रावश्यकता नहीं, उसे न समझ सकेंगे, 
पर पहिले हिम्मत हार ली, ज्सि कहते है कधा डाल दिया तो जिसका मनोबल न हो, साहस 
न हो, रुचि न हो ठो वह कैसे मार्गंतत लग सकता है ? ससारके दु.खोसे कितने सतप्त हो, पद- 
पदपर दुःख श्राता रहता है, बच्चोप्ते कोई प्रतिकूल बात बोल दे, कोई बालक श्रनुकूल न 
चले, अपनी कषाय इच्छाके अ्रनुसार टूसरेकी परिणति न हुई, लो क्रोधमे श्रा गए, दु.खी हो 
रहे श्रौर उस क़ोधमे, दुःखमे श्रपने आत्माके गुण नष्ट हो रहे । इतनी बडो विपत्ति तो पसद 
करते हो, मगर ये सारो विपत्तियाँ एक क्षणमे एक साथ ध्वस्त हो जायें, ये सारे सकट मिट 
जायें, ऐसे इस ज्ञानामृतके लिए रुचि नही जगती । तो यह ही निष्कर्ष निकला कि मनुष्य 
होना न होना बराबर है । मनुष्य होकर काम तो-यही किया जानेका था कि ससारके सकटो 
से सदाको छुटकारा पानेका उपाग्र बना लिया जाता, पर कर रहे उल्टा काम, व्यथैंका काम । 
जो श्रागे मदद भी न करेगा और जीवनके ये दिन व्यर्थ गुजर जायेंगे, ऐसी बात बनेगी । 
तो थोडा रुचि करो, चित्त लगाझ्लो, मोहसे चित्त हटावों | मोहसे कुछ न मिलेगा, प्रपना ऐसा 
निर्णय बनाओ । सब बात समझमे आयगी, क्यो न समभमे श्रायगी ? बाहरकी वात जानना 
कठिन है, पर अन्दरकी ब्रात जानना कठिन नही है | जो जड पदार्थ है, श्रपनेसे भिन्न , है, 
बाहर पड़े हुए है, जिनसे मेरा सम्बंध नही उनका जानना कठिन है, शौर जो खुद ज्ञानमय है, 
ज्ञानस्वरूपसे लबालब भरा हुआ है ऐसे ज्ञानस्वरूपको जान लेना कुछ भी कठिन नही है, 
श्रत्यन्त सरल है, और मोहियोको यो बात जंच रही कि श्रपनी बात जानना कठिन है और 
दुनियाकी बात जानना सरल है। जैसे होते है कुछ क॑ंदी ऐसे कि जिनको कैद ज्यादा पसद 
है, और वे जब आपसमे बात करते है तो कितनी बार कैदमे पहुचे, उसकी डीग मारते है । तो 
ऐसे ही ये ससारी जीव मोहमे ये भ्रपनी चतुराई प्रकट करते है, पर हो क्या रहा है ? मोह- 
कर्मके उदयमे यह जीव अत्यन्त परेशान होता है। न घर रहता है, न प्रसग रहना है, न 
वैभव रहना है, न देह, रहना है, सब कुछ छूट जाना है, मगर जो श्रप्नू व चीज है, भिन्न चीज 
है, मतलबकी चीज नही, उन चीजोमे तुम्हारे मोह प्रेम बसा हो तो इस पापका फल कौन 
भोगेगा ? इन सब परेशानियोका कारण है मोहकमं । 
सोहनोय कर्सको मोहनहृष्टिसे एकरूपता कार्यप्रकारहष्टिस द्विचिधता--इस मोहकर्मका 
विवेचन चल रहा कि मोह तो एक प्रकारका है। मोहन कर देना, बेहोश कर देना, भ्रव जसे 
तम्बाकू खाये-पिये तो उसका नशा और तरहका है भौर गाँजा वरगराका नशा श्रौर तरहका है, 
मदिरा पिये तो उसका शौर तरहका । तो भले ही उनमें भेद हो जाय, मगर दशातरी द्श्ट्सि 
देखो तो नशा तो सब है ही । तो जितने प्रकारके ये मोहन है, प्रेम पैदा होना, म्रम पैदा होना 
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आदि मोहन पैदा करने वाल। है, बेहोश करने वाला है । तो ,बेहोश करनेकी दृष्टिसे मोहनीय 
कर्म एक प्रकारका है । इस मोहका परिवार, इस मोहका प्रभाव मेरेमे रचमात्र मत हो । मेरे 
को तो अन्तःप्रकाशमान इस चिदानन्दधन अन्तस्तत्वके दर्शन हो । जैसे बीहड़ जगलमे छिपी 
हुई कोई संकरी गली है जिस गलीको यह पा ले तो जगलसे निकल भागेगा, ऐसे ही विभावोक्े 
बीहड जंगलमे कोई समीचीन एक संकरी गली है, जिसका सहारा ले कोई तो वह इस जगलसे 
पार हो जावेगा और' जब तक गली नही मिली तो कुछ तो मूर्ख ऐसे होते है कि उन्हे परवाह 
ही नही कुछ, जो जगलमे ही बने रहेगे और कुछ ऐसे मृढ़ है कि जो गलीका ख्याल तो करेंगे 
कि लोकमे मिलना चाहिए कोई ऐसा रास्ता कि जिससे पार हो जायें और उसके लिए प्रयत्न 
भी करते, पर उन्हे वह गली नही मिल पांती, पर ज्ञानी पुरुष ऐसे है कि जिनको रास्ता सही 
ठीक मिल रहा । अब उसे बह॒काने वाला, भुलाने वाला कोई नही मिल सकता । भला आपने 
अपना घर भ्रब तक खूब देखा, रोज-रोज खूब जान लिया घरको, तो श्राप घरको तो नही 
भून रहे । जान लिया सो जान लिया, भूलनेका क्या काम ? सोचते हो ना ऐसा, तो ऐसेः ही 
श्रपने अ्रतस्तत्वकी बात देखो--जान लिया सो जान लिया । श्रब उसके भूलनेका क्या काम ? 
तो इस गलीको न देखने दे, मोहित कर दे, बेहोश कर दे, इसका नाम है मोहनीय कम । तो 
इस मोहनीय कर्मका सामान्य रूप तो एक है, फिर भी इसके कुछ भेढकी निगरानी करें तो 
यह दो भेदोमे विभक्त हे--(१) दर्शामोह और (१) च्यरित्रमोह | दर्शनमोहका काम है सम्य- 
क्त्वको प्रकट न होने देना, बिगाड़ देना, विपरीत कर देना । चारित्रनोहका काम है चारित्रको 
विपरीत कर देना । मोहनीय करममकी २८ प्रकृतियाँ होती है । जिनमे तोन प्रकृतियाँ तो दर्शन- 
मोहकी है--(१) मिथ्यात्व, (२) सम्यग्मिथ्यात्व, (३) सम्यकप्रकृति । मिथ्यात्वके उदयमे 
यह जीव स्पष्टहपसे मिथ्यादृष्टि है। उसमे कुछ गुजाइश ही नही है । सम्यग्मिथ्यात्वके उदयमें 
जीव तीसरे गुणस्थानमे होता है। जहाँ परिणाम मिश्र जैसा, कुछ सम्यकत्व, कुछ मिथ्यात्व 
जात्यतर और सम्यक्‌प्रकृतिका उदय होता है क्षायोपशमिक सम्यकत्वके साथ । सम्यकृप्रकृतिके 
उदयमे यह सामर्थ्य नही कि सम्यक्त्वकों मिटा दे, लेकिन सम्यक्त्व भी रहे और थोढ़ेंसे कुछ 
दोष भी आते रहे, बस यह काम है सम्यकृपकृृतिका | ये तीन है [दर्शनमोह, और २४ हैं 
चारित्रमोह । जो कषायें २५ है वे ही नाम चारित्रमोह प्रकृतियोंके है। यो भेद प्रभेदोमे यह 
मोहतीय कर्म इस प्रकार अपना अनुभाग लिए हुए रहता है । 
एकघा त्रिविधा वा स्यात्‌ कर्मभिथ्यात्वसऊज्ञकम | 
क्रोधाद्याचचतुष्कञ्च, सप्तैते दृष्टिमोहनम्‌ ॥६८७॥। 
दृष्टिमोहन प्रकृतियां--उक्त क्ष्लोकमे बताया है कि मोहनीय कर्मके दो भेद हैं-- 
(१) दशशनमोह और (२) चारित्रमोह । तो दर्शबमोहका इसमें विवरण चलेगा । दर्शनमोह 
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एक ही किस्मवा है मुलमे, रस्यदत्वमे बोई मोहन वर देना और भेद करें तो ३ प्रकारका 
है। मिथ्यात्व, सम्यग्मिथ्यात्व और सम्यकृप्रकृति--ये तीन है वर्शनमोहकी प्रकृतियाँ और 
चारित्र मोहकी, २५ प्रकृतियाँ है । उनमे पहिली चार प्रकृतियाँ अनन्तानुबधी क्रोध, मान, 
माया, लोभ है । इनमे दो प्रकारकी झ्रादत पडी है । पहिली प्रकृति है सम्यक्त्वको उल्टा कर 
देना और दूसरी प्रकृति है चारित्रको भी, उल्टा कर देना याने. अनंतानुबंधीसे दोनो तरफ मोहन 
है। सम्यक्त्व और चारित्रका घात करे । तो अब ध्यानमे आया होगा कि सम्यस्दशंनका घात 
करने वाली प्रकृतियाँ ७ हैं। दर्शनमोहनीयकी तीन, धारिन्रमोहनीयकी व्वार, श्रनन्तानुवधी 
क्रोध, मान, माया, लोभ--इन ७ परकृतियोको दृष्टिमोहन॑ कहते है। सम्यवत्वको मोह ले, 
,उल्टा कर दे, सम्यक्त्वका घात करे । यह काम इन ७ प्रकृतियोका है। मुल प्रसग यह था कि 
गति नामकमंके उदयमे जीवको नारक, तिर्पच आदिकके देह मिले और उन देहोके योग्य उनके 
भाव जगे तो भावोके सम्बंधमे प्रश्न था कि ऐसा भाव बने तो मोहका काम है वामकर्मको 
कंसे बता रहे हो ? इसी प्रश्नोत्तरके सिलसिलेमें मोहनीय कर्मका विवेचन किया जा रहा है । 
सम्यग्मिथ्यात्व व सम्यकप्रकृतिका बन्ध न होनेपर भी सत्त्व हो जानेका कारण-- 

देखो मोहनीय कममे जो दशेन मोहकर्म है, तो जीव जब गडबड़ भाव ब्रनाता है तो वध 
होता है एकका, भिध्यात्वका । प्रकृतियाँ है तीन---(१) मिथ्यात्व, (२) सम्यग्मिध्यात्व, (३) 
अम्यकृप्रकृति । पर बब होगा तो एक मिथ्यात्वका । आप लोग यह सोच रहे होंगे कि जब 
, बच एक भिशथ्यात्वका होता है, सम्यग्मिथ्यात्व व सम्यकृप्रकृतिका बंध नही होता तो ये आत्मा 
मे झा कैसे गए ? बन्च न हो, आख्व न हो तो इसकी सत्ता कहासे होगो ? तो लो सत्ताका 
प्र्थ समक लीजिए । अच्छा आप बतलाभो--खेतमे जब्र मूृग पैदा,होती है तो बतलावो एक 
त्तरहकी होती है या दाल और चूनी भी होती है । , चूनी बहते है चूरा| हो जानेको । खेतमे से 
गबंगे दाल साथुत पैदा होती है या दाल औ्रौर चूरा भी प्रैदा होते है,# वहाँ तो शका नही 
करते कि जब खेतमे मैँग साबुत पैदा होती तो यह दाल चूरा कहाँसे श्रायगा ? वह दाल व 
चुरा कैसे आया सो सुनो । उन्हें चक्करीमे दला और उस दलनेके-प्रसगमे यह श्राकृतिक बात है 
कि दाल बनेगी और साथमे चुरा बनेगा । एक बात और साथमे लगी है कि कुछ साबुत मूँग 
भी मिक्रल आयगी ।,चक्‍कीसे दलनेपर तोन चोजे निक़ेली । .सावुत मूग, वह तो पहिलेसे ही 
थी । दाल और चुरा और बन ,गया तो ऐसे ही चध तो होता- है केवल मिथ्यात्वकमंका और 
सत्ता भी जीवमे पहिलेसे पडी है । मिथ्यात्वकी, दो की सत्ता नहीं है, लेकिन जब कभी ऐसा 
अवसर आया, सम्यक्त्वका भाव जग्रे तो मिथ्यात्व और अनन्तानुबंधी चार, ये ५ हीतो थे 
सत्तामे । सम्यम्मिथ्यात्व, सम्यकृप्रकृति तो सत्तामे थी ही नही, क्योकि बँची ही नहीं । तो जब 
उपशम सम्यवक्‍त्व हुआ इस जीवको पहिली बार तो ५ [प्रकृतियोका उपशम होनेसे, दवनेसे 
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उपशम सम्यवत्व हुआ, लेकित उपशम सम्यक्‍त्वेके होते ही इस उपशम सम्यक्त्वकी चवककीने 
ऐसा पीस डाला मिथ्यात्वकों कि कुछ बन गई दाल मायने सम्यग्मिथ्यात्व । जैसे मूंगके दो 
दाने हो जाते ऐसे हो दो दाने इसके निकल आ्राये---सम्यक्त्व और मिथ्यात्व याने मिश्र-सम्य- 
स्मिथ्यात्व और कुछ हो गए चुरा, वह कहलाया सम्यकृप्रकृति । इस तरह इसकी सत्ता आती 
है, ऐसी यें तीन प्रकृतियाँ और चार अनन्तानुबंधी ऐसी ७ प्रकृतियाँ दृष्टिमोहन कहलातो है-। 
हड्मोहस्योदयादस्य मिथ्याभावोस्ति जन्मिनः । 
स स्थादौदयिको नून दुर्वारों दृष्टिघातकः ॥६८८॥ 
अस्ति प्रकृतिरस्यापि दृष्टिमोहस्य कमण. । 
शुद्ध जीवस्य सग्यवत्व गुण नयति विक्रियोम ॥६८९॥ 
दर्शनमोहनीय क्मेके अ्रनुभाग प्रभावकोी चर्चा--यह तो भेद प्रभेदोका वर्णन उक्त 
गाथा प्रोमें कहा--अब उनके अनुभाग कया, प्रभाव क्‍या ? इसका वर्शान इन दो श्लोकोमे 
चलेगा । देशनमोहनीय कर्मक्रे उदयसे इस प्राणीका मिथ्यात्वरूप भाव होता है। सो मिथ्व त्व 
ओझदयिक भाव है । मिथ्यात्व प्रकृतिके उदयसे हुआ, इसलिए श्रौदथिक भाव है । देखो चित्तमे 
यह बात आनी चाहिए भश्रनेक बार कि जो मेरेमे भाव पैदा हो रहे है--मिथ्यात्वका होना, 
, रागद्वेषका होना, ये भाव मेरी सम्पदा नही है, ये भाव मेरे निजी भाव नही है, ये औपाधिक 
भाव है, कर्मके उदयसे आये हैं। इनमे प्रीति करनेमे हित नही है । बच्चोमे प्रेम करनेसे हित 
कुछ न सिलेगा, मुखसे तो कह देंगे, पर ऐसा चित्तमे भी उतरना चाहिए कि जब यह जीव 
भ्रनादिसे भ्रकेला है, श्रकेला ही जायगा, अ्रक़ेला रहेगा तो इसका कुछ कया है ? तो पुत्र मित्रा- 
दिकमे प्रोति करना अहित है और पुत्र मिन्नादिकमे प्रीति करनेका जो भाव पैदा हो रहा है 
वह भाव भी अहित है । भेरेमे सम्यकृभावका उदय हो, मिथ्याभाव मत रहो, दर्शन मोहनीय 
के उदग्रसे इस प्राणीके सिथ्याभाव जगता है, वह श्रौदयिक भाव है और यह भाव दृष्टिका 
घात करने वाला है। इस दर्शनमोह कमंकी ऐसी प्रकृति है कि जीवका जो एक शुद्ध सम्यवत्व 
गुण है उसको विक्ृत कर डालता है। तो मोहका प्रभाव बताया जा रहा है। ऐसे कर्म जीव 
को सवाये हुए है, कर्म नही सताये हुए है। कर्म तो पौदूयलिक है, उनका तो उदय आता 
है । ऐसा निमित्तन॑मित्तिक योग बन रहा है कि यह जीव अपने ही भाव बिगाड़कर अपने 
आपको दुःखी कर रहा है । हु 
सम्ीचीन भावसे ही श्रात्माकी भलाई--एक निर्णय कर लो जीवनमे कि सबसे उँची 
चीज मेरे लिए है तो क्या है ? सम्यक्त्वके सामने कोई कितना ही प्रलोभन दे, उन प्रलोभनोमे 
मत झावो । उन प्रलोभनोंमे झ्रासक्त मत हो । एक सम्यवत्वभावकों प्राप्त करो । सम्यवत्व 
ही आपका रक्षक है। बाकी और सब धोखा है । कोई एक नगा पलंग हो, जिसपर कुछ 
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बुना न गया हो निवाड अ्रश वा रस्सी, खाली यराटी 'सिरवा लगे हो और उस पलंगपर चादर 
तान दें श्रौर चादरके चारो कोने चारो पायोपर कच्चे धागेसे बाँध दे, खूब श्रच्छी तरह चादर 
नान दें, और जिस विसीसे आपकी बडी दोस्ती हो, जिसे कहते है बडे हिले-मिले लगोटिया 
यार | उसका ग्राप सत्कार करे । झाइये साहब बैठिये | यदि वह उस पलगपर बैठ जावे तो 
उसकी क्या हालत होगी ? उसके हाथ पैर और सिर एक हो जायेंगे | मानो पे पैरोवों 
वह नमस्कार करने लगेगा । कया हुआ ? अरे वह तो धोखेका पलग था, तो ऐसे ही ये सब 
पाये इन्द्रियके विषय और मनके विषय ये सब धोखा भरी बाते है। जो इनमे मोहित होगा, 
जो इनसे प्रीति करेगा बस वह इस तरह बरबाद होगा । कुछ ध्यानमे तो लावो । यह आपके 
ग्रात्माके उत्थान की बात है । यदि किसीके चित्तमे यह श्राती हो, जैसे कि कुछ लोग पहिले 
से ही भाग गए, कही ऐसा न हो कि महाराजकी बात मनमे बैठ जायें तो हमारा घर ही 
छूट जाय । तो जो भ्रपनी कल्पनामे बडे चतुर थे वे जैसे पहिलेसे ही भाग गए ऐस। डर आप 
लोग मत मानें, क्योकि श्रगर॒ ऐसी बात आती हो कि भ्रापको आत्महितकी बात चित्तमे उतत- 
रती हो तो यह ही बात श्रपने घरमे लोगोमे भी उतार दो तो तुम्हारा सम्बंध फिर अच्छा 
कहलायगा । खुद भी पार हो रहे और दूसरोको भी पार होनेका उपाय बना दिया । तब 
जितनेसे प्रीति है सभीका उह्ं श्य एक हो जायगा । ग्रात्महित करना, विषयोसे भ्र॒लग हटना, 
फिर क्या तकलीफ रहेगी ? थोडा बहुत कष्ट घरमे तब ही तो होता है कि आप तो बन रहे 
विरक्त और घरके सब है शत्यन्त मोही, तब ही तो फिर घरमें गुजारा होना कठिन लगता 
है । तो ऐसा ही ज्ञान, ऐसा ही वैराग्य श्राप घरमे कर लें, सब एकसे हो जाये तो सारा प्रानद 
ही आनन्द है। 
यथा मंद्यादिपानस्य पाकादू बुद्धिविमुह्यति । 
शवेतं शखादि यउस्तु पीत पश्ति विश्रमात्‌ ७६६०॥ 
तथा दर्शनमोहस्य॑कर्मणोस्तृदयादिह । 
अपि यावदनात्मीयमात्मी यमनुते कुहक्‌ ॥६६१४ 
विपरीत बुद्धिकी सहहिपत्तिरूपता--$सग यह घल रहा है कि दर्शनमोहक्रे उदयमे 
जीवके मिथ्यात्व भाव होता है | जीवकी श्रद्धा विपरीत हो जाती है, उसी सम्बधमे दृष्टान्तपुर्वक 
कहा जा रहा है कि जेंसे मदिरा पीने वाने पुरुषकी बुद्धि मदिराका नशा चढ जानेपरे भ्रष्ट हो 
जाती है तब ही तो मद्यपायी पुरुष या धतूरा खाने वाला पुरुष शख आदिक सफेद चीजोको 
पीला समभता है, उसकी बुद्धि अ्रष्ट हो जाती है, उल्टा जानता है और कदाचित्‌ कभी कुछ 
ठीक भी कह दे तो भी मदिरापायी पुरुषकी बात सही नही मानी जाती । सूुत्रजी में बताया टै 
कि उन्मत्त पुस्षकी भाँति विपरीत ज्ञानोंमे बुद्धि हो जाती है । वह कभी स्त्रीको माँ भी कह देता, 
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कभी माँको स्त्री भो कह देता और कदाबित्‌ माँकों माँ भी कह देता तो भी वह मिथ्या हो 
माना जायगा, क्योकि वहाँ हढ़ता नही है, स्वच्छता नही है । तो जैसे मदिरापायी पुरुष यथ रथ 
बुद्धि नही रख पाते इसी प्रकार दर्शनमोह कमंके उदयसे यह जीव यथार्थ डुद्धि नही रख 
पाता | बम संसारमे द्ख है तो इतना ही है कि हमारा ज्ञान व्यवस्थित नही रह पाता । 
कष्ट और कुछ है ही नहीं । घर गिर गया तो गिर जाने दो, दुनियाके सभी घर गिरा करते 
है | कोई परिजन गुजर गया तो वया करें, सब जीव यहाँ गुजरते ही है, ससारबी रीति ही 
यह है । खुद गुजर गए, देहसे अलग हो गए तो यह तो होना ही पड़ेगा । झ्ायु वर्मका उदय 
जब तक है तत्र तक देहमें है, जब न रहा तो देहसे निकल भागे । इसमे वहष्टकी क्या बात ? 
घर छूट गया तो कया नुक्सान ? छूट गया तो श्रागे कही जायेंगे । तो संसारमे दु ख -विसी 
बातका नही है । दुःख है तो एक इस विपरीत बुद्धिका । विपरीत बुद्धि कहो अथवा मोह 
कहो, सार। दुःख मोहका है, और इसी कारण जिसने मोहपर व्जिय पायी है वह ही सत व ह- 
लाता है, वह ही उत्तम पुरुष कहलाता है। देखो--मोहियोके पर मोही भी नही पड़ते और 
निर्मोहके पैर निर्मोह भी पड़ते और मोही भी पडते । *ले हो मोही कुब्वोकी पूजा करने वाले 
कुछ लोग है, लेकिन यह मोही है, ऐसा जानकर वे भी नही. पूजते, वे उन्हे भग्व.-न सम्भते 
है, कुछ भली बात मनमे रखते ही है । भले ही उन्होने स्वरूप सही नहीं जान पाया इसलिए 
मिथ्यात्व है, लेविन बात यह वही ८. रही कि मोह अ्रच्छी चीज नही होती श्रन्यथा मोहयों 
की पूजा होती । प्रभ्ु पूजा ही क्यो है कि निर्मोह अवस्था उत्तम चीज है। 

. दर्शनमोहके उदयमें जीवको विपरीत बुद्धका योग-जब दर्शनमोहका उदय रहता 
है तो जीवको तत्त्वमे विपरीत बुद्धि होती है, श्रतएच्मे तत्त्वबुद्धि होती है, शरीरमे श्ात्मबुद्धि 
होती है, शरीरको यह अ्रपना मानता है । इस लोभकषायकी और इस मोहकी क्रितनी भीतरी 
चोट है इस जीवपर, जिससे ये हैरान हो रहे है, बुद्धि व्यवस्थित नहं। रख पा रहे । मेरा तो 
मात्र मै ज्ञानस्वरूप ही हू, ये घन वेभव श्रादिक कोई भी परपदार्थ मेरे नही, यह भांकी नहों 
ले पाते । यदि घर्मेंका कोई काम सामने श्रा जाय तो साहसपूर्वक श्रपनी हैसियत माफिक 
उसके दान करनेका भाव रहें । उस दान करनेसे कही आपका टोटा न पड़ेगा, किन्तु लोभ- 
कपायमे आत्माका हनन हो जाता है । यदि पृण्यका उदय है तो उप्तकी पूर्ति स्वयमेव होगी । 
और मान लो गरीबीकी स्थिति है तो उसमे भी प्रसन्‍त रहे, एक तत्त्वज्ञानकों न छोडें, उसके 
लिए तो निरन्तर प्रयत्वनशील रहें, श्रोर वाकी सब कुछ छोड़नेका साहस रखें । यह साहस 
तत्वज्ञानी पुरुषके होता है । सभी जीवोके यह साहस क्यों नहीं होता ? मोही जीवोको तो 
लोगोंके बीच अपनी शान बगरानेका, ढगसे शानसे रहनेका, कितनी ही तरहके मोह होते रहते 
हैं । उससे श्रन्तः वितना झाधात होता है उसे ये सह रहे हैं, उससे अलग होनेका चित्तमे भाव 
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ही लाते । तो दूसरोंका क्या सोचना ? खुदकी सोचें | एक भालक़ सहज ज्ञानज्योतिस्व- 
रूपकी लावें तो सही । भ्रनन्‍्त भव पाये, उनमे बड़े-बड़े राजपाट थी पाये, पर आज पास कुछ 
न रहा । आज भी जो कुछ झ्रापको मिला हुम्रा है वह भी झापके पास न रहेगा । आज 
मनुष्य हुए है, श्रेष्ठ मन मिला है, योग्यता जगी है तो एक इसका भी तो स्वाद लीजिए, अनु 
भव कोजिए कि मै अकिज्चन हू । अ्रपनेक्रों सबसे निराला अनुभव करें, अन्य सबकी याद 
छोड द॑ । कैसा विचित्र आनन्द है, उम्तरका भी तो एक बार स्वाद लीजिए । भला कोई नई 
चीज हो तो उसको खानेको जी चाहता है, अगर स्वाद उसका अच्छा नही है तो उसे फिर 
कभी नही खाया जाता। ऐसे ही जो एक नई चीज है, जिसका कभी अनुभव नहीं किया, ऐसा 
एक श्रध्पात्मरस सहज ज्ञानस्वरूप, ज्ञानमे_ ज्ञानको रमा देना, जहाँ सिर्फ जानन ही जानन 
रहे भ्रथवा कुछ भी न॑ रहे, ऐसे परमवैराग्य सहित एक ज्ञानकी सामान्य स्थिति बने, उसका 
स्वाद तो ले लीजिये--प्रगर आपको पसद न आये तो छोड देना, लेकिन जहाँ अनेक कष्ट 
किए जाते, अनेक स्वाद लिए जाते, अनेक शान्तिके लिए प्रयत्त किए जाते, वहाँ एक वह भी 
प्रथत्व करके देख लो--उसमे बडा ही विचित्र आनन्द है। लेकिन मोहमदिरापायीकों सुमति 
कौसे जग सकती है कि वह शुद्ध ज्ञान बनाये । इस मोहने इस जीवकों भकफोर दिया । इसमे 
कायरता भ्रा गई है, विषयोक्रे आधोन बन गया है । किसीसे प्रेम करना, प्रेमकी आशा रखना 
यह कितनी बडी कायरता है, कितना महान पाप है । पापको पाप ने समझ सकना श्रौर 
उसे धर्मका रूप दे देना, यह इस जीवके लिए कितनी श्रनर्थकी बात है । अ्रह्म, एक भ्रविकार 
बुद्ध सहज ज्ञानज्योतिरुप अवस्था, यह आपके लिए हितकर है, यही धर्म है, इसके सिवाय 
और कुछ धर्म त्रिकाल हो ही नही सकता । अपने श्रापकी लक आये, यह बडा. स्वाधोन 
काम है बडा सरल काम है, बडे मजेका काम है, इसमें आकुलताका नाम नही । धीरैसे प्रवेश 
कर' रहे है, अपनी ही समृद्धि है, उसकी ओर आयें, अन्य बाहरी बातोकी उपेक्षा करे । जो 
होता है होने दो | हाँ घरमे रहते है, इस नातेसे थोडा प्रतिकार करे, मगर चित्तमे इतना मत 
बसा|ओो कि आपको अपने झ्रात्माका ध्यान ही न रहे और यह सारा जीवन व्यर्थ हो जाय । 
यही-तो अ्रत्र तक हो रहा है 'दर्शनमोहक्रे उदयसे । जब दर्शनमोहका उदय होता है तो यह 
ग्रीव/ बेसुध और विपरीत बुंद्धि वाला हो जाता है । जो पदार्थ अ्रनात्मीय है, अपना कुछ उसमे 
नही है उसमे मानता है कि यह मेरा है। 
- च्वापि लुम्पति सम्यक्त्व हृड्मोहस्योदयों यथा । 
निरुणदहचात्मनो ज्ञान ज्ञानस्यावरणोदय ॥६६२॥। 
प्रज्ञानीके- सम्यवेत्वलोपके साथ ज्ञाननिरोधका भी संकट--एक ही ऐश रहे, ऐसी 


स्थिति नहीं हो पाती मोहीकी । जहाँःएक ऐब है वहाँ साथ अनेक ऐब है । जैसे दुर्जव, गड़े- 
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जन ये अकेले कही नहीं रहते । जहाँ एक होगा वहाँ उसके भागे पोछे उसकी पार्टीके अनेक 
लोग लगे होगे । कोई सोचे कि एक दर्शनमोहका उदय आया, उससे अगर श्रद्धान विपरीत 
बने तो बनने दो, एक हो ऐब तो है, पर ऐसा नही है, उसके साथ अनेक ऐब लगे है । एक 
अज्ञानका ऐव लगा है | हालाकि जैसे जो गुशेफा बादशाह है, सारी डोर उसके हाथ है, मगर 
अकेला रहकर वह बादशाही नही पा सकता, इसी तरह दर्शनमोहके उदयसे हुआ मोहभाव व 
दर्शनमोह कर्म, यद्यपि कर्मोका बादशाह है, यह ही सारा बिगाड कर रहा है, सारी योजना 
यही बनाता है, करने वाले साथ-साथ और है, मगर प्लान, कुकाव, दिशाका दर्शन देने वाला 
यह दर्शनमोह कर्म है । लेकिन अ्रकेले वही रहे तो इसकी बादशाही रह नही सकती । होता 
ही नही ऐसा । अज्ञान भी साथ चल रहा, आसक्ति चल रही, अनेक ऐब साथ-साथ चल रहे । 
तो जैसे दर्शनमोहका उदय सम्यक्रत्वको लुप्त कर देता है, इसी तरह ज्ञानावरणका उदय आत्मा 
के ज्ञानको रोक देता है । दर्शनमोहरके उद्ययमे सम्यवतत्वका लोप होता है ग्र्थातु सम्यक्त्व दब 
जाता है, छिप जाता है, (2प१रीत परिएम जाता है, और ज्ञानावरणके उदयमे ज्ञान रुक जाता 
है, उसका विकास नहीं होता । यह स्थिति है अज्ञानी जनोकी, मोहो जनोकी । जरा श्रपने 
आपकी स्थितिपर ध्यान भी दो | हमे जीवन ने कितने काम करनेको पडे है ? और इस समय 
हम किस स्थितिमे हैं ? एक विडम्बना और विपत्ति यह भी लगा रखी है कि वर्तेमान स्थिति 
में रुचि रखना, उसमे मौज मानता, अ्रजी मेरा सब कुछ ठीक है, घन दौलतसे भी कोई तक- 
लीफ नही है, बाल-बच्चोत्तें भी कोई तकलीफ नही है, इज्जत प्रतिष्ठाक्र| भी कोई कमी नही 
है और अपना मनमाफिक धर्म भी कर रहे, पूजा कर रहे, गप्पे करते, लोकमे अच्छे भी 
कहंलाते । बहुत ज्ञान है, बहुत सुलभे है, बहुत समभदार हैं, हम तो बहुत ठोक है, अच्छी 
स्थितिम है। अरे इस स्थितिमे जरा भी सन्तोष न करे, रन्‍्त्रोष लायक यह स्थिति नही है । 
तो ससार विडस्बनाको देखो--इस स्थितिके पानेपर भी जो मोह हो रहा, गलती हो रहो, 
भीतरमे प्रमाद बस रहा उसके फलमे हो गए कीडे-मकोड़े, पेड-पोघे तो फिर इस कह्यित 
सनन्‍्तोप वाली स्थितिको पानेसे क्या लाभ रहा ? ४ 
बाह्मकृत्तिसे हटकर भ्रन्तवूं तिमे श्रानेका संदेश--भैया ! श्रभी बहुत काम पडा है 
अपने श्रापका | यह तो स्थिति सनन्‍्तोषके लाण्क नही है। वर्तमान पर्यायमे खुश मत हो, 
इससे हटे हुएसे रहो । जैसे. कोई किसीपर बैठा हो तो वह नीचे वाला ऊपर देखता है, नीचे 
तो नही देखता, इसी तरह आप पर्यायपर बैठकर देखो, ऊपर देखो, नोचे मत देखो, पर्यायकों 
मत देखो । यद्यपि पर्यायसे हम छूटे नही है, और देखनेका ढग भी हमारा पर्यायके श्रनुकूल 
है, लेकिन दिशा ऊपरकी बताझो । जो अ्श्नू व है उत्ते मत देखो---अ्पतेको मनुष्य मत देखो- 
इससे ऊपर देखो--आ्रात्मत्व देखो, परमात्मत्व देखो--उस ज्ञानज्योतिस्वरूप परमबामक्ो 
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देखो - इस पथ यमें तृप्त मत हो, यर्श क्या स्थिति है ? ज्ञानावरणका उदय ज्ञानकों रोक रह 
है, दर्शनमोहका उदय सम्यकत्वका शोप कर रहा है । कौनसी यहाँ मौज माननेकी स्थिति है ? 
इसको तो यो समझो--जैसे कि सतारके अन्य जीव, ये कीडे-मकोडे । सनन्‍्तोप लायक स्थिति 
है तो ब्रह्मज्ञान, झ्रात्मज्ञान, ज्ञानगी शोर क्रुक़ाव, दृष्टि | ये वैभव क्‍या है ? वे मायने निश्चय 
से । सस्कृतमे वे शब्द बहुत-बहुत आया करता है। और भव मायने ससार । जिसे लोग वैभव 
कहते है वह निश्चयसे दुख है, ससार है। इन सोना-चाँदी, पैसा, ईट पत्थर श्रादिक जंड 
पदार्थामि घरा क्या है ? इनसे हमे मिलता क्‍या है ? थोडा यह सोच लो कि बहुतसे लोग 
अच्छा कह देते है, बहुतसें लोग जो चाहे कह देते है वे मुख ही तो है | मुखोंसि अ्पनेको भ्रच्छा 
कहलानेकी कल्पना करना, इसका भ्रर्थ क्या है कि मुृखेमि बादशाह बननेका प्लान बनाया जा 
रहा है । यह ही तो अर्थ है, स्थिति है, ठोक है, पर भीतरमे श्रद्धा तो पवित्र बनाझ्ो-- 
वर्तमान स्थिति सत्य नहीं है, सन्‍्तोषके लायक नही है, तृप्तिके लायक नही है । दर्शनमोहका 
उदय सम्यवःतबफा लोप कर रहा और ज्ञानावरणका उदय ज्ञानका निरोध १र रहा । श्रब 
क्या रहा इस व्यक्तिके पास ? ज्ञान है तो उसकी यह दशा और स्वच्छता है तो उसकी यह 
दशा । कोई पुरुष कूडा-करकट जोडकर अपनेको धन्य माने तो उसे आप क्या कहेगे ? इसी 
तरह जो पुरुष श्रपने विशुद्ध ज्ञानानन्दस्वरूपको तजकर जड पदाथथे पाषाण जड चीज, जिसमे 
ज्ञान नही, आनन्द नही, कुछ बात नही उसको छोडकर अपनेको धन्य माने तो उसकी क्या 
स्थिति है ? इसे भी अ्ज्ञानी क्या समझेगा ? ज्ञानी जानता है श्रौर इस दृष्टिमे देखो तो श्रज्ञा- 
नियोने ऐसा मोह लगा रखा है कि जिसे वे खुद नहीं समझ सकते । उस दु खवो तो ज्ञानी 
पुरुष जानता है, तब ही तो उनके करुणा उत्पन्न होती है । वितना कष्ट है एक ज्ञानमय बह्म- 
स्वरूपके बोषव बिना । यह स्वयको बात स्वयमे निरखनेकी हैं। सकल्प होना चाहिए इस 
जीवनमे, एक मोड लेनो चाहिए कि मैंने सव समझ लिया, बाह्य सारे पदार्थ सारहीन है, मेरे 
लिए कुछ भी कामके नहीं है। उनकी ममता न रखें, उनका लोभ न रखे और अपनी इस 
ज्ञानज्योतिको निरखनेमे म्रपना समय लगायें, तन, मन, घन, वचन, इन सबका उपयोग करें 
ओर इस ज्ञानस्वहूपकी उपासना करें| 
, यथा, ज्ञानस्थ निर्णाशों ज्ञानस्यावरणोदयात्‌ । 
तथा दर्शननिर्णाशों दर्शनावरणोदयात्‌ 0६६३४ 
सम्पदत्वलोप व ज्ञाननिर्शाशके साथ दर्शननिर्णाशका भी श्रज्ञानीकों संक्ट-- उक्त 
इलोकमे दो ऐब बताये थे--एक्र तो दर्शनमोहका उदय होनेसे सम्यवत्वका नोप हो जाता है 
और ज्ञानावर॑गका उदय होतेसे ज्ञानका निरोध हो जाता है। अब यहाँ तीसरा ऐब श्रौर बता 
रहे है। जसे ज्ञानावरणका उदय हो।से ज्ञानका विनाश हो जाता है, ऐसे ही दर्शनावरणवा 


गाथा ६८२ १८१ 


उदय होनेसे दर्शनका भी विनाश हो रहा है । 5ँसे यह आत्मा अनेक पदार्थविषयक ज्ञान नही 
कर पाता, ऐसे ही ज्ञान दरने वाले आ्रात्माका दर्शन भी नही कर पाता । पदार्थभों जाना और 
पदार्थंके जानने वालेको हमने समझ लिया, ये दो कलायें है इस आ्रात्मामे, पर ज्ञानावरण और 
दर्शनावरण॒का उदयका निमित्त पाकर इस जीवने कलाश्रोका उच्छेद किया है, तो जैसे इसके 
सम्यवत्वका लोप है, ज्ञानका निरोध है, इस प्रकार दर्शन गुणका भी निरोध है। दर्शनगुण 
श्रपनो ऐसी विशिष्ट कला रखता है कि दर्शनका दर्शन यदि हो जाय तो सम्यर्दशेन हो जायगा । 
ज्ञान और दर्शन सभी जीवोभे सदाकाल पाये जा रहे है । जानना, ग्रौर जो जानना है उसका 
प्रतिभास होत। । पर प्रतिभास होकर भी उसे ग्रहण नही कर पाते कि यह है दर्शन और यह 
है प्रतिभास । तो दर्शनगुण भी बडा महत्त्व रखता है, उसका भी विनाश हो गया इस दर्शना- 
वरणुका उदय पाकर । इस तरह इस जोवने गरीबी हो गरीबी पायी है । यो तो सूकर, भैंसा 
आदिक कीचडमे लोटकर और श्रपने शरीरमे खूब कीचड लपेटकर मस्त रहते है, उससे वे 
अपनेको बडा महान्‌ सुखो अनुभव करते है और गये करते है। उनकी पर्याय ही ऐसी है कि 
वे उसमे मस्त है, खुश है, इसी तरह मोहकी पर्याय ऐसी है कि लग रहा यह सब मैल, बाह्य 
पदार्थोेमि आशा लगाना, ममता जगना यह मोह नही है क्‍या ? यह तो आात्माका दोष है । 
पर इसमें मस्त है, बडे खुश हो रहे है, बडा आकर्षश है और इसपर भी उस प्रेमकी बडी 
प्रशसा करते है। दूसरोसे प्रेम रखन। यह क्‍या है ? यह तो कीचड लगाना जैसा है और 
उससे ही ये अपनेमे गव॑ अनुभव करते है। अरे अपने भीतर निप्कलक ज्ञानज्वोतिमात्र, जिसमे 
कष्टका काम नही, जो कभी अधूरा नही, जिसमे किसी परका प्रवेश नदी, उस अन्तस्तत्त्वको 
नहीं अपना पाता | तो इस तरह यह जीव मोही है, अज्ञानी है और अद्बश्टा है । 
ययाधारावराकार:ः गुण्ठितस्यांशुमालिन. । 
नाविर्भाव' प्रकाशस्य द्रव्यादेशात्‌ स्वतोषि वा ॥६ ६४७ 

श्न्तस्तत्वकी श्रन्तःप्रकाशभानता--जैसे मेघोसे भ्राचउछन्न सूर्य उसका प्रकाश नही है, 

लेकिन सूर्यममे स्वयमें प्रकाश है कि नहीं ? मेघोकी घटा आ गई। पत्र यहाँ प्रकाश रुक गया, 
तो रुक तो गया प्रकाश, लेकिन सूर्यमे स्वयमे क्‍या यहाँ जैसा अघेरा है ? वह अपनेमें प्रकाश- 
मान है। तो इसी तरह द्रव्यहृष्टिसि यदि निरखें तो आत्मा श्रपने स्वभावसे स्वयं ज्ञानस्वरूप 

है, पर आ गया है ज्ञानावरण, तो यह ज्ञानस्वरूप आ्रात्मा प्रकाणमे नहीं झा रहा है। जैसे 

इन बादलोके ऊपर हवाई जहाज चलता है, बादल बहुत नीचे रह जाते है, ऊपर हवाई जहाज 

से चलने वाले लोगोको क्या तकलीफ है ? बल्कि उसमे बैठे हुए तो नीचेके वादलोका नजारा 

दे व-देखकर खुश होते चले जाते है। उन्हे कष्ट क्या ? तो इस तरह इन सब कर्मकलंक आव- 


रण, इन सबसे परे जो आत्माका निज ज्ञानस्वरूप है उस ज्ञानस्वरूप तक जो पहुच गया, 
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वहाँ जो विहार कर रहे उनको कया ग्रड्चन है ? वे तो कर्म और कर्मफलवा दृश्य देखकर 
ज्ञातादष्टा रहते है । तो यो :न सब श्रावरण कर्म, नोकर्म इन सबसे परे जो मेरा अन्तःज्ञान- 
ज्योतिस्वरूप है उस स्वरूप तक पहुचनेका पौरुष कर लें । ये दिखने वाले मायामयी दृश्यमान 
पदार्थ तेरे साथ सदा न रहेगे । इनके परिचयमे तथा मन, वचन, कायकी जो क्रियायें होती 
है उनमे भी यह आस्था मत रखें कि ये मेरी चीज है । तत्त्वज्ञानी पुरुष जानता है कि मैं जो 
कुछ कर रहा हू या जो कुछ मैने श्रव तक किया वह एक अज्ञानमय चेष्टा है। कैसा निराला 
है यह ज्ञान ? सामायिक भी करने है, वदना भी करते है, सिर भी भुक्राते है, पर विवेक है 
कि यह तो सब श्रज्ञानकी लीला है। यो करना, यो चलना ये सब शअज्ञानकी चेष्टायें है और 
भीतर जो एक ज्ञानज्योतिस्वरूप अ्रतस्तत्त्व है, उसकी जो किरण है, जो जगमगाहट है वह है 
एक ज्ञानचेष्टा । यहाँ तक जिप्की विरक्ति है, उपेक्षा है धर्मका मर्म तो उसने पाया, और यहाँ 
थोडा बहुत धर्मकी बात सीख लेने वाले या कुछ ऊपरी बात करने वाले यही खुश हो रहे । 
समम लेते कि मैने बहुत धर्म कर लिया और दूसरोको मै बहुत घर्मे लगा देता हु, भरे धर्ममे 
लगना क्या और लगाना क्या--पहिले तो यही जानो । कितना गम्भीर और कितना शान्त मै 
अन्तस्तत्त्व हू । तो वर्तमान पर्याय जो कुछ भी है वह सतोपका साधन न कबूल करे । इससे 
तो हटना है। यह पर्याय - इससे हटकर आगे बढना है, यह कोई मेरा परमधाम नही है । 
यत्पुनर्ज्ञानमज्ञानमस्ति रूढिवशादिह । ; 
तन्नौदयिकमस्त्यस्ति क्षायोपशमिक किल ॥६६५॥। 
ईषतु्‌ ज्ञानरूप श्रज्ञानक्री क्षायोपशमिकता--जिस ज्ञानको लोग अज्ञान कह देते है, 
जैसें कि किसीके थोडा ज्ञान है श्रथवा कुछ उल्टासा ज्ञान है ऐसे ज्ञानकों लोग अज्ञान वह देते 
है, पर वास्तवमे ऐसे अज्ञान शब्दसे कहा हुआ भी यह भाव ओऔदयिक भाव नही है, किस्तु 
क्षागोपशमिक भाव है। यहाँ श्रौदयिक भावोके वर्शानका प्रकरण चल रहा है। भ्रज्ञान भी 
झौदयिक भाव है, जिसका विवरण आगे किया जायगा, लेकिन थोडेसे ज्ञानको जो लोग अ्ज्ञान 
कह देते है, उसका अर्थ यह नही है कि जैसे भीत, पत्थर आदि ज्ञानरहित है इसी प्रकार यह 
भी ज्ञानरहित है। भ्रज्ञानका श्र्थ है थोड। ज्ञान होना । जैसे किसी कन्याका पेट बहुत पतला 
होना है, जिसे सस्कृतमे अनुदरा कहते है और हिन्दीमे कह देते है कि इसके तो पेट ही नही है 
तो क्या पेटका अभाव है । इसी तरह अज्ञात कह दिया, इसके ज्ञान नही है, तो कया ज्ञान है 
ही नही ? बहुत थोडा सूक्ष्म ज्ञान है, इस कारण कह देते है कि ज्ञान है, लेकिन यह अज्ञान 
क्षायीपशमिक भाव है, औदबयिक भाव नही है । श्रौदयिक भावछूप जो अज्ञान है उसका श्रागे 
वर्णन किया जायगा । तो जो कुछ भी थोडासा लोगोके ज्ञान पाया जाता है वह ज्ञानावरणके 
क्षयोपशमसे होता है, इस कारण वह क्षायोपशमिक भाव है, ऐसा अज्ञान औदयिक नही है । 


गाथा ८६६ रे 


अथास्ति केवलज्ञान यत्तदावरणावृतम्‌ । 
स्वापूर्वार्धान्‌ परिच्छेतु नाल मूछितजन्तुबत्‌ ॥६६६॥ 
केवलज्ञानावरणके उदयमें होने वाले झानाभावरूप अज्ञानकी ओऔदणशिकता--मब 
अज्ञानकी बात बतायेगे कि किसे अज्ञान कहते है ? उसी सिलसिलेमे प्रथम यह बात बतला 
रहे है कि केवलज्ञान नामका एक विशाल ज्ञान होता है । प्रभ्ुके केवलज्ञान होता है, जो तीन 
लोक तीन कालकी समस्त ,द्रव्यपर्यायोकी यथार्थ जानता है, ऐसे केवलज्ञानका ग्रावरण करने 
वाला कर्म केवल ज्ञानावरण कहलाता है, सो जब केत्रल ज्ञानावरणसे श्रावृत है, ऐसा ज्ञान जब 
सत्र और अन्य अर्थको जाननेके लिए यह जीव समर्थ नही है । जैसे केवलज्ञानमे जाने जाते है 
समस्त लोक और कालके पदार्थ, उनको जाननेमे यह समर्थ नहीं है। जैसे कोई प्राणी किसी 
चीजको सूँघकर मूछित (वेहोश) हो जाय तो वह स्व और अन्य अर्थक्रा ज्ञान नहों कर पाता, 
इसी तरह केवल ज्ञानावरणसे आ्रावृत केवलज्नान हो गया है अनादिसे ऐसा झ्रावृत चला श्रा 
रहा' है तब उसके विषयभूत स्व आर श्रन्य अर्थक्रों जाननेमे यह जीव समर्थ नही हो पाता । 
कौनसा भअज्ञान औदबिक हे, यह बात केवल ज्ञानावरणसे उठाकर बताते जायेंगे । देखो केवल- 
ज्ञानावरण होनेसे जिन पदार्थका ज्ञान हो ही नही पाया है ऐसा जो ग्रज्ञानभाव है वह है 
ओऔदधिक भाव और ऐमा झौदयिक अज्ञानभाव १२ वें गुणास्थान तक रहता है, क्योकि जहाँ 
तक केवलज्ञान नही हुआ है वहाँ तक ग्रतान कहा गया है । 
यद्दा स्थादवर्धिज्ञान ज्ञान वा स्वान्तपर्य यम । 
नाथक्रियासमर्थ स्वात्ततदावरणावृतम्‌ ॥8 ६ ७॥। 
श्रवधिज्ञानावरए व समःपर्ययज्ञानावरणके उदयसें होने वाले ज्ञानाभावरूप ज्ञान 
को श्रौदधिकता--ज्ञान ५ प्रकारके बताये गए है--(१) मतिज्ञान, (२) श्रुतज्ञान, (३) अ्व- 
धिज्ञान, (४) मन.पर्ययज्ञान श्रौर (५) केवलज्ञान । केवलज्ञानावरणसे आवृत केवलज्ञान वस्तु 
को जाननेमे समर्थ नहीं है । केव्रलज्ञान वहा है ही नही, वहाँ वह भ्ज्ञान है। तो उसके बाद 
दम एलोकमे बता रहे है कि वहाँ अ्रवधिज्ञानावरण झ्रोर मन पर्ययज्ञानाव रणसे आवृत्त ज्ञान 
भी पदार्थफ़ो जाननेमे समर्थ नहीं है । अवधिज्ञान जिन पदार्थोकों जान सकता है श्रवधिज्ञाना- 
वरणसे आवृत्त हो जाय तो उन्हें जान तो न सकेगा तो उमप्त अवेश्ञासे वह गा 
प्रकार मत-पर्ययज्ञान जिन पदार्थोको जान लेता है, मन:पर्यपज्ानसे »,; 
तो न सका । तो जो न जान सका ऐसा जो ज्ञानका अभाव है वह है 
विपय है कुछ सूत-भविष्यक्ते, वर्तमानसे रूदी पदार्थोकी जान  * 
पहिले भवमे दया थे, अगले भवमें कय। बनेंगे ? जो कुछ थो 
ये जाम सपा है उसे कहते हैं ग्वधिज्ञान । तो अरबी) कर 
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तो न बन सकेगा । मनभ्र्य॑यज्ञान जानता है दूसरेक्े मनकी बात, जो उसे विचारा हो, पहिले 
विचार हो, आगे विचारेंगे, त्रिचारते थे, श्राधा ही विचार पायें तो उन सब बातोको मन 
पर्ययज्ञान जान जाय, यह ज्ञान साधु जनोके होता है । तो जब मन पर्यय ज्ञानावरण छाया हो 
तो ऐसा ज्ञान जीव नही कर सकता है तो इम आवरणके होनेपर जो ज्ञान नही होता है ऐसा 
अ्रज्ञान भाव औदयिक ज्ञान कहलाता है। 
मतिज्ञानं श्रुतज्ञान तत्तदावरणावृतम्‌ । 
यद्यावतोदयांशेन स्थित तावदपन्हुतम ॥8&५॥।। 
सतिज्ञानावरण व श्रतज्ञानावरणके उदयमे श्रावृत श्रंशोमें होने वाले ज्ञानाभावरूप 
श्रज्ञानकी श्रोदयिकता--मतिज्ञात श्र श्रुतज्ञान ये दो ज्ञान समस्त ससारी जीवोके नियमत. 
है । किसीको अ्रवधिज्ञान हो गया उसके भी ये दो ज्ञान है। किसीके मनःपर्ययज्ञान हो जाय 
उसके भी ये दो ज्ञान हैं। केवलज्ञान हो जानेपर, श्ररहत अवस्य्रा प्रकट हो जानेपर मतिज्ञान 
श्रुतज्ञान नही रहता। मतिज्ञानका अर्थ है कि इन्द्रिय और मनसे पदार्थंकों जान जाना वह 
मतिज्ञान है । काला, पीला, लाल, सफेद आदिक रणगोका ज्ञान होना, खट्टा, मीठा। चर 
परा आदिक रसोका ज्ञान होना, ठंड गर्मी श्रादिक स्पर्शोका ज्ञान होना, सुगध, दुर्गन्ध श्रादिक- 
! गधोका ज्ञान होना, इस तरह मन और इन्द्रियसे जो ज्ञान होता है उसे मतिज्ञान कहते है । 
और मतिन्रानसे जांनकर उसी पदार्थके बारेमें कुछ भर बाते जानना वह श्र॒तज्ञान है | जैसे 
मतिज्ञानसे जान लिया, जो कुछ सामने रखा है, अरब. यह बैन्च है, पुरानी है, मन्दिरकी है 
आ्रादिक जो कुछ बातें जानते गए वह सब श्रतज्ञान, है। मतिज्ञान और श्रुतज्ञानमे फके यो 
समभ लीजिए कि मतिज्ञानसे जो ज्ञान होता है उसमे विकल्प नही होता है; ख्याल नही 
बनता । उसका विश्लेषण नही हुआ्ना करता । बस जान, लिया । जैसे बच्चा पैदा हुआ तो 
१०-५ दिन वह आँखोसे सब कुछ देखता तो रहता है, लेकिन यह बोध नही कर पाता कि 
यह भीत है, यह माँ है, यह श्रमुक है। यह एक दृष्टान्त दिया है । इसी तरह मतिज्ञानसे जान 
तो लिया सब कुछ, लेकिन सब कुछ जो जानतेमे आया उसके सम्बधमें विकल्प ' नही है । 
बल्कि यहां तक समझ्िय कि देख तो लिया, मगर यह पीला है, यह काला है, यह लाल है 
इस तरह॒का विकल्प होना श्रुतज्ञानका काम है । जाना यद्यपि पीलेको पीला ही, मगर यह 
पीला है, इस तरहका बोध मतिज्ञानमे नही होता | श्रब. समझ लीजिए कि जितने ख्याल है 
जितने विकल्‍प है, विचार है वे सब श्रुतज्ञान हैं। मतिज्ञान तो निविकल्प है| तो ये दोनो 
ज्ञान जितने अशोमे है, आवरणसे आवृत है उतने अ्रशोमे इसका भी ज्ञान नही रहता । जैसे 
अवधिज्ञानावरण, मन:पर्ययज्ञानावरण, केवलज्ञानावरणसे यह ज्ञान पुरा आवृत रहता है और 
कुछ नही समझ पाते अपने विषयको, लेकिन मतिज्ञान व श्रृतज्ञानपर पूरा आवरण नही 
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भ्राता । कितना ही छोटा जीव हो, एकेन्द्रियं हो, निगोद हो, पर उसपर पूरा आवरण नही भ्रा 
सकता । अगर मतिज्ञान श्रुतज्ञानावरण भी जीवपर पूरा छा जाय तो पुदूगलकी भाँति अन्य 
ग्रजीव द्रव्यकी भाँति जड बन जायगा । कोई भी जीव ऐसा नही है कि जिसमे कुछ न कुछ 
ज्ञान प्रकट न हो । इसी कारण मतिज्ञानावरण, श्रुतज्ञानावरणका आवरण जीवपर पूरा नहीं 
होता । जितने अ्रशोमे होता है उतने अशोमे ज्ञान ढका हुआ्ला रहता है और उतने अंशोमे वहाँ 
ग्रौदयिक अज्ञान है। 

यत्पुतः केवलज्ञान व्यक्त सर्वार्थभासंकम्‌ । 

स॒ एवं क्षायिकों भावः कृत्स्तस्वावरणक्षयात्‌ ॥६६६॥ 

इस एलोकमे केवलज्ञानकी बात बतायी जा रही है। केवलज्ञान क्षायिक्र भाव है, 

क्योकि केवलज्ञान प्रकट रीतिप्ते सम्पूर्णो पदार्थंक्रा जाननहार है और ऐशा होता ही है, क्योकि 
समस्त ज्ञानावरणका क्षय हो चुकता है तब केवलज्ञान प्रकट होता है याने समस्त ज्ञानावरण 
न रहा तो अपने श्राप हो समस्त ज्ञान प्रकट हो गया, ऐसा जो केवलज्ञान है वह क्षायिक- 
भात्र है। जो भाव कर्मके क्षयत्रा निमित्त पाकर प्रकट होता उसे क्षायिक भाव कहते है । इन 
५ प्रकारके ज्ञानोमें केवलज्ञान ही क्ष/यिक भाव है, शेष ४ ज्ञान क्षायोपशमिक है । उन शेष 
चार ज्ञानावरणोमे सर्वधातीस्पर्धंक और देशघातीस्पर्धक दोनों प्रकारके स्पर्धक है, तब ही 
क्षयोपशम ज्ञान कहलाता है । किन्तु केवलज्ञानावरण तो सव्वंघाती है, और भ्रावरणमे तो 
ऐसा होता है कि कुछ आवरण हट गए, कुछ न रहे, लेकिन केवल ज्ञानावरण तो ऐंसा नही 
है । केवल ज्ञानावरण मिटा तो पूरा मिट गय। । न मिटा तो पूरा रहा । इसो तरह जब केवल- 
ज्ञान होता तो पूरा होता और जब नही है तो नही है, ऐसा समस्त ज्ञानावरणोके क्षयसे 
प्रकट हुआ केवलज्ञान क्षायिक भाव है। यहाँ कुछ भावोंक़ी चर्चा चल रही है। मूलमे बताया 
था कि औपशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक ये पाँच भाव है। इन भावोमे 
सबसे पहिले औदयिक भावोक्रा व्गेन कर दिया गया और उस प्रसगमे यहाँ ज्ञानकी चर्चा 
चल रही है । तो कैसे आवरण होता है, कैसे गौदग्रिक भाव बनता है, कैसे उनका क्षय होता 
है और क्षय होनेसे क्षायिक भात बनता है, यह सब समभनेके लिए थोड़ा कर्मोका'वर्णान किया 
जा रहा है । 

कर्माण्यष्टी प्रसिद्धानि मुलमात्रतया पृथक । 

अष्टचत्वारिशच्छत कर्माण्युत्तरसज्ञया १०० ०॥ 

कर्मकि भेद प्रभेदकी संख्या--बारह भावनामे आप लोग पढते है--"ज्ञानदीप तप 

तैल भर, घर सोधै भ्रम छोर । या विधि बिन निकरसे नही, पैंठे पूरव चोर ॥” तो वे कर्म- 
चोर अपने श्रात्मामे पड़े हुए है। उच चोरोंकी बात कही जा रही है। वे कैसे है चोर सो 
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बताग्री । तुम्हारे घरमें कोई चोर हिप। हो तो उसको देखनेकी तुम्हारी इच्छा होती कि 
नही ? क्यो इच्छा हूं ती कि अगर उस चोरवों न देखें और घरमें वह चोर बना रहेगा तो 
वह तो रात भरमें कुछने कुछ चुक्साग कर देगा । शामके समय जीनाके नीचे देख लिया, 
यहाँ वहाँ देख लिया, चोर तो नही इसा, अश्रगर नही देखते तो वह नुक्सान बर देगा । उसे 
देखो और निकायों । चोरकों निकाल देना कितना सरल है ? जराया देख लिया निकल 
जायगा, जरा खाँस दिया निकल जायगा । चोरके कितनो दम ? ऐसे ही जरा अपने घरके 
चोरकी बात देखो--आत्मामे कर्मत्रोर घुसे हुए है । कोई ढरपोक हो तो उस चोरसे डर 
जायगा, उसे बलवान समझ लेग। और वह चिल्लायेया, पर इतनी हिग्मत न करेगा कि उसे 
खाँस दे, डॉट दे, ऐसे ही जो विपयोके कार पुरुष हैं वे इन कर्मचोरोसे डर गए । खांस भो 
नही सझते, जरा दृष्टिसे देख भी नही राव ते, डर वर हुआ है तो कर्मचोर इसपर हावी है । 
वैसे इन कर्मेचोरोमें ताकत बुछ्ध नद्ठी है । जरा अपने इस ज्ञानप्रभ्ुको देख लो और थोडासा 
खाँस दो । खाँसनेके मायने यहाँ मुखसे खाँसना नही, किन्तु जरा विवेकपू्वंक अपने आत्माकी 
कोर क्ुककर इन विषयोंको ककमोर दो, ये कर्मचोर बहुत जल्दी भाग जाग्रेंगे | तो अब इन 
कर्मचोरोके सम्बन्धमे वात यह कही जा रही है कि कैसे-कंसे है ये चोर ? ये कर्म ५८ प्रकारके 
बताये गए है--(१) ज्ञानावरण, (२) दर्शनावरण, (३) मोहनीय और (४) अन्तराय, (५) 
वेदतीय, (६) झायु, (७) नाम और (८) गोत्र । तो मूलमे तो ये कर्म ८ प्रकारके बताये गए-- 
आठ काठकी खाटपर आरामसे सोते कि नहीं ? देखो खाटमे ८५ काठके झ्राठ लगते है ना, ४ 
पाये, २ पाटी, २ सिरा, तो इन ८ काठकी फसी हुईं खाटमे बड़े मजेमे सोत्ता है श्रादमी । 
यहाँ भी देख लो ये सब जीव ८ कमके सयोग वाली खाटमे बेहोश द्ोकर सो रहे है | यहाँ 
कोई ऐसा बुद्धू न मिलेगा जो उस खाटपर सोये हुए व्यक्तिको भी खाट कह दे | लेकिन यहां 
ये बहुत बुद्ध मिलेंगे जो आठ करमोके सयोगमे सोते हुए पुरुषको ही कह देंगे कि यह कर्म: 'है, 
जीव है । उस शुद्ध ज्ञायकस्वरूपको पहिचाननेमे कठिनाई पडेगी । ऐसे ये कम ८ है और इनके 
उत्तर भाव है १४८ | ज्ञानावरगकी ५, दर्शनावरणकी ६, मोहनीयकी २८५, अन्तरायकी ५, 
वेदतीयकी २, भायुकी ४, नामकर्मकी ६३ और गोनकी २ । ये सब मिलकर १४८ प्रक्ृृतिया 
होती है ! 
हृश्य पदार्थोंकी प्रकरतिधर्मता व प्रभुलीलारूपता--देखो प्रसिद्धि इस बातकी हो रही 
है भ्रनेक दार्शनिकोमे कि जो कुछ जगतमे है वह सब प्रकृतिका धर्म है। पुरुष तो एक चैतन्य- 
स्वरूपमात्र है । वह न करता है, न भोगता है । वह तो एक साक्षी है । नयदृश्सि देखो तो 
बात उनकी सत्य है। यहा यह सब जो कुछ दिख रहा है यह प्रकृतिका घ॒र्म 'है, पर , उन 
कहने वालो यह तो पूछो कि प्रकृति किसे कहते है ? प्रकृतिका आकार क्या है ? ढप बया 
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' है? मुद्रा क्या है ? तो न बता पायेंगे । जैसे कि आजकल भी लोग कुदरत शब्द तो जल्‍दी 


बोल देते है--“यह सब कुदरतका खेल है” और उनसे पूछो कि वह कुदरत क्या है ? जे 
बैन्च है, भीत है, ऐसे ही. कुदरत क्या चोज है ? जबानमे सबके चढा है कुदरत, प्रकृति, पर 
चोज क्या है वह कुदरत, इसका स्पष्टीकरण जैनशासनमें है । क्‍या है वह प्रकृति, जिसका कि 
यह धर्म है। किसी बागमे बडे सुहावने फूल है, एक फूलमे ६-६ रंग है। एक पेडक़े फूलोमे 
कोई लाल हो रहा, कोई सफेद, कोई किसी रगका, और उनसे पूछी कि ग्रह क्या माजरा है ? 


पेड तो यह एक है और एक ही डालीमे पास ही पासमे एक फूल लाल हो गया, .एक सफेद 


हो गया । अच्छे-अ्रच्छे बागोमें, जाकर देख़ लो, यह क्या मामला है ? जब समभमें नही आता 
तो कोई कह देते कि यह तो ईश्वरकी लोला है, उसका कोन पार पा सकता ? कोई, कहता 
कि यह तो कुदरतका खेल है तो वह कुदरत क्या चीज है इसे .कोई नही जानता ? ये सब 
प्रकृतिके धर्म है, प्रकृतियां है १४८ और अनुभाग ऐसा पडा है कि जिसका उदय आये तो 
ऐसे-ऐसे शरीरोकी रचना हुई । ये प्रकृतियाँ १४८ नही है। आगेके शलोकमे बतावेगे कि अ्न- 
गिनते प्रकृतियाँ 'होती है, पर ग्रनभिनती प्रकृतियाँ बताकर कोई समभानेकी बात! तो न चल 
सकेगी । उन अनगिनते प्रकृतियोकरो सूक्ष्म करके, सक्षेप करके, उन्हे १.४८ कहा जाता है । जैसे 
१४८ का सक्ञेप करके बताया गया है ८ श्जौर ८ का सक्षेप करके .बताया,जाता है २--- 
घातिया और अ्रघातिया । ऐसे' ही प्रकृतियाँ श्रनगिनती है और उनके अनुभागका उदय होता 


' है तब ऐसी-ऐसी रचनायें होती है । वह चीज सूक्ष्म है, किसीको समभमे आती नही । युक्ति, 


अनुभव, आागमसे जरूर गम्य है। तब्र,लोग कभी कुदरत कह देते है, कभी ईश्वरकी लीला 
कह देते है । बात दोनोकी सच है । कुदरत मायने प्रकृति, उसकी एक लीला है श्लौर ईश्वर 
मायने यह ज्ञायकस्वरूप जीव, जिसने जन्म लिया है उसकी भी लीला है, पर किस नयसे क्‍या 
वचन है, इसे न जानकर लोग अपनी कल्पनाकी बात कह देते है । तो जिसकी प्रकृतियाँ 

जिसके धर्म ये सब कुछ है, जो आज निर्जीव है ये भीत, पत्थर, बैन्च श्रादिक, इस समय इनमें 
जीव नही है, लेकिन ये बने किस तरह थे ? जब इनमे जीव था, “काठ था, पृथ्वी थी, उनका 
शरीर बना था, भ्रतनही है जीव तो आखिर इनमें जीवकी कतूरत तो!वे । यो है ईश्वरकी 
लीला । कोई यो माने कि कोई एक ईश्वर बैठा है, उसके मुनीम लगे है, खाता ब 


ही 
सिपाही आ रहे है, उनको मारने जा रहे है। किसीसे भूल हो गयी, उसे मारना न था 3 


"दिया तो उन्हे डाँट पडती है--इसे क्यों मार डाला ? जावो उस दृसरेकों _लावो, ऐसी कोई 


लीला नही है । प्रकृति लगी है, जीवके साथ उन कर्मोक्रा उदय है और निमित्तनैभित्तिक इसी 
प्रेकारके भाव चल रहे हैं, सारी व्यवस्था बन रही है । तो ऐसे ये कर्म मूलमें ८ प्रकारके है 
ओर उत्तर भेदीमे ये १४८ प्रकारके है । 


श्व्य पंचाध्यायी प्रवचन चतुर्दश भाग 


उत्तरोत्तरभेदैश्च लोकासंख्यातमात्रकम । 
शक्तितोञ्नन्तसंज्ञं च सर्वकमेंकदम्बकम्‌ ॥१००१॥ 

शक्तिकी श्रपेक्षा कर्मोकी श्रतन्तता--उक्त श्लोकमे बताया है कि कम ८ प्रकारके हैं 
झौर उनके भेद १४८ है। श्रब इस श्लोकमे बतला रहे है कि १४८ के भी और ' उत्तरभेद 
करें तो कितनी तरहके कर्म है, 8 तरहकी प्रकृतियाँ है ? लोकके असख्यातवे भाग प्रमाण 
है । सुनकर तो यो लग रहा होगा कि बहुत थोडे है, लोक (त्तो इतना बडा है कि'३४३ घन- 
राजू प्रमाण और उसका असंख्यातवाँ हिस्सा 'भर बताया है, लेकिन ये थोड़े नही है । सुईकी 
नोक एक कांगजपर गाड दो तो उससे जो गड़ढा बन गया।उसमे अनगिनते प्रदेश है । तो लोक 
के जो अ्रसख्यातवें भाग बताग्रे है वे भी अ्नगिनते है, इतने होते है कर्म भौर प्रकृति । तो 
यह तो है प्रकृतिकी अ्रपेक्षामे, लेकिन शक्तिकी श्रपेक्षासे तका जाय तो अ्रनन्त हैं । एक ऐसा 
अ्न्दाज कर लो--केवलज्ञानमे कितनी 'शक्ति बतायी गई है, कितने श्रविभाग प्रतिच्छेद हैं ? 
सारे जीव, सारे पुदुगल, सारा श्राकाश सबको जोड लो, उससे अ्रनन्ते गुना केवलज्ञानकी शक्ति 
अश है, जिसके लिए यह कहना पडता कि सारा लोक, जीव परिणामः झ्राकाशके प्रदेश ''और 
भूत भविष्य वर्तमान कालके समय श्रादि श्रादि। इन सबका जितना जोड हो उतना केवलज्ञान 
के अ्रविभागप्रतिच्छेदोमे से घटा दो, जो बचा उसमें यह ही जोड दो, उत्तना है केवलज्ञान । 
कहनेका और ढग नहीं मिल सका, इसलिए यो कहना पडा । तो ऐसे भ्रनत' शक्ति वाले केवल 
ज्ञानको जो प्रकट न होने दे उस केवलज्ञानावरणमे आप कितनी शक्ति समभेंगे ? श्रौर नही 
तो बराबर की तो मानो--तो इन कममे अनन्त शक्तियाँ पडी है। यद्यपि थोडा फके रहता 
है कि केवलज्ञानावरणका!एक स्थान केवलज्ञानके अनेक स्थलोकों श्रावृत कर दे, उस हृष्टिसे 
थोडा श्रन्तर भरा गया, लेकिन कममि शक्तियाँ भ्रनन्त है, इसमे श्रन्तर नहीं श्राता । 

तत्र घातीनि चत्वारि कर्माण्यन्वर्थसंज्ञया । 
घातकन्वादगुणाना हि जीवस्य॑बेति वाकस्मृतिः ॥१००२॥ 

- ५ जीवगुणोंका घात करनेसे घातिया कर्मोकी अ्रन्वर्थंलंत्ता---प्रौदयिक भावका वर्णन 
करते हुए यह बताना आवश्यक समझा कि जिनके उदयसे औदबिक भाव होता है उन्त कर्मोक्री 
जानकारी भी तो होनी चाहिए । झौदयिक भावका क्या अर्थ है ? जो भाव कमेंका उदय पाकर 
हो उसे औदयिक भाव कहते है | तो वे कम क्‍या चीज है ॥उनका यह वर्णोन चल रहा है। 
कम ८ प्रकारके बताये गए थे---उनमे ४ घातिया है [श्रीर ४ श्रघातिया है । घातिया कर्म है 
ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय और अन्तराय । इनका नाम घातिया क्यो पडा कि ये जीव 
के गुणोका घात करते है । जीवके गुण है ज्ञान, दर्शन, सम्यवत्व, चारित्र, शक्ति.आनद आरादि। 
इन सब गुणोका घात करनेके निम्मित्तभूत है ये घातियाकर्म । सो इनका नाम बिल्कुल सही 
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रखा गया है। जीवके गुगोंक्ी हिंसा करें, विनाश करें, दबा दें, विकास न होने दें उनका 
नाम है घातियाकर्म । घातियाकर्म मूलमे ४ है। और उत्तरभेद देखो तो ५+६ +२८+- ५ 
ये ४७ प्रकृतियाँ घतियाकी कहलाती है | इनके श्रतिरिक्त १६ प्रकृतियाँ और है जो घातिया- 
वर्मके नही है, किन्तु केवलज्ञान होनेसे पहिले जिनका विनाश हो जाता है । ३ श्रायु तो पहिले 
से नही, शेष १३ प्रकृतिका व्युच्छेद होता है, ऐसी ९५३ प्रकृतियोके नाशसे श्ररहंत अ्रवस्था 
प्रकट होती है । जयमालमे कहा ही है कमकी ६३ प्रकृतिनाश अथवा चउ कर्मसु च्रेसठ प्रकृति- 
नाश। ४ कर्म है घातिया उनका सबका विनाश है और १३ अन्य' कर्मप्रकृतियाँ है उनका 
विनाश है । रे आयु थी नही, सो भ्ररहत श्रवस्था प्रकट होती है । तो ये ४७ प्रकृतियाँ जीवके 
गुणोका घात करतो है । अतः ये घातिया कहलाती है । के 
तत शेषचतुष्क स्थात्‌ कर्माचाति विनक्षया । 
गुणाना घातका भावशकतेरप्यात्मशक्तिमत्‌ ॥१००३॥ 
अघातिया कर्मोका कर्मत्व--वेदनीय, आयु, नाम और गोच्, ये चार कर्म अचघ,तिया 
हलाते है । घातियाका काम था गुणोका घात करना | जैसे ज्ञानावरण जीवके ज्ञानगुणका 
घात करता है, दर्शनावरण कर्म दर्शनगुणका धात करता है, मोहनीय कर्म सम्पक्त्वका, चारित्र 
का, आानन्दका घांत करता है। अन्तराय कर्म श्रात्मशक्तिका घात करता है और'ये अ्रचा- 
तिया कर्म जीवके गुणोका साक्षान्‌ घांत तो नहीं करते, लेकिन घातिया कर्मको जीवगुणोका 
घात करनेमे सहुलियत मिले, इसमें सहयोग देता है अघातियों । जैसे दो बच्चे लड रहे हो 
झौर एक कोई तीसरा आदमी जिसकी एक बच्चेपर प्रीति हो वह श्राकर दीच-बिचौनिया करे 
तो इस तरह करे कि दूसरे बच्चेको हाथसे पक्रढ ले। पकड ले तो उस बच्चोको मारनेमे 
फ़ितनी सुविधा मिलेगी ? तो यद्यपि उस दूसरे आदमीने बच्चेको सीधा नहीं मारा, लेकिन 
उस मारने वालेको मदद कितनी भ्रघिक मिल गई ? ऐसे ही ये अघातिया कर्म सीधे जीवके 
गुणका घात नही करते, लेकिन इनका ऐसा काम है कि उन घातिया कर्मोंको मदद मिलती 
है अपना काम करनेमे । नामकर्मके उदयसे शरीरकी रचना हुई तो लो बस सारी झ्राफत लग 
गई । इस जोवके लिए शरीर ही आफत है । जिस शरीरको देखकर लोग हाले-फूले फिरते 
है, बडा हर्ष मानते है, सब ऐबोको जड यह शरोर है। तो नामकर्मने शरीररचना कर ली । 
गोत्रकर्मने ऊंच-नोच कुलका विभाग बना लिया। तो अ्रब देखो -दुश्खी होनेका कारण ही 
तो बन गया । हालाँकि नीच कुल होनेसे कोई दुःख नही, मगर मोहनीय कर्मका उदय है तो 
दुःख तो मानेगा ही । तो यह अघातिया कर्म जीवके गुणोका साक्षात्‌ 'घात तो नही करता, 
किन्तु उनको मदद करता है, फिर भी यह नही कि अधातिया कर्म कोई नुक्सान न पहुंचाता 
हो । भ्घातिया कर्म यद्यपि अनुजीवी गुणोंका घात नही करते, लेकिन श्रतिजीवी गुणोंका तो 
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घात कर रहे । तो, किसी रूपमें जीवकी .बरबादो कर रहे है, इसलिए इनका नाम कर्म कह- 
लाया । देखो जीवकी स्वाभाविक स्थिति है यह कि वह सूक्ष्म रहे । किसी भी तरह किसीके 
बिगाडमे न आये, लेकिन यहाँ तो क्रिश्नेके शरीरकों जकड लो, निरोधमें ञ्रा गये,, विकल्पमे 
थ्रा गए । हाथ पकड़कर कही फेक दे, जीवकी ऐसी दशा होने लगी, भला ब्तलाझ्रो “कैसा 
अमूर्त सूक्ष जीव श्र उसकी यह हालत बन रही । लोग तो श्राँखो देखकर बोल देते है कि 
यह ३ जीत्र । तो इतने सूक्ष्म जीवकी जो यह दिशा बनी है वह भ्रघातिया कर्से ही तो बनी 
है । बतलाओो अ्रघातिया कर्म भी कोई गरीब कर्म नही है । यह भी इस जीवकी बरबादीमे 
पूरा हाथ दे रहा । दूसरी बात---श्रौर भी सोच लो । अ्रघातिया कम जब तक रहता है तब 
तक अरहत भगधघानको मुक्ति नही मिलती । अघातिग़ा कम 'एक साथ नष्ट होते है, तब,शरीर 
रहित होकर भ्ररहतदेव सिद्धप्रभु बनते है | तो भ्रघातिया कर्मने देखी मुक्ति भी रोक दी, तो 
अधघातिया कमे जीवगुणुका,साक्षात्‌ घात न करे तो भी प्रात्माक़ी क्षति करता है । 
एवमर्थवरान्तूनं सन्त्यनेके गुणाश्वित, । 
गत्यन्तरात्स्यात्कमेंत्व चेतनावरण, किल ॥१००४॥॥ 
चेतनावरण कर्मकी हष्टि--कोई निर्धारण कर सकता है कि आत्मामे कितने गुण है ? 
जब जैसी दृष्टि बने तब उस प्रकारके उत्तर आ रायेंगे | द्रेखो--कर्म ८ होते है।। तो उन आठों 
कर्मोकी सख्यासे हम यह निर्णय कर लेते है कि जीवमे ८ गुण है--४ श्रनुजीवी, ४, प्रति- 
जीवी । उन भुुणोका घात करने वाले ८ कर्म है । ८ कर्मोका जब हम नाम सुनें तो हम जीव 
के कितने गुणोक्रों सोचते है-? ,आाठ | शौर जब कहते क्लि क्मके भेद १४८ हैं तो हम गुण 
कितने सोचेंगे -? *** १४८ । उतनेका घात किया । कर्ममें भेद श्रसख्यात है। तो ग्रुण वित्तने 
समझे जावेंगे ? असखू्यात । और जब यह कहा जायगा कि कर्म तो एक है, चेतनामात्र । जो 
इस चेतनका आवरण करे उसका नाम है चेतनावरण । तो गुण कितने समझे ? एक चेतन । 
तो प्रयोजनके वशसे इस चेतन जीवके श्रनेक गुण होते हैं, श्रौर इनमे यदि ज्ञान, दर्शन दोः को 
एक चेततागुण माना जाय जो , ज्ञानावरण; |दर्शनावरण ये दोनोके दोनो चेतनावरणमे आा 
जाते है, फिर ज्ञानावरण और दर्शनावरण अलग़-अलग- माननेकी- जरूरत न रही | तो ये कर्म ' 
तो.जो है सो ही है,भौर उन ,कर्मोके विपाकमे जो निमित्तनैमित्तिक योगमे कार्य होता है सो 
होता है । श्रब उसका विभागीकरण करना यह अपनी दृष्टिके अनुसार किया जा सकता है । 
दर्शनावरणोप्येप क्रमो ज्ञेयोरित कमंरि | 
« , आवृत्तेरविशेपाद्दा चिद्ृगुणस्यथानतिक्रमात्‌ ॥१००५॥ 
दर्शनावरणका कर्मत्व--जैसे ज्ञानावरण कर्म ज्ञानक्राः आवरण करता है, विकास 
रोबत है, सो वह ज्ञानावरण है भेदविवज्ञार्में । ज्ञानदर्शनकोी एक चेतना गुण मानकर चेतना 
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का लो आवरण करता है वह चेतनावरण हैं। इसी तरह दशेनगुणको एक स्थापित करके फिर' 
सोचा जाय कि दर्शन गुणका जो आवरण करे सो दर्शनावरण है। इस तरह आत्माके दर्शन 
गुणका घात करने वाले कर्मका नाम है दर्शनावरण । देखो--अनुभवसे विचारो--प्रात्मामे 
दो प्रकारकी प्रकृति हैे--स्वभाव है, जानना और जानते हुए खुदको भी प्रतिभास लेना । थे दो 
वातें बराबर चनती है प्रत्येक जीवमे । अ्रतेक पदार्थोको जान लेना और जानते हुएको प्रति- 
भासना । यदि इन दो व।तोमे एक बात हो तो दूसरी बतत भी नही ठहरती । कोई कहे कि 
आत्मामे सिर्फ बाहरी पदार्थंको जानने जाननेको ही आदत है । दर्शन, नही है, उस जाननहार 
को प्रतिभासनेकी प्रकृति नही है तो उसमे जाननेकी भी प्रकृति न होगी और कोई कहे कि 
आत्मामे तो केवल अपने आपको प्रतिभासनेकी प्रकृति है, परको जाननेकी नही है तो वहाँ 
स्वप्रतिभासकी बात नही बन सकती यात दर्शनक्नी बात नही बन सकती । एक मोटा हृष्टान्त 
ले लो। एक दपंगमे बाहरी पदा्थंकों कलकानेको सामर्थ्य है ना, और दर्पगमे खुदको भी 
मलकानेकी सामथ्ये है कि नही । अब कोई कहे कि दर्पणमे खुदकों कलकानेकी कोई कला 
नही है तो देखो भ,त और वैन्चमें भी खुदको भलकानेकी कला नही है वहाँ बाहरी तत्त्व तो 
नही भलक सकते । यो दर्पणमे भी स्त्रफकलक न माननेपर बाहरी प्रतित्रिम्ब नही भरा सक्रेगा । 
और कोई कहे कि दर्प॑शमे खुदको झलकाने ही सामथ्यं है, मगर बाहरी प्रतिविम्बको कलकाने 
की सामथ्य॑ नही है । तो खुदकी कलऋक भी सिद्ध नही हो सकती । इसी तरह आञात्मामे खदकी 
भलक, परकी भलक ये दोनो साथ दे रहे है प्रात्मामे ज्ञानगुण भी है, दर्शनगुण भी है । जो 
ज्ञानगुण॒का घात करे सो ज्ञानावरण और जो दर्शनावरणका घात करे सो दर्शनावरण । 
एवं च सति सम्यबत्वे गुरो जीवस्य स्वेतः । 
त॑ मोहयति यत्कर्म हृडमोहाख्य तदुच्यते 0 ००६॥ 

दर्शनमोहनीयका घाति कर्सत्व--ज्ञानावरण और दर्णनावरणका विवेचन करनेके बाद 
मोहनीय कर्मका विवेचन किया जा रहा है | जैसे ज्ञान और दर्शन आतमाके गुर है, इसी 
प्रकार सम्यग्दरन भी, सम्यकत्व भी आत्माक्रा गुण है। उस सम्यक्त्वकों जो मूछित कर दे 
उसे दर्शनमोहनीय कर्म कहते है | दर्शनको जो मोहित कर दे, बेहोश कर दे उसे दर्शन मोह- 
नीय कहते है । मोहित करनेका अर्थ है वेहोश करना । जैसे पुराणोपे कथा आती है कि सीता 
के चित्रने भाभण्डलकों मोहित किया, तो इसका अर्थ है कि भामण्डलको बेहोश कर दिया 
बेवकूफ कर दिया । मोहिन करनेके मायने है बेवकूफ कर देना । उसकी वुद्धि व्यवस्थित न 
रहे । तो जब दर्णनमोहनीय कर्मका उदय होता है तो इस जीवकी स्त्रच्छना, सम्यक्त्व मूछिव 
हो जाता है। सर्वकरमोंमे विकठ कर्म दर्शयमोहनोय कर्म है। सम्बकक्‍्तत गुणकी ६ अवस्थायें 
होती ,है--(१) भौपशमिक सम्यकत्व, (-) क्षायोपणमिक सम्यक्‍त्व, (३) क्षायिक सम्यक्त्व । 
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यह तो हुई थुद्ध भ्रवस्था श्रौर जब विपरीत परिणमता है सम्यवत्वगुण, तो मिध्यात्वरूप परि- 
णमता है यह चौथी रिथति है । सम्यग्मिध्याल्वमे मिश्रपरिणति है यह ५वी स्थिति है। सम्य- 
वत्व मिट गया, मिथ्यात्व ने थ्रा पाया, पहाँ जो सम्यकत् गुणदी स्थिति है, उसका नाम है 
सासादन । यह छठी रिथति है । तो दर्णनमोहनीय कर्गेंद्ा उदय होनेपर मिथ्यात्वभाव होता हैं 
श्रौर यदि उसमे गम्यग्मिथ्यात्वका उदय हो तो सम्यस्मिथ्यात्व होता है, तो यह दर्णनमोहनीय 
राम्ययत्व गुणुतरा घात करता हे उमलिए घातिया कहा जाता है । 
नैधत्क्गांषि तत्तुल्पमन्तर्मावीति न क्ाचित्‌ । 
तदद्वयावरणादेतदस्ति जात्यन्चर यत्तः ॥2१००७॥ 

दर्शनमोहनीयकर्मकी जात्यन्तरता--यहाँ कोई ऐसी जिज्ञासा करें कि अभीन-श्रभी 
बताया था कि ज्ञान श्रौर दर्शन एक चेतना गुए्मे गर्भित हो जाते है, इसलिए चेतनावररण 
कर्म कह देना ही पर्याप्त है । तो बया उस तरह दर्शनमोहनीयका भी किसीमे श्रन्तर्भाव हो 
सवाता याने सम्यवत्व गुणका किसी गुणमे अ्रन्तर्भाव हो जाय तो दर्शनमोहनीयको अलगसे 
कहनेकी जरूरत न रहेगी । क्या इस तरह दर्शनमोहनीय कमें किसी कर्ममे अन्तर्भूत हो सकता 
है ? उसका समाधान दिया है कि दर्शनमोहनीय कमे ज्ञानावरण और दर्शनावरण-इन दोनोसे 
जुदा है । ज्ञानगुण, दर्शनगृण इन दोनो गुणोसे सम्यवत्व गुण जुदा है | ये गुणा जुदे-जुदे है, यह 
पहिचान कैसे हो सकती है ? उनकी परिणत्ति देखकर, उनका कार्य समभकर । ज्ञानका काम 
तो जानना है, दर्शनक्रा काम है जाननका प्रतिभारा करना और सम्यवत्वका काम है स्वच्छुता। 
जिसका कार्य उपचारसे बताया जाना । सम्यग्दशंन गुण अवक्तव्य हैं। उसका सही लक्षण, सही 
स्वरूप किसी शब्दमे नहीं बताया जा सकता, लेकिन कहनेकी पद्धति यह है कि जिसके होनेपर 
यथार्थ प्रतीति बने, श्रात्मरुचि बने, प्रशम, सम्बेग, श्रनुकम्पा और श्रास्तिक्य ग्रुण प्रकट हो, 
श्रतुभूति जगे उसे सम्यक्त्वगुरणा कहते है, पर ये सब स्वय सम्यक्त्व नही है। न स्वानुभूतिको 
सम्यक्त्व कहते है, न प्रतीति, रुचि, विश्वास, श्रद्धानु किसीका नाम सम्यकत्व है, किन्तु जिस 
गणके प्रकट होनेपर ये बातें आ्रार्यें उसे सम्यकत्व गुण कहते हैं, क्योकि जितने भी लक्षण कहे 
गए हैं सम्यग्दशंनके वे सब्र लक्षण और-भौर ग्रुणकी परिणतिया है। तो ऐसा वह स्वच्छता 
नामका गुण वह सम्यक्‍त्तर गुरा ज्ञान शोर दर्शन गुणसे निराला है, तो सम्यवक्‍त्वका घातने 


वाला दर्शनमोहनीय कर्म भी निराला है । कि 
तत सिद्ध यथा ज्ञान जीव गुराः स्वत । 


सम्यवत्व च तथा नाम जीवस्थैको गुण स्वत' ॥१००५८॥ 

ज्ञानदर्शनकी भांति सम्यक्त्वकी भी गुणरूपता-वउक्त कुछ वक्तव्योका साराश यह है 

कि जिस प्रकार जीवका ज्ञानपुण एक स्वतःसिद्ध है उसे किसीने बनाया नही है, जीवमे अनादि 
से सहज है उसका घांत हो रहा है, यह स्थिति चल रही है, लेकिन जीवमे जो यह ग्रुण है 
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वह सहज और स्वतःसिद्ध है। इसी प्रकार सम्यवत्व गुण भी जीवमे स्वतःसिद्ध सहज गुण 
है । यद्यपि अ्रनादिकालसे सम्यक्त्व गुण कभी अपनी शुद्ध दशामें नही आ्राया, यह जीव मोही 
बना रहा, मिथ्यात्वी बना रहा, फिर भी गुणा तो सम्यक्त्व अनादिसे हो माना जायगा। 
किसका चिपरीत परिणमन है, यह तो कहना ही पडेगा, अन्यथा मिथ्यात्व स्वभाव बन बैठेगा । 
जीवमें सम्यक्त्व गुण है, सहज है, स्वतःसिद्ध है और उसका विपरीत परिणमन है मिथ्यात्व । 
तो ज्ञानादिक गुणोकी भाँति जीवमे सम्यक्त्व गुण भी सहज श्रौर स्वतःसिद्ध है। तो जब 
सम्यवत्व गुछ सहज स्वतःसिद्ध हो तो उससे कया निष्कर्प निकलेगा ? 
पृथगुद श॒ एवास्यथ पृथक्‌ लक्ष्यं च लक्षणांम्‌ । 
पृथग्हड्मोहकर्म स्यादन्तर्भावः कुतों नयात्‌ ॥१००९६॥ 
दर्शनमोहनीयकर्मकी श्रन्य दर्सपे अ्रनन्तर्भावता--सम्यक्त्व गुण जब पृथक्‌ है, उसका 
स्वरूप निराला है, भिन्न लक्ष्य है, भिन्न लक्षण है याने ज्ञाससे जुदा है और ज्ञानके लक्षणसे 
जुदा लक्षण है, उसका सब दर्शनमोहनीय कर्म भी जुदा लक्षण वाला है। इस कर्मका किसी 
कममे अतर्भाव नही किया जा सकता । किसी भी नयसे दर्शनमोहनीय कर्मको किसीमें शामिल 
नहीं कर सकते । यो समझ लो--जैसे कोई सवारी चलती है--मानो जहाज चला तो उसके 
चल सकतनेमे एक दिशा-प्रदर्शक होना चाहिए---चाहे वह नक्शो द्वारा हो, लाइट लगी हो या 
बडा डडा गडा हो । दिशा प्रदर्शन हुए बिना जहाजका चलना नही बनाया जा सकता । पानी 
के जहाजका चलना देख लो--उसमे भी दिशाप्रदर्शनके सकेत रहते है । किस्त श्रोर ले जाना है 
जहाजको और ज्ञान भी हो सव बातोका और उसे चलाये भी तो अपने लक्ष्यपर पहुंचता है । 
इसी तरह जो हमारे लिए दिशाप्रदर्शनको बात है वह मिलता है सम्यग्दर्शनसे । इनसे चलना 
नहीं होता, चलना होता है सम्यक्चारिन्रसे | मोक्षमार्गंमे चलना, बढना, पर दिशाप्रदर्शन न हो 
तो चलनेका काम नही बन सकता । चलेगा तो उल्टा चलेगा, खतरा होगा, धोखा खायगा । 
जब कभी स्टेशनोक्रा फोन खराब हो जाता है, बीचके तार टूट जाते है तब गाडी आगे नही 
चलती | बीचमे ही किसी स्टेशनपर रोक दी जाती है। शऔर कभी कोई ऐसा ही समय आा 
जाय और बहुत देर हो जाय तो इंजन वाला दयालु हो तो खुद खतरा मोल लेकर गाड़ीको 
स्टेशनपर छोडकर खाली इजन ग्रागेके स्टेशन तक ले जाता है । वहां स्टेशनमास्टरसे लिखा 
जेगा कि कोई गाडी नहीं झा रही है, न श्रावेगी तब वह इंजनकों वापिस लाकर गाड़ीको जोड- 
कर ले जाता है, तो यह दिशाप्रदर्शनका, लाइन क्लियरका साधन न रहे तो कोई काम नही 
बन सकता । तो चलनेमे दिशाप्रदर्शनकी बात कितनी सहायक है ? सम्यस्दर्शन ऐसा ही दिशा- 
प्रदर्शन करता है । यहाँ चलो, यहाँ रमो, यही स्वच्छता है, यही हित है, वाहरमे सर्वत्र तेरी 
वरबादी है । इस सम्यवत्वको ही माता-पिता, ग्रुरु अथवा रक्षक सभी कुछ कह सकते हो । 
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/ इस भूले-भटके जीवका सहारा यहो एक सम्यवत्व है । सम्यक्त्वके कारण ही यह समझ बैठती 
है कि किसी भी बाह्मप्रदार्थभे सारपनेका विश्व,स न करे, किसीसे भी अपना हित न समझें । 
तुम स्वय एक स्वच्छ ज्ञनत्थ रविछूप हो । अपने झापमें रमो, बैठो, ऊपम ने करो । आराम 
से बैठ जावो--यह उपदेश हमे यह सम्यकत्व देता है । कुछ लहर उठना, कुछ तरग चलाना, 
विकल्प करना, चुलबुल मचाना यह सब ऊधम है, पर मोही मोही जहा सारे ऊधम मच रहे 
हो तो फिर कौन किसे ऊधमी कहे ? मत्य तो इतना है कि जितना यह ज्ञानमात्र अतस्तत्त्व 
है । बस जो है सो है। यह दिशा बताता है हमे सम्यक्त्व । ऐसे सम्यक्त्व गुणका जो घात 
करता है उसे कहते है दर्शनमोहनीय कर्म । अ्रब॒ मोहनीय कमंके भेदोगे एक है चारित्र मोह- 
तीयकर्म उसका समाचार युनिये-- 
एवं ज॑.वध्य चारित्र गुणोस्त्येक प्रमाणसात्‌ । 
₹न्‍्मोहबति यत्कर्म तत्स्वाध्चारित्रमोहनम ॥१०१०॥॥ 
घारित्रमोहनीयका कर्मत्व--जीवमे एक चारित्रगुण भी है जो प्रमाणसिद्ध है। चारित्र 
का काम वया है ? रमाना । यदि यह क्रोधमे रमता है, लोभमे रमता है, घर-द्वार श्रादिकका 
ग्राश्नय करके अपने इस विभवते रमता है तो चारित्रका ही तो काम है यह कि रमा देना । 
खोटी जगह रमे तो रम जाण्, उसका काम तो है रमाना । ज़ब तक खोटी जगह रमेगा तब 
तक दु ख पायगा । सम्यक्‍त्व गुण हो तो यह भ्रच्छी जगह रमेगा, तब इसका नाम सम्यक्‌ू- 
चारित्र कहलाया । यो समक्रिये---पूक, बुक, रीक | सम्यस्द्शत, सम्यरज्ञान, सम्यकृतारित्र । 
सुझ हो गयी, आत्माके मोक्षमार्गकी सुझ हो गयी, सम्यग्दशेन हो गया, अ्रन्तस्तत्त्वकी बुक बन 
गई, बोच हो गया, सम्यग्जञात हो गया और इस भ्रन्तस्तत्वतपर, इस ग्रुणपिण्डपर रीक गया 
तो सम्यकचारित्र हो गया । रीभ जाबवो । कोई एकदम रीक गया तो वह 
सम्यक्चारित्रमे बहुत बढा हुमा है। रम गया तो सूक्, बुक, रीक--इन तीनोके बिना 
कोई काम कर ही नही सकता । चाहे व्यापारका काम हो, भोजनका काम हो, तो उसमे सूक 
भी है, बूक भी है, रोक भी है अन्यथा ये कोई काम नहीं किए जा सकते | तो इसी तरह 
आत्मवर्मका पूर्ण विकास होना, यह एक काम है । ऐसा काम करनेके लिए उसके अनुरूप 
इततो सुक, बुक, रीक होनी चाहिए । तो रीकका जो आवरण करे, विपरीत करे उसका नाम 
है चारित्रमोहनीय । चल नही सकता, ग्रात्मामे रम नहीं सकता, कषायोसे निवृत्त नही हो 
पाती, विषयोको छोड नही सकता, ऐसें। स्थिति कर सकेगा चारित्रमोह। तो चारित्र नामका 
भी गुण है ज्ञान दर्शन झौर सम्यवरत्ववी तरह । उस चारित्र गुणको जो कर्म मूछित करता है 
उस कर्मका नाम है चारित्रमोहनीय । किसी कारखानेमे मशीन चलती है तो एकका काम 
इतना, दूसरेका काम पता, तोसरेका काम इतना, यो सारे काग कर रहे, कोई चीज बन 
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रही । अपने-अपने नम्बन्पर उनका काम हो रहा है । तो भोक्ष जानेके लिए सम्यर्दशनका 
काम हैं । विपरीत अभिप्रायको दूर कर देता, लाइव विलयर कर देना, इस उपयोगसे विषय 
कषायकी गाड़ियाँ न चलें, ऐसा यह उपयोग साफ रहे, यह काम किया सम्यर्दश्शनने । और 
सम्यरज्ञान तो सदा चल ही रहा है और फिर उसपर जम गए, उसपर चलने लगे तो यह हुआ 
सम्परस्चारित्रका काम | तो इसमे जो चारित्र नामक गुण है उसकी झुद्ध बात न होने देवे, 
ऐसा जिस करमके विपाकमे बने उसका नाम है चारित्रमोहनीय कर्म । 
अस्ति जीवस्य वीयसरियों गुणोस्येकस्तदादिवत्‌ । 
तदन्तरयतीहेदमन्तराय हि कर्म तत्‌ ॥१०११॥ 

जीवसें वीयेनामक गुण और इसका श्रन्तरायक कर्म--जीवमे गुण है भौर उन गुणों 
के घातने वाले कर्म है, इन दोनोंका भ्रस्तिः्व सिद्ध किया जा रहा है | श्रव तक ज्ञान, दर्शन, 
सम्यक्त्व ग्रौर चारित्र-इन ४ गुणोकी वात कही गई है, और ज्ञानकों ढकने वाला ज्ञानावरण, 
दर्शनको ढकने वाला दर्शनावरण कर्म, सम्यवत्वका निरोध करने वाला दर्शनमोहनीय और 
चारित्रका निरोध करने वाला चारित्रमोहनीय, इस प्रकार रे कर्मोका वर्शांन किया गया था । 
श्रव इस एलोकमें अ्न्तराय कमंक्री बात कही जा रहो है । ज्ञानगुण॒की भाँति जोवके वीये नाम 
का भी गुण है याने आ्रात्मामे शक्ति है । प्रत्येक पदार्थमे शक्ति होती है श्नौर आ्रात्माकी तो अदू- 
भुत शक्ति है। भला समस्त लोकालोकको जान जाय ऐसी शक्ति भ्रन्य किस द्रव्यमें है? इसी 
कारण सब द्रव्योका राजा जीवको बताया गया है | जीव सबमे प्रधान है । समयसारमें जहाँ 
समयसार शब्दकी व्याख्या की है, सर्वत्रथम यह बताया है कि समयके मायने है समस्त पदार्थ-- 
जो समस्त अपनी गुरा पर्यायोको पाये उसे कहते है समय । प्रत्येक पदार्थमे गुण और पर्याय 
होती है । सभी समय है और उन समयोपे याने समस्त द्रव्योमे जो सार है याने जीव उसका 
नाम है समयसार और समयसारमे भी जो सार है उसका नाम है समयसारसार । लेकिन दो 
बार सार शब्दका प्रयोग नही होता । तो समयसारका श्रथे है शुद्ध जोव । तो जहाँ समयसार 
की व्याख्या की है वहाँ यह बताया है कि सर्वेद्रव्योमे सार है तो जीव है । जीवकी शक्ति भी 
अदभुत है । इस जीवके वीयें नामका गुण है । सो अन्तराय कर्म वीर्यगुणकों अंतरित करता 
है, उसपर अतराय डालता है, उसे प्रकट नही होने देता । 

शात्मशक्तिका प्रदशन--शरोरमे जो शक्ति दिखती है लोकमे उसका तो सबको पता 
है । वैलमे इतनी शक्ति है, घोड़'में इतनो शक्ति हे, भेसमे इतनी शक्ति है, पुरुषमे इतनी 
शक्ति है, पर यह जो शरोरमे शक्ति झ्रारी सो यों ही मुफ्त श्रा गई क्या ? शरीरके नाते, पुद- 
गलपिण्डके नाते क्‍या ऐसी हो शक्ति झ्रा गई ? यह शक्ति क्या है ? यह आत्माकी शक्तिक्रा 
बिगड़ा रूप है और इस रूपमे प्रकट हो गया है। सबसे भ्रविक शक्ति किसमें पायी जातो है ? 
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श्रव जीवोमे अ्दाज करो - क्या कहेगे + घोडेमे शक्ति श्रधिक है और भेप्तामे उससे श्रविक, 
हाथीमे उससे भ्रविक,।. किपमें शक्ति भ्र-धक है बतलाग्रो ” ससारी देहधारी पुरुषोकों बात 
कह रहे है ॥;इन्द्रमे उतनी शक्ति है क्रि बह कुछमे कुछ भी अनहोना काम कर दे । लेकिन 
सबसे बडी शक्ति है मनुप्यमे । शरीरकों शक्तिकी बात कह रहे है | भगवानमे तो अन्य प्रकार 
की हो अदभुत व अनन्त शक्ति है । तीर्थंकर जब गृहस्थावस्थामे रहते है उनकी 
शक्तिका अन्दाज बताया है कि कितनी बडी शक्ति है ? तो शक्तिका अंदाज लगाबवो | 
बकरासे शुरू करो । बकरेमें जितनी शक्ति है, बीसो बकरे बराबर शक्ति एक ग्रधेमे है, बीसो 
गधे बराबर शक्ति एक भैसामे है और अनेक भैधोकी शक्ति वराबर शक्ति एक हाथीमे है। 
अनेक हाथियोकी शक्ति बराबर शक्ति एक शेरमे है | भ्रनेको शेरोके बराबर ताकत एक अ्रर्ध- 
चक्रीमे है, उससे अ्रधिक चक्रीमे है, उनसे अ्रविक देवमे है, अनेको देवों बराबर शक्ति एक इद्र 
में है, और अनेको इन्द्रोके बराबर शक्ति तीर्थंकर महाराजकी एक अगुलीमे होती है । मनुष्योकी 
शक्तिका कोई, लेखा नही है । कोई कायर इतना कमजोर हो सकता है कि उसे एक चूहा भी 
ढफेल दे, बिल्ली भी ढकेल दे शऔर बलवान इतना हो सबता है कि एक ही पुरुपमे करोडो 
रुभट जितनी शक्ति बतायी गई है | तो जो यह शरीरमे शक्ति प्रकट हुई है यह किसका श्रताप 
है ? आ्रात्मणक्तिका प्रताप है । तो ऐसा झआत्मामे एक भ्रदूभ्ुत वीयगण है, भौर भ्रपनी सही 
हालतमे भ्रा जाय तो शअ्रनन्त-ज्ञान बने । - । 

परमात्मत्व शक्ति श्रौर उत्तका बिलोप--अभ्रब आप एक जिज्ञासा कर सकते है कि 
भगवानने अनन्तशक्तिका काम क्या ? अरे उसका अ्रगर हजारवाँ हिस्सा भी शक्ति हम लोगो 
को मिले तब तो हम दुनियामे कुछ क़त॑व्य करके दिखलायें। भगवानके अनन्तशक्तिका क्‍या 
मतलब ? अच्छा, श्रब सुनो, हँसी बन्द्र करो । भगवानमे ज्ञानेगुग है ना । वे तीनो लोकालोक 
का स्व, कुछ जान ज।यें श्रौर दर्शन इतना अनन्त है कि उतने जाने हुएको प्रतिभांस ले | तो 
हमारे भ्रनन्त ज्ञानकों बनानेमे सामथ्थ्व कितनी चाहिए 2? अनन्त | और अपना ज्ञान, अ्रपना 
स्वरूप अपने भ्रापमे रह सके, अपने स्वरूपको अपने आगमे डाटनेका सामथ्यं तो एक अदुभुत 
साश्थ्य॑ होता है।। जिसे लोग समभते है वीरता वह है कायरता । दूमरोको सताना, दूसरोका 
बम बना देना श्रथवरा बडे-बडे चमत्कार बताना, बड़े युद्ध जीतना, इन सबको लोग वीरता 
कहते है, मगर यह सब कांग्ररता है अध्यात्महष्टिमे । आत्मा अपने ज्ञानको अपने ज्ञानस्वरूपमे 
स्थिरतासे रमा सके, वास्तब्रिक वीरता है यह, झौर अपने स्वरूपसे चिगे, बाहरी पदार्थों कुछ 
भी विकल्प करे तो वह है इस ज़ीवकी कायरता । तो अपने ज्ञानकों श्रपने ज्ञानस्वरूपमे समाने 


के लिए भ्रदुभुत बल चाहिए। वीर्यकरा ऐसा सामथ्य है। ऐसे वीर्यगुणकों जो कम दबा दे, 


प्रकट न होने दे उसे अन्तरायकर्म कहते है । 'क्‍ 
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एतावदत्न तात्पर्य यथा ज्ञानं गुणश्चित । 
तथाञनन्ता गुणा ज्ञेया युक्तिस्वानुभवागमात्‌ ॥१०१२॥ 

श्रात्माके अनन्त गुण और उनमें ज्ञानमुणशकी प्रधानता--यहाॉँ तात्पर्य इतना लेना 
कि देखो वतला रहे है श्रात्मामे अनेक गुण । जैसे कि चेतनका ज्ञानगुण बताया है उसी 
प्रकार चेतनमें भ्रनग्त गुण भी है। जो युक्तिसे स्वानुभवसे, आग्मसे जाना ज्यता है । अभी 
जिन गुणोका वर्णन किय्रा है उन गुणोमे कोई संदेह तो नहीं है। वराबर है यह गुण । अनु- 
भत्र बतलाता है, युक्ति बतलाती है, आगम भी कहता है। विश्वास करनेका सब जीवोमे 
साहा है और किसी न किसो ओर रमनेकी सब जीवोमे आदत है और जो जिसमे रे उसी 
को कहते है पूजा, उसकी पूजा, उसकी भक्ति, उसकी उपासना । जैसे कोई कहे कि भगवान 
की उपासना करो तो उसका श्रर्थ कितना लेना कि भगवानवा जो रवरूप है उस स्वरूपमे 
रमो, रुचि करो, * उसके दीवाने बनो, उसमें लीन हो जावो, भगवानकी पूजा करो । उसका 
भर यह न लेना कि बतंन खडभडाना, हाथ चनाना, घटा बजाना आदिक भगवान की पूजा 
है । भ्रे यह तो उसने अ्रपना मन लगानेका साधन बनाया है । अब आप देख लो यहां सभी 
लोग किसी न किसीकी पूजा कर रहे है। कोई धनकी पूजा करता, कोई स्त्रोकी पूजा करता, 
कोई पुत्रकी पूजा करता, कोई भगवानकी पूजा करता, कोई अपने ज्ञानको पूजा करता । पूजा 
तो सभी लोग कर रहे है पर जिसने दिस ओर अपनी रुचि लगाया है, अपना लगाव लगाया 
है वह उसकी पूजा कर रहा है। तो मालुम होता है कि कही न॑ कही रमनेका मादह्दा इस 
आत्मामे है। यही हुआ चरित्र[ुण । आनन्दगुण भी विकृत होता है तो ऐसे अनन्तगुरा है 
जो युक्ति स्वानुभव और आंगमसे पहिंचान लिए जाते है। किन्तु यहाँ यहं वात विशेष जानना 

कि सब्र गुछोमे मुख्य गुण है ज्ञान । 

| श्राधार प्रीर करण बनकर ज्ञानगुणक्रा स्वानुभवर्सें बरद हस्त--जब स्वानुभव 
करनेको कोई पुरुप चले तो उसे अपतेको ज्ञानमात्र सोचना पडेगा। अनुभवका सुगम रास्ता 
बतला रहे है। अपने को केवल ज्ञानज्योतिस्वरूप अनुभव करो | यह मै सबसे निराला हू, 
श्रीर यह मैं पूरा हुं। मेरेमे कोई काम ही नही है । मेरेको कही कुछ करना हो नही है । 
सारा मामला तैयार है। मैं ज्ञानमय हू, पूर्णों हूं । अपनेमें उत्पाद-व्यय-प्रौव्य किया करता 
हू । मेरेको अब तकलीफ क्या है ? मेरेको कष्ट क्या है ? काम क्या है ? विकल्न क्यो हैँ? 
केवल ज्ञानमात्र अपने आपको देखो तो प्रह ज्ञान जो उपयोग रूप चल रहा है ज्ानस्वहूपमे 
मग्त होगा, एकरस बनेगा, जिसे कहेगे स्वरूपाचरण जैसी स्थिति बनेगी। वस वही है स्वान- 
भवकी एक सुहृढ स्थिति । तो किसका उपकार हुझ्ना यह सत्र ? इस जानगुणका । ज्ञान ही 
भगवान है, ज्ञान ही गुरु है, ज्ञान ही परमपिता है, ज्ञान ही परमेश्वर है, ज्ञान ही मेरा सर्वरद 
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है, बस ज्ञानस्वरूपकी आ्राराधना करो, जझागरवहूप अ्रपने आ्रापको मानो, अ्रपनेमें लीन रहो। 
कुछ परवाह नहीं, जो होता हो होने दो वाहरमे । जिसका जो परिणमन है, हो रहा है, तुम 
उसमे शामिल मत हो, निराले रही । केयल ज्ञानमात्र अनुभव करो । ज्ञानानुभवका हो नाम 
स्वानुभव हू । स्वानुभव आर कुछ नही हैँ । तो ज्ञानगुणका कितना उपकार है इस जीवपर ? 
शञानके द्वारा यह उपकार करता है । ज्ञानका श्राश्नय लेकर उपवार करता है । ज्ञानके आधार 
में उपकार करता है उपकार करने वाना ज्ञान और अपने आश्रयमे हो रहा है उपकार, इस- 
लिए उपकारका श्राश्रय है ज्ञान | स्व कुछ ज्ञानवी कृपा है। तो स्व गुणोगे प्रधान गुण है 
ज्ञानगुण 
ज्ञानगुण व ज्ञानातिरिक्त श्रन्य गुण व उनके धातक कम्मोके, परिच्यका प्रसज्भा-- 
ज्ञानगुणको ज्ञानमयी मुद्रा है, आऊफ़ार है, समझ है, बता सकते है, पर ज्ञानगुणको छोडकर 
शेष जो आत्मामे गुण है उनको न मुद्रा बता सकते, न आकार बता सकते, न समझा सकते । 
भ्रौर है भ्रनन्तगुण आत्मामे । मगर उनका परिचय ज्ञान द्वारा ही होता है । अ्पनेको ज्ञानमात्र 
मानना, इतना तक रवीकार कर लें तो अपने आपपर बडी दया होगी । मैं मनुष्य भी नही 
हू । क्रोध, मान, माया, लोभ तो मेरे है वया ? जो तक॑ विचार उठते है, कल्पनायें उठती है 
ये भी मै नही हूं । यह सब कर्मका ना है, कर्मदी तरंग है। कर्म उदयमे आये, नव ऐसी 
तरगे उठती है। मैं केवल ज्ञानमात्र हु । केवल ज्ञानरवहूप अपनेको अनुभवों और कही डोलो | 
बाजारमे रहो, घरमे रहो, मन्दिरणे रहो, तुम स्वरक्षित हो । तुमपर न गोले बरसेंगे, न लाठी 
चलेगी, न नुक्सान होगा, न वियोग होगा, न श्रनिष्टसयोग है, न वेदना है, न सताना है, न 
तडफन है, एक ज्ञानमात्र अपनेकों अनुभवमे लावों । तो इस जीवमे सर्वेगुणोमे प्रधान है 
ज्ञानगुण । ज्ञानके बिना भ्रन्य सब गुण सत्ता मान्रसे लगते है, एक बेकार जैसे ? क्या करते ? 
इसलिए विदित होता है कि सर्वगुणोमे ज्ञानगुण प्रधान है। तो जैसे ज्ञानगुण भली-भाँति 
समभमे आा रहा है, इस तरहसे अनन्त गुण भी इस आत्मामे पाये,जाते है । जिसे भली प्रकार 
परख करियेगा और जितने गणमे है श्रात्मामें उनको श्रावरण करने वाले, बिगाडने वाले 

उतने ही कर्म है । यहाँ ओऔपाधिक भावोका प्रकरण चल रहा है । जहाँ यह जानना भ्रावश्यक 
था कि किन कर्ममे उदयसे कौनसे भाव होते है, जिन्हे औदयिक भाव कहा गया है। उस 

सिलसिलेमे यहाँ घातिया कर्मके वर्णानके प्रसगमे गुणोका वणंन करना आवश्यक हुआ और 

उन गशोको घातने वाले कर्मका भी निर्देश करना झ्रावश्यक हुआ । 
न गण कोपि कस्यापि गुरास्यान्तर्भेवः क्वचित्‌ । 
नाथारोपषि च नाधेयों हेतुर्नारीह हेतुमान्‌ ॥१०१३॥ 
वस्तुकी_ श्रनन्तगुरामयताका रहर्प-- ग्रात्मामे अनन्त गूरा कहे गए है। क्‍या वे गुण 
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इस प्रकार है कि कोई एक आत्मा है और उसमें अ्रनंत गुण भरे है ? नही, किन्तु प्रत्येक गृण- 
मय ग्रात्मा है और एक गणके द्वारा आत्माको कहगे तो सारा ग्रात्मा ज्ञानमे ञ्रा जाता है। 
कही ऐसा नही है कि एक गुणकी बात बोले तो आझात्माके अनन्त गुण छूट गए, और एक 
अधूरा आत्मा ज्ञानमे झ्राया । जो आत्माके स्वरूपका रहस्य जानता है वह इस बातसे भली 
भाँति परिचित है कि श्रात्माकी एक शक्तिम्रुखेन भी यदि दृष्टि की जाय तो उसमे समस्त 
आत्मा दृष्टिमि आता है । इसका कारण यह है कि गुणोमयी ग्ात्मा है, एक वैशेषिक दर्शन है। 
उसका यह सिद्धान्त है कि आत्मा तो एक पदार्थ अलग है गौर बुद्धि, ज्ञान, सयोग, विभाग 
आदिक गुणा कोई अ्रलग है। फिर यह आत्मा गृणी क्यो कहलाता है ओर ये बुद्धि प्रादिक 
गुण क्यो कहलाते हैं ? तो उसका समाधान दिया है कि शात्मामे बुद्धिका समवाय सम्बंध 


है । वस्तुके स्वरूपको न समभनेके कारण कितनी कवायद करनी पंडी दिमागकों । गण अलग 
है, द्रव्य अलग है, फिर उसका सम्बंध अनादिकानसे है | उसके कारण सनवाय सग्बंव है । 


अरे द्रव्य ही तन्‍्मय है तब ज्ञानगुणके द्वारा आत्माका कथन हुग्ना । झ्रात्मा ज्ञाममय है । आनंद 
गुणके द्वारा आत्माका कथन हुम्रा तो आत्मा श्र,तन्दमय है । तो ये रामस्त गृण एक दूसरेमे 
प्रत्तर्भूत नही है, फिर भी ये श्रलग नही, किन्तु एक आत्मस्वरूप है। जब गुणोके स्वरूपका 
वर्णान करते है तो ज्ञानका काम क्या है ? जानता और श्रद्धानुका काम क्‍या है ? विश्वास 
करना । तो क्यो ये दोनो एक हो जायेंगे कि वही ज्ञानका काम, वही श्रद्धानुका काम ? नही । 
स्वरूप न्‍्यारा है । तो क्‍या ये दो चीजें है ? नहीं, दो चीजें नहीं है। एक आत्मा हो है। 
उस आञत्माका परिचय करनेके लिए एक विभाग बनाया गया है । हृष्टान्त ले लो--जैसे आग 
है तो बताभ्रो उसकी कितनी तारीफ है ? यह प्रकाश भी करती है, चीजोडझे जलाती भी है 

रोटियाँ भी पकातो है | तो भला उसमे ये तीनो काम क्‍या ग्रलग-अलय पड़े हुए है ? प्रकाश 
किसी और जगहसे करती हो, जलानेका काम किसी और जगहसे करतो हो या रोटिया पकाने 
का काम किसी और जगहसे करतो हो, ऐसा कुछ है क्‍या ? अरे वह तो अपनी ओरसे जैसी 
है तैसी है । भोर उसका कार्य देख करके हम परिचय करते है कि यह प्रकाशक है, यह पाचक 
है भर यह दाहक है । ऐसे ही आ्ञात्मा तो एक स्वरूप है, एक स्वभाव है, चैतन्यमात्र है,“ 
किन्तु इसकी कला, इसकी परिणतिको देख करके बोध होता है कि आत्मामे ज्ञानगण है, दर्शन 
है, चारित्र है। तो जब गणोके स्वरूपको देखते है तो वे गुणा परस्पर अन्तर्भत नही होते । 

शानमें आनन्द अन्तर्भूत नही, आनन्दमे ज्ञान भ्रन्तर्भूत नहीं। आनन्दकी मुद्रा है आल्हाद, 

ज्ञानकी मुद्रा है जानकारी, ये एक कैसे हो जायेंगे ? लेकिन आत्मतत्त्वको देखो तो सब मामला 


एक है । वहां झ्राल्हाद अलग नहीं है, जानकारों अलग नही है । ग्रात्मा एक है और उसक 
परिणमन प्रतिसमय एक-एक रहता है। 
स्पाह्मदका संकेत--यहाँ स्थाह्मदकला देखिये--गुण एक भी है, श्रनेक भी है, एकमेक 


३०० पञ्चान्पायी प्रवचन चतुर्दश भांग 


भी है, जुदे-जुदे भी है । है भी, नही भी है, कैसो स्थाह्वांदकी हृष्टि है ? इन सब बातोकों परख- 
कर एक जो निविकल्प बोधकी बात आती हे वह है तत्त्व । “कोई कहे कुछ है नही, कोई कहे 
कुछ है, है भ्रौर ना के बीचमें जो कुछ है सो है ।” ,वस्तुके ऐसे श्रन्दरूनी स्वरूपके जो ज्ञाता 
रुचिया तत्त्वज्ञानी है वे है अन्तरात्मा, वे है महात्मा, जिनका सत्संग ही अनेक पापकर्मोका 
विनाश कर सकता है । जो धर्मंमूर्ति है, जो धर्मस्वरूप है वह है महान्‌ । ऐसे ये आत्मामे 
भ्रनन्त गुण है । वे परस्परमे अ्रन्तर्भूत नही होते । एक गुण दूसरे गुणमे मिल नही जाता । 
स्वरूपको देख रहे है | बड़े हैरानीकी बात्त हैं कि जो कहा जाता है ऐसा भी नहीं है । फिर 
कहा क्या जाय ? जैसा कहते है वैसा भी नही है । धन्य है स्वरूपकी महिमा । उसके देखनेका 
ही आनन्द है, बोलमनेमे प्रानन्द नही । अन्तस्तत्त्व, कारणुप्रभ्;ु जो घट-घटमे विराजमान है, 
आनन्द तो उसके देखनेका है, बोलनेका नहीं । देखनेमे तो पूरा आ जाता है, बोलनेमे श्राता 
ही नही है । आ्ात्मामे जो यह अनन्त गुण सामर्थ्य बताया है वह परस्पर भिन्न है तिसपर भी 
बात एक द्रव्यरूप ही है । कोई भिन्नताकी बात नही है । जो ही प्रदेश एक गुणका है वही 
प्रदेश सब गुणोका है । जो ही गुण एक प्रदेशमे है वहो गुण सब प्रदेशोमें है । फिर क्या है ? 
गुणकी बात क्‍या ? ' 
निगुं ण बरह्मका रहस्य--व्तुमे यह सब गुण वर्गोन परिचयके लिए कहा गया है, 
भेद किया गया है। भेद करके बढ़ा दिया यही गुणका काम है। गुराका अर्थ ही यह है कि 
बडे विस्तार बना देना, गुणा ब.र देना, विशेष कर देना, अनेक कर देना । ऐसा यह अन्‍्त- 
स्तत््व गुणमय है, ऐसा कुछ ध्यानमे तो श्राया, पर कुछ और गहरी दृष्टि की तो समभमे 
शभ्राया कि बह निर्गुण है । तब ही अनेक दाशनिकोने परमेश्वरको निर्गुण मानकर उसकी बडी 
तारीफ गायी है । निर्गुण ब्रह्म और सगुण ब्रह्ममे सगुण ब्रहाके परिचयको नीचे दर्जका ज्ञान 
कहा और निर्गुण ब्रह्मके ज्ञानको ऊंचे दर्जेका ज्ञान कहा । उनसे पूछा जाय कि वह निर्गुण ब्रह्म 
क्या है ? तो इसका सतोपजनक उत्तर चाहे उनसे नहीं मिल पाये, किन्तु स्थाह्मद विधिसे 
निरखते जावो--सगुणब्रह्मको खूब परखो--परखनेके बाद तत्त्वकों छूने वाला पुरुष अधा 
जायगा और उसे विदित होगा कि यह तो निर्गुण है । शास्त्रोमे तो भली-भाँति बताया है कि 
झ्रात्मामे श्रनन्‍्त गुरा है, निगुंण कैसे है, लेकित जब उन गुणोके विश्लेषणमे जाते है कि क्या 
ये सारे गुण दुनियामे इस त्तरह पडे हुए है ? ग्रोह, वस्तु तो एक स्वभाव है, तो वहाँ विदित 
होता है कि वह द्रव्य निगुंण है, अपने रूप है, एक स्वभावरूप है, ऐसा विदित होनेपर भी 
जब इस ओर देखते है तो ग्रनन्‍्त गुण मोौजुद है ? एक गुण दूसरे गुणमे नही, आाधार-आरधेय 
परधपर नही, हेतु हेंतुमान परस्पर नहो । ज्ञानके कारण दर्शनगुण हो सो नही, ज्ञानका कार्य 
दर्शन हो सो नही । दर्शनके कारण ज्ञान हो, सो नही । सर्वे गुण रवतत्र नजर आ्राते है, लेकिन 
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कुछ नजर नहीं आ्ाते । गुणकी स्वतंत्र सत्ता ही नही है। वस्तु है एक और वह जैसा है सो 
है । यहाँ आत्माके इन अनन्त गृणोंका वर्णन किया है, फिर भी--- 
किन्तु सर्वोषि स्वात्मीय स्वात्मीयः शक्तियोगतः । 
नानारूपा छ्यनेकेषि सता सम्मिलिता मिथ, ॥१०१४।॥ 

सर्वेगुणोकी एक सत्स्वरूपता--उक्त श्लोकमे यह बताया गया है कि आत्मामे ऐसे 
अनन्त गुरा है, समभमे भी आया और गुणोक्के बिना कुछ समभमे भी नहीं आता । आात्मामे 
ज्ञान है, श्रद्धान है, चारित्र है, आनन्द है, वीय्य है, कहते जावो । न मालूम होगा तो, रुक 
जावोगे श्रौर मालूम होगे गुणोके नाम तो यह सारी जिन्दगी खतम हो जायगी, पर पूरे नाम 
नहीं कह सकते । ये गुण अनन्त है, परस्पर भिन्न है, क्योकि भ्रपना स्वरूप रख रहे है लेकिन 
देखो तो मजेकी बात कि सत्ता इनकी रहती नही, गुण श्रनेक विदित हो रहे, पर सत्त्व किसी 
का नही । यह विचित्रता कैसे आयी ? यो झायी कि वे गुणा सत्‌ नही किन्तु सत्‌के श्रश है । 
सदश है, सत्‌ नहीं है । अ्रगर सत्‌ होते तो प्रदेशबान भी होते । आ्रापको मालूम होगा कि 
द्रग्यमे ६ साधारण गुण होते है-- (१) अ्रस्तित्व, (२) वस्तुत्व, (३) द्रव्यत्व, (४) अगुरुलघुत्व 
(५) प्रदेशवत्व भ्रोर (६) प्रमेयत्व । इसी तरह गुणमे ५ बातें किसी भी तरह घटित कर लो 
युण है, मालूम तो हो रहा, जबरदस्ती मान लिया है, सत्‌ है, क्योकि परिणमन चल रहा 
और वे अपने स्वरूपसे है पररूपसे नही, यह भी समभमे आया शौर अपनेमे निरन्तर परि- 
णमते रहते है, अपनेमे परिणमते दूसरसे नही परिणमते । उसमे अगुरुलघुत्व भी समभमभे 
आया | और देखे जा रहे है ना, ज्ञानफे विषय है ना ? प्रमेयत्व भी ध्यानमे श्राय । श्रब 
प्रदेशत्व घटावो तो यहाँ याडी रुक जाती है । गुण भ्रदेशवान कहाँ और अगर है प्रदेशवान 
तो ज्ञान अपने पदेश वाज्ञा है, श्रद्धात अपने प्रदेश वाला है, अ्रनन्तगण अपने-अपने प्रदेश वाले 
है। तो लो यहाँ तो अनन्त पदार्थ बन गए । तो गुणोकी इतनों चर्चा करते-करते, बडे खश 
होते होते, खुब समभमे आते आते जहाँ एक सत्त्वकी बात श्रायी तब बहाँ यह लगा--कि 
अरे इतना तो पढा लिखा, इतनी तो मेहनत किया, इतनी तो समझ बनाया, पर यहां तो 
निर्ूण नगर आया । उन गुणोंकी ग्रोर से तो निर्गणता समभमे आयी । यह श्रात्मा निर्गण 
है, यह ब्रह्म निमु रा है। तो ये गुण अपनी-अपनी भिन्न शक्तिको घारण कर रहे है । इसलिए 
ये निराले है, अ्रनेक है, लेकिन वे सारे गुण सबके सव परस्पर सक्र होते हुए एकमेक होते 
हुए एक द्रव्यसे ही तादात्म्महूपसे रह रहे है । दृष्टि एक ओर जाकर देखतो है तो यह विदित 
होता कि संकर होता ही नही, परस्परमे ये मिलते ही नही भिन्न-भिन्न है। जरा अन्दरकी 
ओोर आये तो यह लग रहा कि ये तो सब एकमेक है, सकर है और नीचे चलो और भीतर 
आये तो लगा: कि ये तो है ही नही । ऐसा यह निगुण ब्रह्म है। तो ये समस्त गण जितंजों 
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घातने वाले ये कर्म बताये गए 4 गुण परस्पर अपना स्वरूप निराला रखनेके कारण भिन्‍लत 

है, लेकिन एक द्रव्यसे अयना तादात्म्य सग्ब ध रखते है, अतएव ये भिन्‍न नहीं हैं । 

गुणाना चप्प्नन्तत्वे बागृव्यवहारगौरवान्‌ । 
गुणाः केचित्‌ समुद्िष्टा. प्रसिद्धा पूर्वसरिभि ॥१०१५॥ 

श्रात्माके कुछ प्रसिद्ध गुणोकी वर्शनीयताका कारण--गण अ्रनन्त है भौर वे सब 
गण कहे नही जा सकते । उनमे से बुछ कहे भी जा सकते है, लेकिन अ्रधिक बोलना वचन 
गौरव को बनात। है । इसलिए बहुतसे गुशोका वर्णन न करके कुछ प्रसिद्ध गुणोका वर्णुन 
किया गया है। भश्ौर उन गुणोमे जो गुण इसके लिए उपकारी है, जिनका आलम्बन करके, 
आश्रय करके झ्रात्माका हित बने उन गुणोका वर्णन किया है। जैसे ग्रभी तक ज्ञान, दर्शन 
सम्यकत्व, चारित्र शौर वीर्य---इन ५ गुणं,का वर्शुन किया गया है | ज्ञानगुण तो सब गुरोमे 
प्रधान है, याने ज्ञानलसे ही यह जीव सनन्‍्मार्गमे लगता है और इस ज्ञानके शुद्ध स्वरूपके 
निरखने से जीवको सनन्‍्मार्ग मिलता है । तो ज्ञानगुण तो यो उपकारी है, दर्शन गुण भी ज्ञान- 
गुणके समान अपनो अधिक महिमा रखता है। ज्ञानने जाना और उस जाननहार आत्माका 
प्रतिभास कर लिया यह है दर्शवका काम । यह काम सब जीचोमे होता रहता है, मगर उस 
का पता नही करते, उसका लक्ष्य नही रखते । दर्शन हुआ, न हुआ, समान सा रहता है, 
याने लाभ नहीं पहुंच पाता ! ५त्येक जीव जब ज्ञान द्वारा जानता है तो जाननहारकों सभाले 
भी रहता है श्र जाननेसे पहिले अपनी सभाल बनाता है। डंसे भ्रभी चीकीको जाना तो 
चौकीका ज्ञान छोडकर भीतको जानने चले तो ऐसी एक स्थिति आ्राती है ना । चौकीका ध्यात 
तो छूट गया और भीतका ज्ञान नही कर पाया, ऐसी वीचमे जो एक थोडे समयकी स्थिति 
होती है वहाँ 'उपयोग वया करता है ? दर्शनको सभालता है, भ्रपनी सभाल बनाता है जो कि 
नये पदार्थके जाननेमें बल प्रकट करता है। जैसे कोई कूदने बाला बच्चा २ फिट कूदे, रे 
फिट कूदे तो कूदने वाला पुरुष पहिले भ्रपने आपमे सिमिटता है, जमीनकी .ओर वजन देता 
है किर उचककर कूदता है, तो सिमिटना, जमीनकी ओर बल लगाना, नीचेकी ओर, अन्दर 
- की ओर बल लगाकर कूदा जाता है। ऐसे ही नई-नई चोजोका जो जानना चल रहा है 
छक्षत्थ जीवोका वह अपने भ्रापके अन्तर्बंलको लगाकर जाना जाता है । यह ही हुआ दर्शनका 
काम और केवलज्ञान हो जानेपर ज्ञानसे जान रहे है, तत्काल ही' उस जाननहारको प्रतिभाव 
रहे है । तो दर्शनगुण भी एक उपयोगी गुण है समभनेके लिए, प्राश्नय लेनेके लिए | तीसरा 
है सम्यवत्वगुरा । उसकी महिमाकों तो कौन कह सकता है ? सम्यक्त्वके समान लोकमे कुछ 
भी श्रेयस्कर वस्तुःनही' है और सम्यक्‍त्व न हो, मिथ्यात्व हो तो उसके समान द्ुनियामे 
कोई गश्रेयस्कर नही है । वरबादी करो वाज़ा भाव है मिथ्यात्व और आत्माका एक श्रेय 
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करने वाला भाव है सम्यवत्व । तो सम्यक्‍-वगुणपते तो मोक्षमार्ग चलता है । सम्यग्द्शन बिना 
मोक्षका मारे द्रव्य नही वहनाता । सम्यवत्वगुण ऐसा उपयोगी है । चारित्रगुण--प्रात्मा अपने 
आपके गुणोमें रम जाय, उसे वाहरकी ओरका कुछ विकल्प न करना पड़े, इस तरह अपने 
आपमे रम जानेका नाम चारित्र है। चारित्रसे भी शआ्रात्माम्ें अतुल पराक्रम प्रकट होता है । 
५ वाँ बतलाया गया वीयंगुण श्रात्माकी शक्ति । झात्माकी शक्ति अपने आपको अपने आपमे 
डादे रहनेमें है। कभी देखा होगा--जिस पुरुपमे शक्ति नहीं रहती वह अपने ही नाक, थूक 
को खूनको शरीरको अपने आपमें डाटे नहीं रह सकता । वह निकल जाता है | तो यह भी 
एक शक्तिका ही काम है जो हम श्रपने शरारम अपने शरीरको डाटे हुए हैं। वहाँ एक ऐसा 
अनन्त बल होता है प्रभ्ममे कि जितने अ्रनन्त ग्रुणविक्रास हुए हैं, वे डटे रहे, बने रहे, अपनेमे 
ऐसी सामर्थ्य॑ अनन्तवीयंमे है । आत्मामे ऐसा वीयगुण है। ऐसे कुछ प्रसिद्ध गुणोका यहाँ 
_ निरूपण किया गया है । 

यत्पुनः क्वचित्‌ कस्यापि सीमाज्ञापममेकधा । 

मनःपर्य॑यज्ञानं वा तदृ्॒य॑ भावयेत्‌ समग्र ॥१०१६॥। 

तत्तदावरणस्योच्चै: क्षायोपशमिकत्वतः । 

स्थाद्यथालक्षिसाद्धावात्स्यादन्ाप्यपरा गति: ॥१०१७॥ 

अ्रवधिज्ञानमें भावत्वका विश्लेषण--अ्रब इन दो श्लोकोमे अवधिज्ञान और मनः- 

पर्ययज्ञानका वर्संन किया जा रहा है । जहाँ कही भी अवधिज्ञान प्रकट होता है वह अ्रनेक 
प्रकारसे प्रकठ होता है । जैसे केवलज्ञानका प्रकार एक ही है, चाहे तीर्थंकर केवली हुआ हो, 
चाहे सामान्‍्यकेवली हुआ हो ।, केवलज्ञान होनेपर केवलज्ञानमें जो कुछ चमत्कार होता है वह्‌ 
सबके एक समान होता है । वह केवलज्ञान सवके समान है, किन्तु भ्रवधिज्ञान सबके समान 
नही है । इसमे अ्रसख्याते भेद है। द्रव्यसे, छेत्रसे, कालसे, भावसे अ्रवधिज्ञानके अ्रनेक प्रकार 
है । जैसे कोई कितने मोटेको जान सकता है, कोई उससे सूक्ष्मो जान सकता है ) तो ऐसे 
द्रव्यकी अपेक्षासे श्रवधिज्ञानके होनेपर नाना प्रकार हैं। कोई कितने ही दरको वात जान 
सकता है, कोई शौर दुरकी जान सकता है। क्षेत्रकी अपेक्षा दूरीके कितने भेद है ? कोई 
एक अंगुल दूर तककी ही जान सके, पीठ पीछे एक अगुल दूर पर कोई वस्तु हो उसका 
ज्ञान कर सके ऐसा अवधिज्ञान है नो कोई एक मीलका, कोई १० हजार मीलका । क्षेत्रकी 
अपेक्षासे अनेक प्रकार है । कालकी हृष्टिसे कोई ५ मिनट आग्रेकी ही बात जान सकता है 
कोई दो दिनकी, कोई हजार वर्षको । तो कालकी श्रपेक्षा भी अवधिज्नानके अनेक प्रकार हैं ल्‍ 
भावकी अपेक्षा कोई रूपादिक को वहुत सूक्ष्मतासे जान सकता, कोई मोटे रूपछे जान सकता 
कोई नाना पर्यायोकी जान सकता । पर्यायमें भी अंश्ोंस्े पहचान सकता, गरणके अंश्ोंको 
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जान सकता | यों अनेक ),द होते है । ये तो है द्रव्य, क्षेत्र काल, भावकी अपेक्षा अवविज्ञानके 
भेद । फिर कोई थोश ही जानता, कोई सारे लोककों जानता, कोई इतना जानता कि ऐसे 
लोग यदि असख्याते होते तो उनक्रो भी जानता । इतनी सामर्थ्य रखता है। इस तरह भी 
भेद है और अवधिज्ञानके अनुगामी ग्रादिककी हृष्टिसे भी प्रनेक भेद है। कोई अ्वधिज्नान 
अनुगामी होता है। जिस भवमे अवधिज्ञान प्रकट हुआ है उस भवक्रों छोडकर अगले भवमे 
जन्म लेगा तो वह प्रवधिज्ञान साथ-साथ जायगा और नये भवमे गी रहेगा, ऐसा भी अ्रवधि- 
ज्ञान होता है। मान लो किसीको मेरठमें श्रवधिज्ञान हुआ और वह मुजपफरनगर या भ्रन्य 
देशमें विहार कर गया तो वहाँ भी अ्रववविज्ञान रहेगा, ऐसा अवधिज्ञान होता है और किसीके 
भव बदलने पर भी, क्षेत्र बदलने पर भी अ्रवत्रिज्ञान बना रहे, यो अनुगामी श्रवधिज्ञान होता 
है । कोई भ्रवधिज्ञान ऐसा होता कि भव छूटनेपर, दूसरे भवमे जन्म लेने पर श्रवधिज्ञान नही 

हता, वह पहिले भवका अवधिज्ञान मरणके साथ ही खतम होता है | कोई ऐसा अवविज्ञान 
होता है कि मानो--जैसे मेरठमे श्रवधिज्ञनन हुआ शभौर वह यहाँसे ५ मील चला जाय कही, 
अवधिज्ञान न रहेगा, ऐसा अननुगामी भ्रवधिज्ञान कहलाता हैं। कोई दोनो दृष्टियोसे भ्रननु- 
गामी होता है। वद्धंमान, हीयमानके भी श्रवधिज्ञान अनेक तरहसे होते है । जितने अ्रशमे 
अवधिज्ञान प्रकर्ट होता है वह उत्तरोत्तर बढता हो चला जायगा । वह बहुत केत्रकी बात 
जानेगा, बहुत कालकी बात जानेग। । सूक्ष्मसे सूक्ष्म द्रव्यको जानेगा। इस तरह यह वरद्धंमान 
प्रवधिज्ञान होता है । तो कोई अ्वधिज्ञान ऐपता होता कि जितने अंशोमे प्रकट हुप्ना है-उसके 
वाद घटता ही चला जायगा । यी अवर्षिज्ञान नाना प्रकारके होते हैं । कोई अ्वधिज्ञान अव- 
स्थित' है, जैसा पैदा हुआ वैत्ा ही रहेगा, न घटेगा, 'न बढेगा ।और कोई अ्रनवस्थित है, कभी 
घट जाता है, कभी बढ जाता है । घट-बढ यह अनियत हरूपसे बना हो रहता है। यो 
अवधिज्ञान नाना प्रकारके होते है । ये अवषिज्ञानावरणके क्षयोपशमसे होते है। यहाँ इतना 
भेद समभझना कि कोई जीव देव अथवा नारकी बनता है तो वहाँ नियमसे अवधिज्ञान होगा । 
इसे कहते है भवत्नत्यय ।॥ लेकित भवत्त्यववक्ते साथ यह ने समझता कि अवधिज्ञानावरणका 
क्षतरोपशम नहीं है श्रौर हो गया, देव नारक़ियोका ज्ञान क्षय्रोत्शम तो है, पर वहाँ भवका 
ऐसा नियोग है कि उप भत्रकों पाकर निग्रमने अत्रविज्ञान होगा । पर मनुष्य और तिर्थ॑चोके 
भवकां नियर्म नही है । हो भी और न भी हो । जिसडी जैसी योग्यता है. वैसा उसमे होता 
है । वैसे मनुष्योमे एक तीर्थंकर भव ऐपा है कि जिसका नियम है कि पहिले भी अवधिज्ञान 
था, गर्भमे' भो अवविजान है ।' तीर्थंकर दशांको प्राप्त होने वाले जीवके भ्वधिज्ञान नियमसे 
रहता है । यह भ्रवविज्ञान जब छूटेया तब केवलज्ञान होगा । प्रकरण तो यहाँ श्रौदयिक भात्रो 
का चल रहा है। और झदयिक भावमे यह बताना झात्रश्यक था कि किस तरह किसके 


गांथ] १०१८५ २०२५ 


उदयसे कैसा भाव होता है ? अवधिन्नान भाव औदयिक नहीं है, क्षायोपशमिक है, इसलिए 
अवधिज्नानावरणके क्षयोपशमक्री बात कही गई है । हाँ जितने अंशमें ज्ञान प्रकट नहीं हो रहा 
जितना अवधिज्ञानावरणका उदय चल रहा उतना ज्ञान है। उसे शरौदयिक भाव कहेंगे । 
सनःपर्ययज्ञानमे भजत्वका विश्लेषण--मनःपर्ययज्ञान कहते है मनके विकल्पको, 
वस्तुकी जावना । कोई मनुष्य जो कुछ भी विचार कर रहा उसको समझ जायेंगे मनःपर्यय- 
ज्ञानी जन । यह केवल साधु जनोके होता है, मनः्पर्य॑यज्ञानावरणके क्षयोपशमसे होता है । 
इसमे भी अनेक भेद है । कोई सरन बातको ही जान सकता है । कोई पुरुष कपटी नही है, 
सरल है, भला है, ' जैसा कि यहाँ भी परखमें आता । भले आादमोके मनकी बात झट निकाल 
सकते है, ऐसे भोले सरलके मनकी बात को जानना ऋणुमतिमनःपर्यय है और कोई कैसा हो 
कपटी हो, मुद्रा कुछ बनती हो, मनमे कुछ बात हो श्रथवा उसने पहिले विचार क्रिया था' कि 
झ्राये उिचार करंगे, सबको जान जाय, वह विपुलमति मन'पर्ययज्ञान है। यह मनःपर्य॑यज्ञान 
' भी मनःपर्ययज्ञानावरणके क्षयोपशमसे प्रकट होता है। मनशर्य॑यज्ञान औदयिक भाव नही ' है, 
' क्षायोपशमिक भाव है, किन्तु जितने अंशोमे मनःपर्ययज्ञानावरण देशघातीका उदय चल रहा है 
उतने अंशोमे जो ज्ञान प्रकट नही है उम्त अपेक्षासे ज्ञानभाव श्रौदयिक कह सकते है । ५ 
ज्ञानोमे मतिज्ञान और श्रतज्ञान तो परोक्ष ज्ञान है, इन्द्रिय और मनकी सहायतासे उत्पन्न होते 
' है, किन्तु अ्वधिज्ञान, मन पयज्ञान प्रत्यक्ष जान है, है विकल प्रत्यक्ष । सारा नही जान सकता, 
किन्तु इन्द्रिय और मनके द्वारा नही जानता । हाँ, किसी रूपमे मन उससे आ्ाश्चंय पड जाता 
' है, लेकिन जानते' है भ्रात्मशक्तिसे, 'इन्द्रियका कारण बनाये बिना, इस कारग यह भी प्रत्यक्ष- 
“ज्ञान कहलाता है | केवलज्ञान तो प्रकट प्रत्यक्ष है। ये कोई भी ज्ञान औदरथिक नही है, किन्तु 
कर्मोदय होनेपर जितना ज्ञान प्रकट नही हो रहा उत्नेको सोचकर कह। जायगा कि ग्रज्ञानभाव 
है और श्रौदयिक भाव है । 
मतिन्नान श्रुतज्ञानमेतन्मात्रं सदातनम्‌ । 
स्थाह्गा तरतर्मर्भावर्यथा हेतुपलब्धिसात्‌ ॥१०१८॥। 
संसारमें सतिज्ञान व. श्ुतज्ञानकी सदातनता--मतिज्ञान श्रौरर श्रुतज्ञान ये दोनो ससार 
ग्रवस्थामे सदा रहो है । सूत्रजी में कहा है ना--सर्वस्वं, मतिज्ञान सब जीवोके होता “है । 
'अवविज्ञान हो उसके भी है,/मन:पर्ययज्ञानी हो उसके भी है, एकेन्द्रिय जीव हो उसके भी है । 
एकेन्द्रियके मति श्रुतकों कुमति कुश्रुत कहेंगे, पर मति-श्रुत बिना कोई सस्तारी जीव नही है । 
ये तो वहाँ ही समाप्त होते है जहाँ केव नज्ञात प्रकट होता है | तो ये मति अतज्ञान, ससार 
अवस्थामे ' सदा सब जीवोके है और इनका निर्मित्त जैसा मिलता है उस प्रकार इसके भेद 
बन जाते है । जैसे मतिज्ञानके ३३६ प्रकार है--स्पर्शनइन्द्रियसे जाना, रसनासे जाना, प्राण, 
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चक्षु, करंसे जाना, भनसे जाना, और यह सब जानना होता है १२ प्रकारके ग्रथोंका और ये 
सब होते हैं--प्रवग्रह, ईहा, अ्वाय और धारणा इन ४ रूपोमे | तो ६३८ १२ ३८४८७ २८८ 
तथा व्यकज्षनावग्रहके ४८५, इस तरह विस्तार क्रिया जाय तो, १३६ भेद कहे गए है, पर वास्त- 
विक भेद कितने है, उनको बताया नहीं जा सकता । वे असंख्याते है । अवग्रह, ईहा, अ्रवाय, 
धारणाका अ्रर्थ यह है कि किसी चीजको जब हम जानते हैं तो सबसे प्रारम्भमे ज्ञान होता है, 
भगर उस ज्ञानमे हृढ़ता नही रहती और उसके बाद सशयको मौका मिलता है कि यह पदार्थ 
ऐसा है या नही है । ईहा ज्ञान ऐसे सशयको भेदता हुआ। किसी एकका ज्ञान करा देता है, यह 
होना चाहिए, किन्तु प्रवाय ज्ञान पूरे निश्चयके साथ बोध कराता है । यह ही श्रवाय है । 
अवाय तक सारा काम बन चुका । ज्ञानमे अब कोई कमी न रहो, निर्णाय पूरा हो गया, मगर 
अवाय द्वारा पदार्थों जानकर फिर कभी भूले नहीं बहुत काल तक, याद रह सके, धारणा 
बनी रहे ऐसी जो और विशेषता बनी रहती है उसे कहते हैं धारणाज्ञान | यो मतिज्ञान अनेक 
प्रकारका है और श्रुतज्ञान, भी नाना प्रकारके है। जैसे सिद्धान्तकी दृष्टिसे ११ अग १४ पूर्व 
झौर अ्ग बाह्यका ज्ञान होता, परिकल्प सुत्रादिक्रका ज्ञान होना--ये सब श्रुतज्ञानके प्रकार हैं। 
वैसे व्यवहारमे उतनीं तरहके श्रुतज्ञान चलते है जितने विकल्प हैं, विधार हैं, निर्णय हैं, बोध 
हो रहे हैं, ये सब श्रुतज्ञान ही तो हैं। मतिज्ञानमे विकल्प उत्पन्न नहीं होता। देखभेके साथ 
जब ऐसा समझा कि यह पीला है श्रुतज्ञान हो गया । पीलेको जाना तो था पहिले मगर जान 
लिया, पीलेका विकल्प ने उठा था तब तक मतिज्ञान था । जहाँ कुछ विशेष बोध किय।, श्रुत- 
ज्ञान हो गया । फिर यह कहाँका रग है, कहाँसे मिलता है, किसने लगाया झ्ादि श्रनेक बातें 
समभते जावो, यह श्रुतज्ञान है। यो व्यवहारतः भी श्रुतज्ञान अनेक श्रकारका है श्ौर शास्त्रसृत्रो 
की हृष्टिसे श्रुतज्ञान अनेक प्रकारका है । 
ज्ञानं॑ यद्यावदर्थानामस्ति ग्राहकशक्तिमत्‌ । 
क्षायोपशमिक तावदस्ति नौदयिक भवेत्‌ ॥१०१९॥। 
मति, श्रुत, भ्रवधि व मनःपर्यय ज्ञानोंकी क्षायोपशमिकता---इस प्रकरणमें ज्ञानके स्व- 
रझूपकी चर्चा को है । जो ज्ञान जीवके प्रकट होता है वह ज्ञान किस-किस ढगसे होता है, किस- 
किस प्रकारका होता है ? यह सब वर्णन किया हे । अब बतलाते हैं इस श्लोकमे कि जितने 
भी ज्ञान है वे सब हैं तो जानकारी । पदार्थको ग्रहण करनेकी शक्ति रख रहे हैं समस्त ज्ञान । 
तो ये सारे ज्ञान जो हम आपको हैं ये क्षायोपशमिक ज्ञान हैं, ये ओदयिक ज्ञान या श्रज्ञान नही 
है । इनमे भी अगर गम्भीरतापूर्वक विचार करें तो यह छंटनी आप कर सकते है कि ज्ञान 
क्या है और विकल्प विचार राग मेल तरंग क्या है ? वर्तमानमे ज्ञान और राग तरंग ये एक 
साथ मिल-जुलकर काम कर रहे हैं भौर यही श्राफत है । वहाँ इस जीवको इतना भेद करनेका 
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अवसर नही रह पाता है मोहके उदयमे कि वह समझ सके कि ज्ञान तो इतना है और यह 
मेरा स्वरूप है। बाकी ये सब राग है, विकल्प हैं। जैसे हरे बल्ब्रका प्रकाश हो रहा तो वहां 
कोई यह भेद नही कर पाता कि प्रकाश तो इसका नाम है और जो हरा है वह प्रकाश नही 
कहलाता । कितना कठ्नि है ऐसा बोध करना ? इससे भी भ्रधिक कठिन है हम भ्रापके जो 
परिणमन चलते है उनमें भेद करना कि ज्ञान तो यह है, राग यह है । बस ऐसा ज्ञान, ऐसा 
भेद बोध जिनके हो पाता है उनको ही सम्यग्हृष्टि कहते है, तत्त्वज्ञानी कहते है । मै ज्ञानस्वरूप 
हु, रागरूप नही । ज्ञानवर्म है, पेम अवर्म है | ज्ञान शाश्वत है, प्रेम विनाशोक है । ज्ञान सहज 
होता है प्रेम कमंके उदयसे होता है। तो जो प्रेम और ज्ञानमे भेद कर सकता है और भेद 
करना ही चाहिए | कलंकता और निष्कलंकता इन दोनोंका मेल कँसे किया जा रहा है, प्रेम 
विरोध मोह यह तो कलक है। संसारमे रुलने वाले तत्त्व है, और जो एक अ्रविकार ज्ञान 
अवस्था है वह निष्कलक दशा है| अपनेको अविकाररूप अनुभव करे । और देखो जब गृहस्थ 
जीवनमे रह रहे तो यहाँ राग बिना, प्रेम बिना गुजारा तो न चलेगा। हाँ गुजारा न चलेगा 
ऐसा समझे, पर श्रद्धा साधुवोकी तरह बनावे कि प्रेमका अश भी, रागका अभ्रश भी मेरा बैरी 
है और पाप है | वह कभी त्रिकालमे भी धर्म नहीं हो सकता। अजिनेन्द्रदेवने घोषणा करके 
यह बात कही है कि धर्म तो केवल एक अविकार ज्ञानस्वरूप है । जो करते बने सो करे, 
मगर जो कर रहे उसे ऐसा मत समझे कि यही सत्य है, यही धर्म है श्लौर यही ससारसे तारन- 
हार है। घर्म माने केवल एक अ्रविकार ज्ञानज्योतिस्वरूपको । बम मैं धर्ममूर्ति हुँ, ज्ञनमूर्ति 
हूं, इस ही भ्रविकार ज्ञानस्वरूपका आ्रालम्बन रहे, यही सत्य है, शेष सब असत्प है | यह ही 
मेरे लिए हितरूप है, शेप अहित है । तो औदयिक भावके प्रकरणमे इस क्षायोपशमिक ज्ञान 
का जिक्र किया तो गया, लेकिन वह क्षायोपशमिक है, पर श्रद्धा यह रखें कि ऐसा ज्ञान भी 
मुझे न चाहिए । मेरेको तो सहज जो ज्ञान प्रकट होता हो वह चाहिए । तो भला बतलावो--- 
जो तत्त्वज्ञानी पुरुष है, इस क्षायोपशमिक ज्ञानसे भी विरक्त रहता हो वह प्रेमको, विरोधको 
कैसे पसद करेगा ? कैसे उसे धर्म कह सकेगा ? कैसी भी स्थितिमें हो, राग भ्रौर हेप तो अधर्म 
ही है । उनसे हटकर अ्रविकार धर्मस्वहूप इस ज्ञानस्वभावमे आना चाहिए । 


अस्ति ढेधावधिज्ञानं हेतो: कुतश्चिदन्तरात्‌ । 
ज्ञानं स्यात्सम्यगवधिरज्ञानं कुत्सितोब्बधिः ॥ १०२०॥ 


अवधिज्नानकी सरयक्रूपता व विपरीतरूपताका निर्देश--अवधिज्नान दो प्रकारसे 
होता है--एक सम्यकत्वके रहते हुए जिसका नाम है अवधिज्ञान, सुप्रवधि, सम्यकप्रवधि 
और एक होता है. भमिथ्यात्वके श्रभावमे, जिसका नाम है कुप्रववि, मिथ्यान्रवधि । जहाँ 
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२०८ पंचाध्यायी प्रवचन चतुंदंश भाग 
सामान्यतया ज्ञान शब्द कहा जाता है वहाँ श्र्थ सम्यभ्ज्ञान लिया जाता है और वह ज्ञान कहने 
के लिए कोई विशेषण लगाया जाता है। तो अवधिज्ञान शब्द जब बोला जाय तो उससे 
सम्यकप्रवधिज्ञान लिया जायगा और जब विपरीत भ्रवधिज्ञानको कहना होगा तो उसके 
साथ नियमसे कुछ विपरीत आदिक शब्द लगेंगे श्रथवा इसका दूसरा नाम है | विभगावधि- 
ज्ञान । अवधिज्ञानमे भी रूपी पदार्थ जान लिए जाते है। दूर छेत्रमे भूत भविष्यमे रहने वाले 
रूपी पदार्थ पौदूगलिक चीजें ज्ञात हो जाती है सम्यक्‌भ्रवधिज्ञानमे और ऐसे ही दूर भूत भविष्य 
मे जो पौदूगलिक पदार्थ है वह ज्ञात हो जाता है। लेकिन आशयका भ्रन्तर है ।_ आशयके 


ग्रन्तरसे श्रवधिज्ञान सुअ्रवधि और कुअवधि कहलाता है। जैसे एक दृष्टान्त प्रसिद्ध है कि एक 
राजा अरविन्दकों एक बार खूब तेज बुखार था । उस बुखारमे दाह बहुत थी । श्रचानक हो 
भीत पर दो छिपकली लड गई और उनकी पूछ टूट गई । पूछ टूटनेसे खूनके कुछ बूद राजा 
के शरीर पर पडे तो उसे बडी साता मिली। उसने झट श्रपने पुत्रोको हुवम दिया कि जावो 
श्रमुक जगलसे पशुओको मारकर उनका खून लावो | खुनसे बावडी भरा दो, हम उसमे नहा 
कर सन्तुष्ट होगे। ,राजपुत्र इस बातको सुनकर काँप उठे । सोचा कि इसमे तो कितने ही 
निरपराध जीवोकी हत्या करनी होगी, पर पिताका हुक्म था, सो पिता द्वारा बताये हुए जगल 
मे वे दोनो राजकुमर गए । वहाँ उन्हे एक मुनिराज मिले | मुनिराजने उनके श्रानेपर पहिले 
ही कहा कि तुम लोग व्यर्थ ही अपने पिताका हुक्प बजाने आये हो । शरे तुम्हारा पिता तो 
कुअ्वधिज्ञानी है । वह तो शीघ्र ही मरकर नरक जाने वाला है। उसके कहनेमे श्राकर व्यर्थ 
पाप करना क्यो विचार रहे हो ? मुनिराजकी ऐसी बातें सुनकर दोनो राजपुत्र दग रह गए । 
सोचा कि बिना बताये ये जान कैसे गए ? तो वे दोनो राजपुत्र बोले--महाराज ! हमारा 
पिता तो अ्रवधिज्ञानी है । उसने ही बताया है कि अमुक जगल जावो--वहां अमुक भ्रमुक 
स्थानपर अमुक-अमुक जानवर मिलेंगे। वह कुअवधि ज्ञानी कैप ? नरकगामी कैसे -? तो 
मुनिराज बोले--अच्छा जावो अपने पितासे यह मालूम करो कि उस जगलमे उन पशुओऊफै 
अ्रतिरिक्त और भी कोई है या नही । उसका उत्तर मुझे बताना । गये वे दोनो राजकुमार 
पिताके पास और पुछा कि पिताजी आप यह बताइये कि जिस जगलमे हमे पश्ु मारने 
आपने भेजा उसमे और भी कोई रह रहा है या नही । तो वह राजा बोला--हाँ रह रहे 
है । जंगलके अ्रमुक कोनेमे खरगोश भी है, श्रमुक् कोनेमें वारहस्सिहे भी है, सब कुछ बताया 
पर यह न बता सका कि उस ज॑गलमे कोई मुनिराज भी बिराजे है। राजकुमार वापिस जगल 
झाये और मुनिराजसे कहा--हाँ महाराज आप ठीक ही कह रहे थे । हमारे परिताने और 
तो सत्र बातें बताईं पर यह ने बता सके कि उस जगलमे कोई मुनिराज विराजे है। तो 
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वास्तवमे हमारा पिता कुपरवविज्ञानी है। तो कुश्रव घैज्ञाममे सब खोटी ख़ोटी विवि, 
भली बातें, अच्छी बातें न दिखेंगी । श्र खिर बादमे राजपुत्नोने शिकार तो न किया, पर [लाख 
के रगसे बावडी भरा दी। जब उस राजानें उसमे स्नान किया तो समभ गया कि यह खून 
नही है, यह तो रंग है । सो क्रोधमे आकर नंगी कटारी लेकर दोनो पुत्रोको मारने दौडा। 
दोनो पुत्र भागे जा रहे थे । वह बीमार हालतमें ही नगी कटार लिए उनका पीछा किए जा 
रहा था । एक जगह उस राजाको पैरमे ठोकर लगी,और गिर, गया, उसकी ही कटार उसके 
पेटमे घुस गयी और मरकर नरक गया । तो कुग्रवषिज्ञानमे श्रागे पीछेक्री बातोका ज्ञान तो 
होता है, पर आशय बुरा रहता है, इसलिए वह कुप्रवधिज्ञान है । यो अ्रवधिज्ञानके दो प्रकार 
है--सम्यकग्रवधि श्रौर विपरीत अवधि । 


$ 


अ्रस्ति देवा मतिज्ञान श्रुतज्ञान च॒ स्य्यदृद्विधा । 
सम्यड मभिथ्याविशेषाध्या ज्ञानमज्ञानमित्यपि ॥१०२१॥ ध्य 


| सति व श्रत इन दो ज्ञानोंकी भी सम्यक्रूपता व दिपरीतरूपताका निर्देश--मतिज्ञान 
भी दो प्रकारका है और श्रतज्ञान भी दो प्रकारका है । सम्यर्दर्शनके साथ होने वाला मतिज्ञान, 
श्रुतज्ञान सम्यकूमति और सम्यक्‌श्र॒त है। सम्यवत्वके श्रभावमे होने वाला मति, श्रत, कुमति 
और कुश्न॒त कहलाता है । ज्ञानका जो लक्षण है वह दोनो जगह पाया जायगा । मतिज्ञान भी 
इन्द्रिय और मनसे पदार्थँकों जानता है तो कुमतिको भी इन्द्रिय श्रौर मनसे जाना जाता है । 
'जाननेंड्ी जो स्थिति है, उत्पत्तिका जो कारण है वह दोनो जगह समान है। मतिज्ञान 'भी 
ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे होता है, कुमतिज्ञान भी क्षयोपणमसे होता है, पर सम्यक्त्वक्े साथ 
होनेसे कुमति कहलाता है श्लौर मिथ्यात्वके साथ सम्यक्त्वके अभावमे होने वाला मतिज्ञान 
'कुमतिज्ञान कहलाता है। मिथ्याहृष्टि जीव भी खूब जानता तो है सत्र कुछ, बड़े-बड़े आ्रावि- 
प्कारक वैज्ञानिक लोग भी है, वे सब कुछ जान जाते, किन्तु वास्तविकता क्‍यों है, मूलद्रव्य 
क्या है यह उनके ज्ञानमे नहीं है, इसलिए वह साराक़ा सारा ज्ञान कुमतिज्ञान है। सापको 
साथ जान रहा है भिथ्याहृष्टि अज्ञानी जोव, फिर भी वह ज्ञान कुमतिन्ञान है, क्योकि उसे यथार्थ 
बोच नही है कि वह पौदूगलिक पिण्ड है, भ्रनन्‍्त परमाणुओका पुत्र है, इसमे तथ्य तो पर- 
माणु-परमाणु है। स्कव तो मायारूप है। उसके सम्बधमें उसे ठोक परिचय नही है और 
सम्यग्दृष्टि जीव कभी रस्मीको भी साँप जान ले तो भी लौकिक 'द्साबसे तो मिथ्याज्ञान है, 
मगर आत्मत्वके नातेसे मिथ्याज्ञान नही है। जान लिया रस्सीको सात, कुछ भी समझ लिया, 
मगर जो ज्ञानमे आया उसके बारेमे सही बोध है कि यह अनन्त परमाणु योक्रा पिण्ड है, स्क्रव 
हैं, यृह मायारूप है, परमार्थ तो अरणु है ऐसी उसहठी द्रव्यहर् है, वहाँ यथार्थ समझ रहा है, 
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क् 


'जिततने परत,णुवोका यह पिण्ड है वे परमाणु पररपर भिन्न हैं, बधकी स्थितिमे एक हो रहे 
' है'.॥ इस तरह ज्ञानीकों भेद अ्भेदस्वरूप कारण सबका यथार्थ परिचय।है तब. सम्यक्त्वके 
साथ होने वाले मतिज्ञान सव सुमति कहलाते है '+ यही बात श्रुतज्ञानममे घटित करो । नतिज्ञान 
से जाने हुए पदार्थमे और विशेष जानना सो श्रुतज्ञान है। श्रब वह और विज्वेष ऊट-पटाग 
यहाँ वहाँका जान रहा है| जैसे यह घर है, अ्रमुकका घर है । अब यह अटपट'जान लिया । 
जिसे लोग घरका मालिक कहते है उसका घर कहाँ है ?'शरे वह तो एक अ्शरणं आत्मा है। 
'ससारमे भटक-भटककर यहाँ पैदा हो गया है, उसका लगता क्या' है घर ? तो भले ही बहुंते- 
बहुत बातें परख लेवे, श्रुतज्ञान द्वारा बडे-वडे आविष्कार कर ले, लेकिन सम्यवत्वके अ्रभावमे 
होने वाला श्रुतज्ञान कुश्रुतज्ञान है श्रौर सम्यक्त्वके होनेपर होते वाला श्रुतज्ञान सम्यकृश्रुतज्ञान 
कहलाता है । बडी-बडी कवायें रचेंगे, पर उनका श्राशय क्‍या है और शिक्षा क्या है, इसपर 
विचार करो । आयः करके, वे सारे कथानक रागद्वेपके उत्पन्न करने वाले, ससारमे फसाने वाले 
झौर भव-भवने रलाने वाले है । तो जिन शारत्रोमे रागद्गेष मोहकों बढ़ाने वाली बातें दो वे 
सब कुशास्त्र है, भौर उनके द्वारा किया गया ज्ञाम श्रुतज्ञान है। और जहाँ थोडा भी कथन.हो 
और वह एकदम ब्रह्मस्व हूपका स्पर्श करा देने वाला हो उस श्रुतज्ञानकी महिमाकों कौन कह 


सकता है ? ४५२ हे व २ न 
सम्यक्त्वके होनेपर ज्ञानमें सम्पक्रूपता व सम्यकत्वके श्रभावमे मिथ्यारूपता--जैत- 
शासनका एक छोटासा ही वाक्य ले लो--'समस्त वस्तुय्यें परिणमनशील है ।” देखिये यह 
वाक्य है तो छोटासा पर इसमें सम्यग्जानका बहुत बडा प्रकाश आ गया । ओह, वस्तु परिण- 
मनशील है, निरन्तर १रिशमती रहे, ऐमा वस्तुमे स्वभाव पडा है और यह स्वभाव उसमे 
उसके रुत्वक्रे कारण भरा हुआ है | प्रति समय वस्तु परिणमेगी, परिणमे-बिना रह नही 
सकती । निरन्तर नवीन पर्याय- बनेगी और वर्तमान पर्याय विलीत होगी, इसपर भी वह 
पदार्थ निरन्तर रहेगा । लो कितनी किरणों-आ गईं इसमें ? पदार्थ कथड्चित नित्य है, सवंधा 
नित्य कूटस्थ भ्रतरिणानी अद्वैतकों जो कल्पना की जाती है वह कल्पना चस्तुस्वक्षपके विपरीत 
है । विपरीत श्रद्ध में मोक्षगागंकी दिशा न जिलेगो । पदार्थ क्षणिक है, कथ्श्चित श्रनित्य है 
तब ही तो ये तवीन-तवीन किरणे आयी । और ,क्या किरएो मिली ? वस्तु स्वत भिद्ध ,है, 
उसे किसीने बनाथा नहों। श्रोह लौकिक जनोते एक महान अममे आकर ऐस। मान लिया 
कि इन समस्त वस्तुप्रोको किसीने बनाया है और बड़े गर्वके साथ कहते है कि कोई एक शक्ति- 
मान ईश्वर है, अनन्त शक्तिमान है, ऐसा मानते है। ईश्वरकी कल्पना ओर मान्यता तो 
करना चाहि; था इस बातमे कि व अनन्तज्ञन भर अनन्तआनन्दके विलासमें रहना है। 


्ण्य 


गाथा १०२२ ध ३३६ 


सबसे बडी विपरीतता तो अगने आपके स्थग्परं, टिकनेकी है, विकल्प करनेमे वीरता नहीं 
है । यही कठिन लग रहा लोगोको । ध गे रूचि नही होती, यद्यपि देखने वाले जहाँ हजारो 
- धर्मात्मा है वहाँ वास्तविक मायनेमे २-४ ही धर्मात्मा मिलेंगे । देखिय्रे फर्क क्या रह गया ? 
एकको उसकी अददत पड गयी । उसमें उसके बिना चैन नहीं । एक घुमाग्गमे श्रा गए, रूढिवश 
धर्म करते है कुछ लोग अपनेको लोगं,में प्रच्छा कहलवानेके लिए, लोगोमे अपनी कुछ प्रतिप्ठा 
बनाये रखनेके लिए धमंमार्ग करते है । यो क्रितने ही आशय धर्म करनेके हो सकते है अथवा 
किसीका थोडा झ्राशय कल्याएका भी हो तो भो नामका कल्थाण सुन रखा | कल्याण किसे 
कहते है, इसका स्वरूप ही नही समझा, ये। श्रनेको लोग मिलेंगे, लेकिन वास्तविक धर्मंबुद्धि, 
धर्मरंचि जिसके बलसे ससारसे पार हुम्ना जा सकता है ऐसी बुद्धि तो उसके ही श्रायगी जिसने 
कुछ समझ रखा है कि सारा वैभव सारहोन है, मेल है, कलक है । मुझे तो ससारके जन्म- 
मरणसे छूटना चाहिए । इस प्रकारको बुद्धि बनायी हो तब समभिये कि हा धर्मरुचिका पुरुष है 
यह । तो बहुत-बहुत उपदेश है, शास्त्र है और निणेय करें कि जिनके सुनतेसे, मनन करनेसे 
ज्ञान और वंराग्वको प्रोत्साहन मिले वे तो है सच्चे शस्त्र और जिनके असगसे राग, प्रेम, 
मोह, विषय, मौज आादिका प्रोत्साहन भिले वे है कुशास्त्र | वहां देखो एक ही बात है । वस्तु 
परिणमनशील है--इस श्रद्धानने कितने अ्रमोक्रो नष्ट कर दिया, और गहराईमे चलो तो वस्तु 
परिणमनशील है, यह उसका स्वभाव है । तब जो दर्शन ऐसा मानते है कि द्रव्य निराला, गुण 
निराला, वह भेदवाद भी खत्म हो गया | सूक्ष्मसे सूक्ष्म विभिन्न दर्शनोमे उलभने वाली सम « 
स्थाझ्रोक। समाधान केवल एक इस वाक्यमे भरा गया कि वस्तु परिणमनशील है । कहनेको यह 
छोटा वाक्य है, मगर इसमे ज्ञानकिरण कितनो आती है ? बहुतसे खोटे मन्तव्योका निराकरण 
हो जाता है । तो सम्यक्त्वके होनेत्र जो श्रुतज्ञान होता है वह है सम्यकृश्रुततानन और सम्य- 
बत्वके अ्भावमे जो श्रुतज्ञान ह,ता हैं उसे कहते है कुश्नुतज्ञान । 


त्रिषु ज्ञानेयु चेनेषु यत्स्थादज्ञानमर्थंतः । 
क्षायोपशमिक तत्स्यान्नस्यादोदयिक क्वचित्‌ ॥१०२२॥ 


सिथ्या ज्ञानोकी भी क्षायोपशमिकछपयता--इतना बडा विस्तारपूर्वक जो प्रकरण चल 
रहा है वह यह उपदेश देनेके लिए चन रहा है कि जो ज्ञान हम आपको होता है या जिस 
किसीको भी, मिथ्यादृष्टिको भी, ज्ञानीको भी वे सब ज्ञान औदबिक नही, किन्तु क्षायोपग्रमिक 
हैं याने ज्ञानावरणकर्मके क्षयोपशमसे प्रकट हुआ हैं । क्षपोपशम यद्यपि भनी बात है, याने क्रुछ 
कर्म दब गए, कुछ कर्म अलग हो गए, कुछ कर्म उदयमे श्रा गए, ऐसी स्थितिका नाम है 
क्षयोपशम, लेकिन मोहनीयका क्षयोपशम हो तो वह कहलाती है भली चीज भ्रौर ज्ञानावरण 
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का क्षयोपशम हो तो वह है एक सामान्य बात । ज्ञानावरणका क्षयोपशम मिथ्यादृष्टिके भी है, 
सम्यग्हृष्टिके भी है, किन्तु मोहनीय कर्ममे जो क्षयोपशम हुआ तो वह होगा सम्यग्हष्टि जीवके । 
तो यहाँ तीन प्रकारके ज्ञानोमे जो भ्रज्ञान बताया है याने तीन ज्ञान सम्यकरूप भी है, मिथ्या- 
रूप भी है, तो इनमें जो मिथ्यारूप ज्ञान है वह ज्ञान प्रौदयिक नही है, किन्तु क्षावोपशमिक है 
याने मिथ्याज्ञान औदयिक नही है तो श्रोदयिक कौनसा ज्ञान है ? यह बात आ्रागे बत्तायेंगे, पर 
यहाँ यह निर्णय करना है कि ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे होने वाल। ज्ञान कम भी है तो वह 
जानता है वह क्षायोपणमिक है । उसे औऔदणयिक न कहेंगे । तो फिर औदयिक अज्ञान कैसे 
होता है ”? इस विषयको १५वें भागमें बताते है । 


त 


0 पड््चाध्यायी प्रवचन चतुर्दंश भाग समाप्त 0 


पूज्य श्री मुरुवय्थं सनोहर जी वर्शी 'सहजानन्द” महाराज हारा रचित 
“वश्वाध्यायी प्रवचन” का यह चतुर्देश भाग समाप्त हुआ । 
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प्रवक्ता--अ्रध्यात्मयोगी न्‍्यायतीर्थ पुज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी वर्खी 
“सहजातनन्‍्द! घहाराज 


अ्रस्ति यत्पुनर ज्ञानरर्थादीदयिक स्मृतम्‌ । 
तदध्ष्ति शृन्यतारहूप यथा निश्चेतनं वपु: ॥॥१०२३॥ 
ओझोदयिक शअ्ज्ञानकी सुद्रा--श्रौदयिक भाव २१ बताये गए है। उनमे एक भाव श्ज्ञान 
भी कहा है तो वह औदयिक अज्ञान वया है कि जो ज्ञानावरणकर्मके उदयसे ज्ञान प्रकट नहीं 
हो रहा । ज्ञानकी जून्यता रूप है, ऐसा जो ज्ञानका भ्रभाव है उसको कहेंगे श्रौदयिक श्रज्ञान | 
उसे यो समभिये कि जैसे सुर्दा शरीर याने उस प्रज्ञानमे ज्ञानका लवलेश नहीं । ज्ञानावरण- 
कर्मके उदयसे जो ज्ञानका अभाव है, ज्ञानाभाव हुआ है वह तो जीव है, ज्ञानका अ्रभाव है । 
जो ज्ञान बन रहा उसे नहीं कहा है झोदयिक । वह तो एक निश्चवेतन शरीरकी तरह है, 
कुछ नही है और उसे यो समझ लीजिए--हर जगह केवलज्ञान उत्पन्न होनेसे पहिले यामे 
प्रथम गुणस्थानसे १२ वें गुणस्थान तक ओऔद्यिक अज्ञान होता है । वह ज्ञान प्रकट नही हा 
यही अज्नानभाव है और जो अनेक संसारी जीव है, जिनके अवधिज्ञान और मनण्पर्यज्ञान 
विल्कुल नही है उनके अवधिज्ञान|वरणका और मनःपर्ययज्ञानावरणका डटकर उदय है ना 
तो उस उदयमें होने वाला जो ज्ञानका अभाव है उसकों कहते हैं औदयिक झ्ज्ञान । इसी प्रकार 
मतिज्ञानावरण, श्र्‌ तज्ञानावरणका क्षयोपशम होनेपर जितने अशोमे ज्ञान हैं वह तो क्षायोपश- 
मिक है गौर जिसके ज्ञानकी लब्धि भी नही है, ऐसा जीरो, शुन्यतारूप ज्ञानका अभ्रभावरूप जो 
भ्रज्ञान है वह है औदबिक | तो क्षायोपशमिक शअज्ञानके मायने है कृमतिनान, कृध तज्ञाच, 
कुश्रवधिशञान और ओऔदपिक ग्रज्ञानके मायने है ज्ञावका अमाव । 
एतावतास्ति यो भावों दृदमोहस्यथोदयादपि । 
पाझाच्चारित्रमोहस्प सर्वोप्योदग्रिक्ः स हिं ॥2०२४८॥ 
न्‍्यायादप्यवमन्येषा मोहादिधघातिकर्मणाम । 
भावास्नचोदयाज्जातों भावोस्त्योद-येकीो5खिलः ॥१०२५॥ 


पृञ्चाध्यायी प्रवचन पचदश भाग 


* तत्राप्यस्ति विवेबो-य श्र यानत्रोदितो यथा । 
है वैकृतो मोहजो भाव: शेप, सर्वोपषि लौकिकः ॥|१०२६॥। 

वेकृत श्रौदयिक भाव व लौकिक औदयिक भावका विवेचन--इस समस्त कथनवा 
सारांश क्या हुप्रा कि देखो --दर्शनमोहनीय कर्मके उदयसे कोई भाव होता है | कौनसा भाव 
होता है ? मिथ्यात्व। श्रौर चारित्रमोहके उदयसे कोई भाव होता है, कौनसा भाव होता है ? 
प्रसयम । तो दर्शनमोह ओर चारित्रमोहके उदय से होने वाले भावकों औदयिक भाव कहते है 
झौर इसको भी तो औदबिक कहते है । जा ज्ञानावरण कर्मके उदयसे ज्ञानका अभाव बना वह 
भी तो ओऔदयगिक है। तो अब्र देखो ना, दो प्रकारके औदधिक भाव हो गए---एक मोहनीय 
कर्मके उदयसे होने वाला और एक श्रन्य कमके उदयसे होने वाला । लेकिन इन दोनो औद- 
यिक भावोमे जाननहार औदयिक भाव तो मिथ्यात्व और अ्सयम है । शेष औदबिक भाव यह 
लोक है, क्या मतलंब कि मोहकरमक्के उदयसे होने वाला श्रौदयिक भाव बधका कारण है, ससार 
बढाने वाला है, दु खका हेतुभूत है, किन्तु अन्य जो औदयिक भाव है ज॑से ज्ञानका अ्रभावरूप 
ग्रज्ञानमाव या गति असिद्धत्व, ये सब भाव बधके कारण नही है । इस कारणसे मोह भ्रादिक 
दर्शनमोह और चघारित्रमोह, इनके उदयसे होने वाला श्रौदायिक भाव है प्रथम नम्बरका एक 
प्रबल अहितकारी दु.खदायी भाव । जैसे लोग युडोमे छटनी करते है कि यह अव्वल नम्बरका 
गुडा है, यह दो नम्बरका और यह तीसरे नम्बर का गुडा है । इसी प्रकार अव्वल नम्बरका 
अहितकारी है मिथ्यात्व और असयमका भाव । तीन घातिया कर्मोके उद्ययसे होने वाला जो 
आऔदधिक भाव है वह है दो नम्बरका अहितकारी भाव | वह बधका कारण नही है, मगर गुण 
घात कर रहा है। तो तीसरे नम्बरका औदयिक भाव समझ लोजिए नामक झ्रादिकके उदय 
से होने वाला उदयाभाव | तो इनसे मुख्यता किसकी रहो ? दु.ख देनेमे, संसारसकट बढानेमे 
मुख्यता रहो मिथ्यात्व और असयमकी । इसी बातका वर्णोन यहाँ चल रहा है कि विवेक कर 
लो कि जो जिकृत मोहज भाव है मोह और असयम वह तो हू ब> अहितकारी क्षयोपशमसूप 


आऔर शेष जो भाव है वे लौकिक भाव है । पु 
स॒यथाउनादिसतानान्‌ कर्मशो5च्छिन्नधारया | 


सारित्रस्य दशश्च स्वान्मोट्स्थास्त्युदयाच्चित ॥१०२७॥ 
मोहोदयमे ज्ञानकी विपरीतता--श्रोदग्रिक भावके प्रकरणमे यह बात बतायी जा रही 
है कि कर्मोका उदय होनंपर अनेक भाव उत्पन्‍्त होते हैं, किन्तु उन सब ओदयिक भावोमे 
प्रधान अहिंतकारी औदयिक भातर है निध्यात्त, मोह । दर्शनमोहका उदय होनेपर जो भाव 
बनते हैं जीवके उसको मोह कहते हैं । दृष्टिमंह । सच्ची वात न देख सके ऐसा पागलपन छा 
जाना, यह है औदयिक भाव । यह श्रौद येक भाव तो अश्वेयरक ९ है। ओर अन्ञान आ्रब्कि 
झौदयिक नाव लगे है | ज॑ वक्ा घात 5रो वाना, दंवक़ी वरवादीमे ढकेलने वाला भाव है 


ग़ाथाः:०२७::)  ४- : र१५ 


: यह मोह और ,असंयम, . यह- झौदयिक भावरा जैमसा है वैसा ज्ञ मान सकना, उल्टा मानना, 
इसको तो लोग भला नहीं कहते ।5हो कुछ और 'जानते हो कुछ, जानते हो उल्टा, तो उसे 
, कोई, पसंद नही! करता । उल्टा ,जानने वाले भी यह पसंद नहीं करते कि मै उल्टा जानू प्रौर 
न समभकर कोई उल्टा जान सकता हैं.। यदि वह समभ' रहा है कि वस्तु ऐसी हैं ओर फिर 
उससे, उल्टा जानना चाहे तो नही' जान सकता ] यदि वस्तुकी सही समझ नही है तो वह 
उल्टा जानेगा-। जैसे कमरेके कोनेमे। रस्सी पडी है; उसे देखकर यह समभमे श्राया कि “यह 
" साँप है तो, वह श्राकुलित होता है, >भव्रभीत होता हैः। यदि हिम्मत: बनाकर उसको देखले, 
: उठाकर समझ ले। कि यह-तो रस्सी है, साँप नही है, ऐसा भली “प्रकार जिसे ज्ञान ही _ जाय 
“शौर-फिरु कोई कहे कि जरा: वैसा ही,ज्ञान तो कर लो जैसा अ्रममे पहिले किए हुए थे। 
४रस्सीको साप जाननेका जो अ्रम था, जो उल्टी जानकारी चल' रही थी ऐसा जान तो लो वह 
-जान ही नही सकता + झाप कहे -- भ्रच्छा हम तुमको ५००) रु० इनामके देते है, तुम वैसा 
ही जानने लगो जैसा पहिले-उल्टा.जानते थे तो वह जान लेगा क्या? ज्ञानमें जंब' बाते यथार्थ 
आागई तो प्रब-उल्टा प्कँंसे ज्ञान करे ? " 


हि 


।-- ” भोहविलय -होनेपर स्वातन्त्यका लक्ष--मोही जीवकोःअश्रचरज होता है महापुरुषोके 
'ज़िरित्र सुतकर,कि वे क्यो विरक्त हो गये ? लोनकल तो शादी “हुई थीं और श्रॉज साधु बन 
व्गए॥ भवदेव और भोवदेवका .कथानक' है कि भवदेव तो हो गए सुनि और उनका ' छोटा, भाई 
'भावदेव शादी होकर.घर आया तो प्रतिदिन आहारदानका नियम रहता था । रोज-रोज बुद्ध 
“भोजन बनता' हो था । :दूसरे दिन भवदेव-सुनि आ गए, उनको पडगाहा, आहार दिया और 
'पपहुचाने चले कृमण्डल लेकर तो भवदेव कुछ न-बोले, लौट जावो यह भी न कहा । * दो-तीन 
-मील-सक चले गए, तो कहां चल़े गए जह। एफ बडा सुनिसघ था ।,लोगोको परिचय हथआा 
कि यह ,भवदेव: इन मुनि महाराजके छोटे भाई थे । बड़े ज्ञान वैराग्यका वातावरण था | ग्रब 
भवदेवको वहाँसे लोटनेमे क्रिफक हुई 4 कड्ा तो-इसःमुनिसघमे मेरा भाई मुख्य है, सब-लोग 
जिसे प्रशाम करें, जिसकी श्राज्ञामे रहे और मैं साथ छोड़कर घर लौटू तो यह,बडे दज्जाकी 
बात है ।,कुछ यह भाव, चना, कुछ वैराग्यका भाव बना सो वह भी वही मुनि हो गया । तो 
लोगोको (मोहियोको) अ्रचरज्ञ होगा कि कैये हो गया यह ? और हो जानेपर क्रिर कभी अज्ञान 
झायगा नही, इस स्थिति।र और आाश्चर्थ होता है। तो मोह जहाँ गल गया वहाँ अ्रप्त॒लली 
आ्राजादी मिल ,गईं। लोग यहाँ देशकी आजारोकों हो आजादो सम्रभने है, पर इसभ कहाँ 
आजादी ? यदि आात्ता-आ्रााजाद हो, मोहरहिंत होकर नित्र ॥ह्मास्सहूपको लख-गखकर तृप् 
रहे, किप्तीके बधनसे न हो, स्वतत्र एक ज्ञानविलासक।,धनी बन जाय, ञ्र जाद तो उस्ते कहेंगे। 
तो यह वास्तविक अ,जादी मिलतो है मोहका विनाश होतेपर । 


बन 
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४ सोहदित,शदग उण्तय चस्तु: रूप तर यथार्थ परिचय--मोहका विनाश कैसे; होता ? 
लोगोने अपना-अपना रास्ता निकाला है कि मेरा मोह नष्ट हो जाय । किसोने सोचा कि ऐसा 
सोच लें कि जगतमें मेरा कुछ नहो है, सब ईश्वरका है। तो उसका मोह मिट जायगा । 
मोह मेटनेकी तरकीब प्रायः बहुतोने सोच रखो । कोई,सोचता है कि जिसके मोह पैदा होता 
है उससे बुराई लेनी होगी तो दिल फट जायगा तो मोह मिट जायगा । सोचा सभीने मोह 
मेटनेका उपाय, लेतरिन एक वास्तविक उपाय जो कभी फेल न हो सके और जो प्रारम्भसे 
अन्त तक निर्मोहताक्ा तिभाव कर सके, वह उपाय है वस्नुकी, स्वतत्र सत्ताका परिचय करना 
अणु-अरामे प्रत्येफ़ जीव स्वयं अपने आपमे पृण है,, अपने आपमे , भ्रपना उत्पादव्ययश्रीव्य 
करता है, प्रत्येक पदार्थ त्रिगुणात्मक है। किसी भी एक पदार्थका किसी दूसरे पदार्थके' साथ 
गुराका, पर्यायका, शक्तिका, कतृ त्वका कोई सम्बन्ध नही है, ' स्वतत्न सत्‌ है । ऐसा वस्तुके 
स्वरूपमे जो प्रवेश कर गया हो उसको मोह नही प्रकट होता । ' मोहमे क्या होता है श्राक- 
पंण ? यह मेरा है, मै इसका हू । जहाँ वस्तुस्वरूप ठीक समभमे आया, जानकारी बनी, कुछ 
भी किसीका नहीं होता, सब अपने सहारे है, सम्बन्ध ही नहीं ।- घरमे रहने वाले १०-५ 

| लोग ठीक उसी तरह निराले ह जैसे जग्तमे और जीव निराले है । जहाँ वस्तुस्वरूपकां भली 
भांति सही परिचय हो जाता है वहाँ मोह नही रहता । मोह न रहे तो उसे श्राकुल्ता नही 
है ।, नारकी जीव भी निर्मोह है तो वह भला है और देवगतिका जीव मोहवान है तो वह 
भला नही है । एक बात और सिद्धान्तसे समझना होगा कि नारकी जीव मरकर तुरन्त नरक 
मे नही जाता है। वह मनुष्य हं.गा या तिर्यडच बनेगा । वादमे चाहेनरक जाय, पर नरकसे 
निकला हुआ जीव नख-मे,तुरन्त नहीं पहुचता । वहाँ इतने दुःख है, इतने क्लेश है कि जिन 
बलेशोकी सहा और सहकर पापकम निकाला, भ्रब झतने पापकभ गठिमे नही रहे तो नरकमे 
न जायगा । एक वार मनुप्य बनेगा या पश्चु-पक्षी बनेगा । तो नरकगतिमे रहने वाला जीव 
रहता तो निरन्तर कब्टमे है, लेकिन , सम्यक्त्वका उदय जिस नारकीके 'हो, वस्तुस्वरूपका 
'परिचय जिसे हो गया हो, जो निर्मोह हो गया है वह भीतरमे श्रनाकुल रहता है, मगर शारौ- 
रिक दु.खको सहन न कर सकतेसे दु.खी भी रहता है । ऐसा नारकी जीव तो भला' है, मगर 
भोगोमे आ्रास्क्त, रहने वाला मोही मनुष्य अथवा देव ये भले नही हैं।  *' *«» 

,... सोहसे उन्नतिका अनुपाय--मोही :*।झि-।की उन्नतिका उपाय नहीं है। मोह एक 
ऐसी बला है । जि मोहने इतना परेश न बर डाला उस मोहको यह प्राणी छोडना नहीं 
चाहता । यह भूल कहलाती, है भूलको सही माननेकी भूल । भूल हो-जाना उतनी बुरी 2 
'नही है जितनी कि भूलकों सही मानना बडी भारी भूलकी बात है । भूल करने वाला भरूलक 
मिटा नहीं सकता । इसीके मायने है मोह मिथ्यात्व । उल्टा रास्ता चल रहे हैं और मान रहे 
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है कि हम बिल्कुल सीधा चल रहे तो वह तेज चलता जांयगा, वह भटक जांयगा । तो मोहमे 
इस जीवको अपना स्वरूप नहीं नजर आता और जो पर्याय पायी, जो देह पाया उसे माना कि 
यह ही मै हु । मोहका उदय है, रागकी प्रेरणा है, शरीर रुच रहा है, बहुत ठीक, बहुत सुन्दर, 
बहुत सबल हु उसका मान हो, उसका अपमान हो, कितने ही प्रकारकी वेदनाये यह जीव इस 
शरीर व्यामोहके कारण ले लेता है। 


ज्ञायकस्वरूप परमसनब्रह्मकी भांको पा लेनेके पोरुषका अ्रनुरोध--भैया ! इस जीवनमें 
एक बार भी तो मलकमे शुद्ध भ्रविकार ज्ञायकस्वरूप कारणसमपसार परमब्रह्मक्री झाँकी लो । 
जब यहां देखते है कि दसो काम किया, नफा न मिला तो ११वाँ काम कर लिया, उसमे भी 
नफा न मिला तो १२वाँ काम कर लिया। वहाँ तो ऊत्रतें नही है, श्र! जब आ्राप हजारो 
लाखो कामोमें भी सफल न हुए तो जरा एक यह रोजिगार करके देख लो--सबसे चित्त 
हटाना, किसीमे मोह न रखना, श्रकिज्चन समभकर, मेरा कही कुछ नही है, कहाँ चित्त दें ? 
अपने उपयोगको आराममे रखें, क्लियर करें, कुछ मत सोचें, वहां श्रपने श्राप हो इस ज्ञानस्व- 
रूप ब्रह्मकी फलक बनेगी, क्योकि यह स्वयं ज्ञानस्वहूप है । और उस अनुभूतिके बाद फिर 
विदित होगा कि सार है तो यह, आनन्द है तो यह, भ्रौर उसका प्रोग्राम है तो यह ? इसके 
अ्रतिरिक्त मुझे किसीसे कुछ न चाहिए । क्यो चाहूं ? जो परभवसे पृर्व॑भवमे परिजन मिले वे 
श्रब कहाँ साथ है ? जो वैभव था वह कहाँ है ग्राज ? उसमें सार क्या निकलेगा ? और श्राज 
जो कुछ मिला है उसमे भो क्‍या सार निकलेगा ? ज्लानी पुरुष किसी भी चमत्कारमे मुग्ध नही 
होता । उसकी तो केवल एक धुन है । निज अन्तस्तत्वको पहिचानूँ और उसमे रम ल। 
अलौकिक विधानको मोही जन समभ नही पाते । तो मोह है सो ही बास्तवमे औदयिक भाव है 
बाकी और भाव तो मोहके पिछलग्गू है । एक बडे ऐबके साथ जैसे छोटे ऐब भी भर जाते है। 
ऐसे ही एक मोह भावके साथ अनेक और भी अवगुण जीवमे घर कर जाते है। तो यह भाव 
विक्रृतभाव है, वर्शनमोह झ्रोर चारित्रमोहके उदयसे होने वाला है, जिसे मिथ्यात्व और सयम 
शब्दसे कहा गया है । सी यह भौदयिक भाव इस जीवके अनादिकालसे परम्परया चलता जाता 
है । इन दोनो कर्मकि उदयसे भ्रथवा एक मोहनोय कर्मके उदयसे जो जीवकी विकार अ्रवस्था 
हो रही है वस्तुतः यही एक विकट ओऔदबिक भाव है। 

तत्रोल्लेखो यथासृत्र हडमोहस्योदये सति | 
तत्त्वस्याप्रतिपत्तिर्वा मिथ्यापत्ति: शरीरिणाम्‌ ॥१०२८॥| 


सिथ्यात्वका प्रास'ड्रक वर्रन--अ्रत्र उस मिथ्यात्वका और उस दर्शनमोहके उदयका 
आरापेपरम्पराके अनुमार ओर जो युक्ति स्वा3भत्रसे भी सही उत्तरे उस युक्तिसे उल्लेख किया 
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जा रहा है। दर्शतमोहका उदय होनेपर जीवके तत्त्वमे प्रतीति नही होती । जैसे पीलिया रे,ग 
हो जाने पर मनुष्यों सफेद वस्तु भी सफेद नहीं दिख सकती । उसे सब कुछ पीला दोखता 
है। कही गुड्जाइश नही कि सफेदका सफेद दिख जाप । ऐसे ही जिसके मोहका उदय है वह 
जीव तठत्त्वकी यथार्थ प्रतीति नहीं कर सकृता। त्रिपरोत बुद्धि हो जाती है | जीवका अ्रहित 
करने वाले है ये विषय और कपाथ और उनका पोपने वाल। है यह मोहभाव । जैसे वृक्ष खडा 
है, डाली हरी, पत्ते हरे, फल हरे, फूल हरे, तो य सब किम बलपर हरे है ? अरे ये उस पेड 
को जडके वलपर हरे है । जब्र तक उस पेडकी जड पुष्ट है, जब तक उसे आहार मिल रहा 
है तब तक पत्ते भी हरे हो र?े, फूल भी इतर। रहे, फल भी अपना गये बगरा रहें, तो ऐ 
वृक्ष, खूब इतरा लो, लेकिन यह चतराना तुम्हारा कब तक है, जब तक कि तुम्हारी जड 
मजबूत है । कदाचित वह जड गल ज।य, टूट जाय या किसीके ढ्वारा काट दी जाय तो फिर 
कब तक वृक्ष हरा-भरा बना रहेगा ? मान लो वृज्षके गिर पडनेपर भी कुछ दिन वह वृक्ष 
हरा-भरा रहत। हे, मगर कब तक हरा-भरा रह सकेगा ? कुछ समय वाद तो अवश्य ही वह 
सूख जायगा । ठक ऐसे ही ग्रसयम रागद्वेंष विचार-वित्के वल्पना आदि ये इस जीवमे कब 
तक्र हरे-भरे बन रहे है, गर्वलि बन रहे हैं जव तक कि इसकी मोहजड पुष्ट है। कदाचित्‌ कोई 
भव्य पुरुष मोहको निर्मल उखाड दे तो भले ही कुछ समय तक रागद्रेप दिखेंगे, मगर कब 
तक रहेगे ? ये कुछ ही काल बाद मिट जायेंगे । यदि अपने इस दुर्लभ मानव-जोबनकों सफल 
करना है दो सबसे बडा पुरुषार्थ यह करना है क्रि एक ऐसा हढ सकल्प वर लें कि मुझे तो 
इस मोहकों उखाड़ फेकना है और वत्तमानमे ही उखाड फेकना है। उसका कोई हमे लम्बा 
प्रोग्रम नही रखना है कि इतने वर्ष त्तक हम अपनी व्यवस्था बना लें, इतने वर्ष बाद हम मोह 
को टूर करेंगे । अरे आज मोहका भूत सवार है तब फिर कुछ वर्षो बाद सुध लेनेका मोका 
कहाँस देगा ?े आज मोहसे निपट लें तो निपट लेनेपर आगेका समय रखकर कोई मोहसे निपट 
नहीं सकता । आखिर सुखी ही तो होना है। आजमे तुप्त सुखी होनेका प्रोग्राम नही चाहते 
क्या ? यह चाहिए कि मै २, ४, ६ वर्ष पहिले खूब दुखी हो लूं फिर सुख भोगूगा ? भरे 
ऐसा तो कोई नही सोचता । निर्मोह होना वास्तत्रिक सुखी होनेव। प्रोग्राम है। रागद्वेषको दुर 
करनेकी बात अभी नहीं कह रहे । इसमे न घर छोडनेवी बात है, न व्यापार छोडनेकी बात 
है, विन्‍तु तथ्य समझ लें कि अरु-अरु प्रत्येक जो मेरा इस देहवा भी रग-रग, कस-क्ण तब 
मेरेसे जुदा है। मैं तो अखण्ड एक ज्ञायत्रस्वरूप है, ऐसी श्रद्धा बनावें, ऐसी घुन बनावें तो 
मोह छूट जायगा । मोह मिठेया तो ससारके गश्ट निकटकालमे ही नष्ट हो जायेगे । सारी 
विडम्बना तो इस मोह भिध्यात्व भावप्तेहै। यहाँ वर्णन क्या करना है, इस मिथ्यात्वका साराश 
रूपसे दरणोन *रना है । क्या वर्णन करना है कि सम्यम्दर्शनकी ऐसी विपरीत अ्रवस्था होती है 
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कि आत्माके प्रदेशमे कलुषता जग जाती। 
सम्यवत्व श्रोर सिथ्यात्वके लक्षणकी अनिर्वेचनीयता होनेपर भी संकेतोसे उनका परि- 
चय--देखो एक दिन बताया था कि मोहके मिटनेसे आत्मामे जो एक स्वच्छता प्रकट होती है 
उस स्वच्छताका सही स्वरूप बतानेके लिए कोई वचन नही है, ऐसा ही यहाँ भी समझ 
लीजिए # मिथ्यात्वका जो वास्तविक स्वरूप है उसको बतानेके लिए भी कोई वचन नही 
है । जैसे स्वच्छुताका दिग्दर्शन करानेके लिए हम अन्य ग्रुणकी पर्यायोका वर्णान करनेका प्रयत्न 
करते है इसी प्रकार मिथ्यात्वकी सभी दशायें बतानेके लिए हम अन्य गुणके विपरीत परिणमन 
की बात कहनेका प्रयास किया करते है । जैसे लोग कहते कि शरीरको श्रात्मा मानना मोह है, 
पर बात यह है कि इस शरीरको आत्मा मानना तो खोटा, विपरीत ज्ञान है | मोह क्‍या ? तो 
इसमे यह प्रकट किया है कि जिस कलुपताके होनेपर यह जीव शरीरको श्रात्मा मानता है 
उसके मायने है मिथ्यात्व, मोह । यह भी कितना दुर्गेम्य है कि कोई साधु सन्यासी इतना 
समताभाव रखता हो कि कोई दुश्मन उसे कोल्हूमे पेल रहा हो और वहाँ दुश्मनसे बैर न 
करे, उसको बुरा न सोने, उसपर क्रोध न लावे, इतनी समता हो गई हो किसी पुरुषके और 
फिर भी उसके मोह ममत्व भीतर बना रह सकता है। तो दर्शनमोहके उदयमे होने वाली 
कलुषताका आ्राप क्या बयान कर सकते है ? केवल ऊपरी कार्य देखकर हम कलुपताकी बात 
वताते है कि इसके है भिथ्यात्व, क्योकि यह इतना राग कर रहा, यह शरीरमे इतना श्रासक्त 
हो रहा, अनुमानत. बताते है पर कलुपता एक ऐसी भीवरमे है कि जिसके होनेपर सारी बातें 
झ्ौथी चला करती है| जैसे रसोईघरमे एक डेगची औधी धर द॑ तो उसपर बाकी सब डेगची 
श्रौधी हो घरी जा सकती है, उप्तपर सीधी डे+चो नहीं घरी जा सकती, ऐसे ही दर्शनमोहके 
उदयमें जीवमे कलूपता उप्पन्न हुईं है, उसको बुद्धि विपरोत, श्रद्धात्‌ विपरीत और उसकी 
परिण॒ति विपरीन, तो श्रव. उसकी सारी वातें विपरीत ही विपरोत होनी जायेंगी । जहाँ 
इन्द्रिय श्रौर विपय्रोक्े प्रति प्रीति है, श्रामक्ति है वहाँ सारी वृत्तियाँ उल्टो होगी, सार। ज्ञान 
उन्टा होगा । ज्ञान तो सही यह था कि अपनी-अपनी सत्तामे निप्ठु पदार्थोक्ो उतना ही उतना 
स्वृतन्न निरखना, लेकिन ऐसा ज्ञान नहीं कर पाता और जानते है कि हमने ऐसा किया, इसते 
मुझे दु,खो किया, इसने मुझे सुखी किया, यो वन्त त्वकी वात चित्तमे छायी रहती है । मै कर 
सकता हू, मैं अमुक द्ीजका परिणमन बना सकता हु-- इस प्रकारकी विपरोत बुद्धि छा जाती 
है । वहाँ यह बोच नहीं हो पाता कि प्रत्वेक वस्तु स्वयं परिसमनशील है, सो इस नाने बह 
प्रनिसगय परिणमती रहतो है | किसी ठा परिणमन में नही वना पाता । रही एक विपरीत 
वरिशगनकी बात, तो निभित्तन॑मित्तिक योग है, पर परिणमाने वाला मैं नही हूं । तो जहूँ 
दित्तमे कलुपता होती है वहाँ ज्ञान भी उल्द रहता है, श्रद्धा भी उल्टी रहतो है । कोई सम- 
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भाये--श्रजी तुम किसीका कुछ नही कर सवते हो ।' क्यो विपरीत ख्याल करके आ्राकुलित 
होते हो ? श्रद्धा नही बन पाती फि हाँ मैं किसी बाह्य पदार्थक्रा कुछ परिणमत नही कर 
सकता । वरतु पूर्ण है, प्रत्येक वस्तु पूर्ण है। और उस पूुर्णमे से प्रतिसमय जो भी दशा बनती 
है वह भी पूर्ण है और पृर्णमे से ऐसा पूर्ण प्रतिसमय निकलता रहता है, फिर भी वस्तु पूर्ण 
की-पूर्ण ही रहती है । वस्तुकी ऐसी स्वतंत्रताको श्रद्धा नही रह श्कती । तो दर्शनमोहके उदय 
में होने वाली कलुपताका बयान भी नही किया जा सकता । जैसे कि सम्यक्‍त्वके स्वरूपका 
बयान नहीं किया जा सकता । एक इुद्ध परिणमन है, सम्यक्त्व गुणका तो एक अशुद्ध परि- 
णमन है । 
अर्थादात्मप्रदेशेषु कालुप्य हम्वियर्ययात्‌ । 
तत्स्थात्परिणतिमात्र मिथ्याजात्यनतिक्रमात्‌ ॥१०२६॥ 
हृग्विपयंय होनेसे श्रात्मप्रदेशोमें मिथ्यात्व कालु:पका जमाव--यथार्थहृष्टिके विपरीत 
दृष्टि बन जानेपर आत्माके समस्त प्रदेश,में वलुपत्ता उत्पन्न हो जातो है। आत्मा उपयोग 
स्वरूप है, उपयोगमात्र है, उपयोग लक्षण वाला है। तो यह जीव उपयोग ही तो करेगा, 
दृष्टि ही तो बनायगा । इसको समस्त क्रियावोका मूल दृष्टि है। ज॑से नाव चल रही हो तो 
वह नाव किस श्रोर बल पडे, किस ओर सुड जाय-यह सब नाव खेने वालेके हाथमे नही है । 
खेनें वालेके हाथ तो केवल नावका चलाना है। पर नावके पीछे जो कर्णंधार करिया लेकर 
बैठता है उसके हाथ बात है कि वह नावको किस ओर ले जाय । ऐसे ही चलना, प्रवृत्ति 
होना, चेष्टायें होना, जानना, पढ़ना ये सब चारित्रमोहके उपशम श्रादिकके हाथ बात है और 
यह किस ओर ले जाय विषयोमे, कषायोमे, आत्मामे किस शोर इसकी बात बने, यह सब है 
एक दृष्टिके श्राधारपर । जैसी दृष्टि बनती है वैसी सृष्टि बनती है, वैसी सृष्टि चनती है । तो 
जव वस्तुस्वरूपके विपरीत दृष्टि बन गई तो सर्व श्रात्मप्रदेशोमे कलुषता रहती है | ये जगतके 
झतानी जीव अपने श्रापपर एक खेद और आश्चर्य पाते है--हाय मेरा चित्त स्थिर नही, 
मुझे अमुक कष्ट है, बी विपत्ति है, सभी मजुष्पोके हृदयमे ऐसी बात आती है। अरे जब 
तक मूलमे कलुपता है तब तक उप्तका दिल क्या शान्त होगा ? नही, वह तो अशान्त रहेगा । 
उसकी बुद्धि विपरीत है, बाह्य पदार्थोक्रों श्रोर है, अपना जो रूप पर्याय माना उसपर हृष्टि 
है, यह अच्छा कहलाये, इसका यश रहे अथवा कुटुम्बी जन, परिजन या बाह्य वैमव इसकी 
ओर जब तक सस्कार लदा है और श्रपने आपके ज्ञानस्तकूप आत्माकी सुध नही है, मैं शान'* 
मात्र हु, केवलज्ञानस्वरूप हु, इसको ओर हृढता नहीं है तो कलुषता श्रायगी और जहाँ कलु- 
पता है वहाँ शान्तिके स्वप्न क्यो देखे जा रहे है ? तो दृष्टि विपरीत होनेसे आत्माके समस्त 
प्रदेशोमे कलुषता जगतो है वह कलुषता मिथ्यात्व है। भिंथ्या जातिका उल्तधन नही हैं 
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वहां और वह है केवल आत्माकी एक परिराति मात्र ।: आत्मामे कोई दूसरा पदार्थ आकर 
आ्रात्मांको हिलाये-डुलाये, परेशान करे, ऐरा कभी सम्भव नही है । यह ही श्रात्मा दृष्टिमोहके 
विपाकका निमित्त पाकर स्वयं अपनेमें अपने उपयोगको कलुपित बना लेता है, मिथ्या श्राशय 
वाला बना लेता है भौर उसे दु खी होना पडता है । 
भिध्यात्व कालुष्यसे हटनेका कतंव्य--कतेव्य तो यह है कि हमारे भीतर कलुषता न 
रहे । जब किसी बातकी चाह होती है--जैसे मानों धन कमानेकी तेज चाह लगी है तो वह 
पुरुष कष्ट भी सहता है, दूसरोकी बात भी सहता है, नम्न भी रहता है, भूखा भी रहता है, 
सब तरहकोी बातें सह लेता है, मगर एक बातकी धुन नही छोडता । जिस किसी भी प्रकार 
हो, मेरे घनका सचय हो, यह धुन उसकी नही छूटती, बाकी धुन चाहे छूट जायें, क्योकि 
उसने धनसचयमे भ्रपना दढित मान लिया, जो कि मिथ्या है । श्रब॒ कोई सत्य बात समझे 
और इस तीन लोक तीन कालमे यह मै आत्मा केवल अपनेमे ही अकेला हु, ज्ञानमात्र हु, 
ज्ञानका परिणमन करता रहता हू । उदय आते है करके । ठीक है। दृष्टिमोहु मिट जाय तो 
उन कर्मोका कुछ भी भय नहो । अपनेको ज्ञाता रखें तो वहाँ भी जानते रहे कि ये झ्राये है 
कर्मरप्त, यह है कर्मलोला । क्‍या कष्ट है उसे ? अपने ज्ञानस्वरूपकी सुधसे चिगते है और कलु- 
षित बनकर हम दुःखी हुआ करते है। बस दृष्टिविपर्यय हो सारे दुःखजालका मूल कारण है। 
पदार्थ है कुछ श्रौर, मान लेते हैं श्रन्य तरहपें, बस यह ही 'तो कष्ट है । श्रब बतलावो इसमे 
कोई कष्ट है क्या कि जो पदार्थ जैसा है वैसा ही मान ले, वैसा ही मानते रहे, इसके खिलाफ 
रंचमात्र भी प्रतीति न रखें, ऐसा परिणाम करे तो इसमे कोई कष्ट है क्या ? मगर हृष्टिमोह 
जब रहता है तो ऐसा करनेकी बात ही नही सूक्रती श्रं।९ राग रग कषाय इनमें ही उमग रहा 
करती है | तो यह जीव अपने आपका स्वय जिम्मेदार है। चाहे ससारमे घूमता फिरे, चाहे 
ससार-बबनसे युक्त हो, केवल अपने ही श्राप जिम्मेदार है। वह भीतरके ज्ञानज्योतिकी बात 
है । वह दृढ रहे ओर इस प्रतीतिको अपनेमें समाये रखें कि मैं तो सहज ज्ञानमात्र हू । इसमे 
परका प्रवेश नहीं, मैं स्वय समृद्ध हू, अपने स्वभावी निरखें ग्रौर स्वभावके निरखनेमे सतोष 
रखें तो इस जीवका सन्मार्ग है। तो जब दृष्टिमोह होता है, विपरीत दृष्टि बन जाती है तो इन 
श्रात्म-अदेशोमे कालुंष्य जगता है, कलुपत्ता, विपरीत आ्राणय, अ्ज्ञान, उल्टी चाल, और यह है 
आत्माकी परिणति मात्र जो उस समयका औपाधिक एक मिथ्यात्व भाव 
तत्र सामान्यमात्रस्वादस्ति वक्‍तुमशक्यता | 
ततस्तल्‍्लक्षणं वच्मि सक्षेपाद बुद्धिपुवेंकम ॥१०३०॥। 
साभाय मिश्यात्वकी घचनायोचरता--मिथ्यास्वकी बात चल रही । अपने-अपने 
उपयोगमें मिथ्यात्वकी छंटनी बनात्रे। मिथ्यात्व है क्या ? हम अपने सहो स्वरूपकों निरख 
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रहे है या विषयकपायोंमे चित्त जात, है तो जब परीक्षा करनेकी बात चली तो मोटी- 
मोटी तो परीक्षा हो जायगी, पर एकदम करेक्ट सही परीक्षा नहीं की जा सकती । 
यहां मिथ्यात्व है या नहीं । इतने सुक्ष्म. ढगसे मिथ्यात्व बसता है कि उसकी परीक्षा नही बन 
पाती । मिथ्यात्व सामान्य मात्रसे जो है उसे कहा नहीं जा सकता । क्या है वह मिथ्यात्व ? 
भला श्राप इस उदाहरणसे सोचें--कोई बडे तपस्वी मुनिराज घानीमें पेले जा रहे हो भौर 
शब्रुपर जरा भी विरोबकी दृष्टि न रखते हो, समताके परिणामसे रहते हुए मरण करे तो भी 
रहा वहां मिथ्यात्वका हो मिथ्यात्व । जो मिथ्याहृष्टि हो उनकी बात कह रहे | वह क्‍या 
मिथ्यात्व है ? भला बतलावो--जो ११ श्रज्धू € पूवेका ज्ञान कर ले, जिसमे आत्म प्रवाद, 
ज्ञानप्रवाद इन सबका श्रच्छा आन हो ग्या और उसका उपदेश बड़े जोशीले ढगका होता है 
जिसको सुनकर अनेक लोग कहो सम्यक्त्व पैदा कर लें, बात तो वह सब सही कहेगा भोर 
कुछ थोड़ा बहुत उसके चित्तमे भी झ्राता होगा, फिर भी उसके मिध्यात्व बना रहे तो उस 
मिथ्यात्वकी किस तरहसे छांटा जाय ? तो सामान्य मात्र रूपसे जो मिथ्यापन है वह अवक्तव्य 
है, कहनेमें भ्रा नही सकता । हा, जो वुद्धिपुवंक भिथ्यात्व है उसका लक्षण बंताय्रा जा सकता 
है, लेक्रिन जो अबुद्धिपवंक है, जिसकी कोई चेशयें नहीं उघरती हैं बहाके मिथ्यात्वकों क्‍या 
कहा जाय ? निगोदमरे मिथ्यात्त, एकेन्द्रिय जीवमे मिथ्यात्व । श्रब उसको समभावों कैसे 
मिथ्यात्व है ? बड़े-बड़े योगियोमें भिथ्यात्व है । जिनके मिथ्यात्व है उनकी बात वाह रहे । अब 
समभायें कि उनमे क्‍या मिथ्यात्व है ? आत्मशञानकी चर्चा द्रव्य गुण पर्याय सभी-सभी अंशोको 
जितने कि श्राजकल कोई बोल नहीं सकता, श्राजकल उतना कोई परिचय नहीं कर रहा, भला 
११ अआग € पूर्व जितना श्ञान अब रखा है क्या ? एक अग्रका करोडवा हिस्सा भी नहीं 
मिलता । है ही नही । तो जो इतने बड़े ज्ञानी हैं, जो सब प्रकारसे श्रात्माकी बात परिचित 
करा दें और उनमे रहने वाला जो मिथ्यात्व है उसका पता नही । तो मिथ्यात्व वक्तव्य नही 

है । जैसे सम्यर्दर्शनको वचनोसे हम वंया कह सकते हैं ? नही, इश्ती प्रकार भिध्यादर्शनक्रो भी 
हम वया कह सकते है ? नही । जैसे पम्धग्दृष्टिकी बाहरी चेश्ाावोपे हम सम्यवत्वका श्रदाज 
करते हैं । इसी तरह मिथ्याहृष्टियोकी बाहरी चेष्टावोसे हम उनके मिथ्यात्वका अदाज कर लेते 
है कि इसमे मिथ्यात्व है धर्म करने ग्राते, पुजा प्रा करते, बड़ी-बडी सम्हाल बनाते, व्या- 
ख्यान देते, दिलाते, बडो उमग रखते, पूजा भावभीनी करते, पर यह बताया जा सकता वया 

कि यहां मिथ्यात्व बिल्कुल नही है ? वात यो कह रहे कि अपने भ्रापको थोडी-थोडी धर्मकी 

बेष्टायें करके कृतार्थ न समझ ले । बस हम तो पार हो ही गए | कर लिया हमने धर्म । बेस 

हमारी गति सुधर गई । इस तरहका निर्णय न बना लेना । गल्तीकों खोज-खोजकर, छुत-छुत- 

कर निकालना चाहिए । अवुद्धिपूर्वक मिथ्यात्व । मिथ्यात्व जो भीतर संस्कारमे पडा है, कलु- 

पता जो संस्कारमे बसी हुई है उनकी एंसी कठिन चेष्टायें कर रहे हैं कि ये जीव श्र/कुलित 
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रहते है । इन-सबका झा 7र कलुए परिण,म है | 

स्वानुभवपुर्वेक ही सम्यक्ब॒की उद्भुति--भैवा | भेदबिज्ञान लावें, उसके बाद सहज- 
स्वछूपका अनुभव होगा । सहजस्वरूपका अनुभव क्रिए बिना सम्यक्त्व जग नहीं सकता । जिस 
जिसके भी सम्यक्त्व हुआ है सहज स्वरूपका अनुभव होकर ही हुप्ना है । मोटे रूपसे इसकी 
हर कोई पहिचान क्या करे ? हा जान सकते है, भीतर अ्रनुभव अनुभव कर सकते है, सहत्र 
स्वरूपका अनुभवत्र याने ज्ञानने ज्ञानस्वरूप ही समाया हो, अन्य कोई विकल्प रचःभी न हो । 
ज्ञान और ज्ञेव एक बन गया, जरा भी तरग नहो और उप्त समयमे जो एक अद्भुत ग्राल्हाद 
है, आनन्द है उसका अवुभव हो रहा । विकल्प नही, कश्नन नही, सोचना नही, चिन्तन नहीं, 
किन्तु एक सहज ऐसी ही परिण॒ति बन गई कि जहा ज्ञान हो ज्ञान रह गया, ज्ञान जानन- 
मात्र, ऐसी जब कोई स्थिति होती हैं किसी समय तो वहाँ सारे कष्ट दूर हो जाते है, रच भी 
'आकुलता नही रहती । ऐसा आत्मोत्थ' अलौकिक सहज [आ्रानन्‍्दका अनुभव हुआ है जिप़के, 
उसको ही तो झात्मस्वरूपका सही,निर्शंय है श्ौर उसके ही सम्यत्रत्व है । अनुभव हुए बिना 
जो ज्ञान होता है वह स्कूलके बच्चोको दुनियाकी नदी, पर्वत श्रादिकका ज्ञान करानेकी तरह 
है। उन्होने जाकर देखा तो नही है; श्रतुभव तो नही हुआ, उनका प्रत्यक्ष तो नही हुप्रा और 
पुस्तकके भ्राधारसे खूब बताता है कि यहा है रूस, यहा है अ्रमेरिका, यहां है यह नदी, यहां 
है ज्वालामुखी पर्वत, यहा है दलदल, यहा है जगल, ये सब बातें बताता और भीतर अनुभवमे 
नहीं जच रहा । यद्यपि बता रहा है वह सच सच, जहा जो बात, है, जो सीखी है, जिसके 
नम्बर भी मिलते है, उत्तोर्णा भी होते है, मगर प्रत्यक्ष नहीं होता । ऐसे ही अपने आत्माका 
परमात्मस्वहूप, सहजात्महूप जत्र तक प्रत्यक्ष नही होत। तब तक इसका ज्ञान 


करना, चर्चा 
करना, बताना स्कूलके बच्चोको सिखाये गए की तरह है । उस श्रनुभवको जान ले कि हां 


इसका अब मोक्षमार्ग बन गया । हुई कभी जीवनमे एक क्षणकों भी ऐसी स्थिति कि जहा 
ज्ञानमे ज्ञानस्वकृप ही समाया है, कुछ विकल्प ही नही है, कहाँ,बैठे, कौन वेठे, किस समय 
बैठे आदिकका ,भी रु्याल जहा नही है ज्ञानमे ज्ञानमान्र अंतस्तत्तव ऐसी एक ग्रव्यावाध स्थिति 
अगर पायी है शोर अपने आपमे उस सहजस्वरूपका अनुभव हुआ है तब तो ठोक है, मोक्ष- 
मार्यमे श्रा गए और यह अनुभव जब तक न जगे और चाहे उसके बारेमे कितना ही परिचित 
हो तो भी सम्यक्त्व नही है, कलुषता है। भीतर सस्कार पड़ा है चोहे उमका चरित्र अच्छा 
है, सदाचाए है, व्यसनोसे रहित है, सयमादिक, तपश्चरगादिक कर्तव्य कर रहा है.तो भी 
मिथ्यात्व है | तो अंतरभे तो कलुषता पडो है और ऊवपरसे ये अच्छी चेष्टायें की जा रही है 
तो संसार-बधन तो दूर न होगा । मूलमे से वह मिथ्यात्व,- वेशलुष्य संस्कार हटना चाहिये । 
“बह हंटेगा सहज आत्मस्वरूपके श्रनुभवसे तभी शान्तिमार्गपर गमन होगा। तो जो भिथ्यात्व है 
सामान्यरूपसे वह तो कहा जा सकने योग्य हैं नही, तब फिर उस भिथ्यात्वका जो व्यक्त लक्षण 
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है दुष्धिइक हैं उसके लक्षणकों संकेपसे इसमे कहा जायगा। यह चर्च हर इहढं हैं स्खासे 
डुडइझी । डशिसक्षो हिलाना है, मिटाता है तो निराकुलता पैदा होगी । 
निविशेषात्मके तन्न न स्थाड्ेतोरसिद्धता । 
स्वसवेदन सिद्धत्वायुक्तिस्वानुभवागर्म: १०३१७ 
युक्ति और अनुभवसे मिथ्यात्वका परिचय--जों मिथ्यात्र सोनान्य हैं बाते सब 


3 तय आम कल 
के 


उाहे विसीछा जचता हो, चाहे किसीका न जंचता हो वह, दृद्धियू्वक हो वह, ६०8 
पूर्वक हो ग्ह, सामान्यरूपसे जो मिथ्यात्व है, जिसमे विशेषायें न नजर आये, ऐसे उस मिथ्या 
त्वको सिद्ध करनेमे हेतु है. और उससे सिद्ध होता है । मिध्यात्त स्वसम्वेदनसे भी सिद्ध है। 
जैसे सम्यग्दर्शन स्वसम्वेदनसे सिद्ध है, अपने आपमें अपने अचपके वेदनसे सिद्ध है तो भव्य 
भी स्वसम्वेदनसे सिद्ध है. श्र्थात्‌ श्रनुभवमे तो श्रा ही रहा है । जब मिथ्यात्व है तो ४३५ 
मे क्यों न आयगा ? अ्नुभवन हो रहा है। उसका फल पा रहें श्रशाति निरतर । पे फ्िा 
त्व अ्रसिद्ध नही है, अपने अनुभवसे सिद्ध है, प्रत्यक्षत्रे सिद्ध है, युक्तियोसे सिद्ध है। #' 
मिथ्यात्व न होता तो यह ससारमे जन्म-मरण क्यों चला करता ? मगर इस परमेश्वर # 
के जन्मम्रण क्या स्व्रभावमे पडा है ? इसका काम जन्ममरण है क्या ? नाना शपशा 
धारण करते रहना है बया ? यह जीव पश्षीके भवमे गया तो ऐसा शरीर पूंढी किदो ० 
निाी, पंख निकले, ऐसी लम्बी चोच निकली, देखो यह क्‍या हो रहा है, पैसा हो रहा है 
वस पग-उस प्रकारका कर्मोदय होता है और झोटोमेटिक इस शरीर वर्गणाश्रोमे, इस ४६ 
में डस-उग भ्रकारकी चात बनती है । पशु बना तो किस ढंगका, शरीरका निर्माण वा । 
टरगें निकली, एक पूछ भो निकली, श्रज्ञानी जन तो इस बातको देखकर कहते कि हैं 
शनि बाला योई एव प्रलगसे ईश्वर है । उस ईश्वरमे इतनी बडी सामर्थ्य है कि देखो + 
कैसे कनरआ उराने बना दिये, और सबको जरूरत भी पूर्ण हो जाती है । आ्रदमियंि * 
हि हि गो । कर कभी मक्खी, मच्छर आदि बैठते तो अपने हाथोसे उडी 

हे री हि त्ी-कैसी दरगी के : मच्छर या कौवा वरगैरा बैठ जाय तो वे अपनी पूछी ४ 
देखो कमी-कसी राशशीत्र निकाली, मगर कोई रचते वाल। अलगसे ईश्वर नहीं हैं। है 


स्वयं ईश्वर है श्रीर विश्म्बंगा ऐसी ग्रा गई है शि 
भी | ४ह६३।तो जे कमी किती। 
स्‍्वनासे भी भी जाय शी 'भी उसे दम थे है तो जैसे कोई बड़ा आदमी 


ओर सबकी खिचडी मिला दी, भ्रथ के नताते है | कोई बडे बर्तनमे खिचडी ँ 
| भरत न जा 
खरोच करके उसका पेढ भर था गबता $ | हा रे भी एक आदमी झा जाये ऐं 
20 7 « न बुछ गुतिधां इक प्र रा यह (ईश्वर कितनी हीं ही हू 
शंदी । भी श्ती ऐसे मे 
आदाग नही भगागा, गगी। हु जज मदन वश मोटे हा 
है ॥( 


गाथा १०३२ २२५ 


परिणमन चल रहां है। उन कर्मोको किसो दूसरेने नही बाँधा, कर्मोदयवश ये भाव तो बनते, 
मगर कर्मबंधन इसके विभावोंका'निम्ित्त पाकर हुझ्आा। तो अपनी दुर्गंति करनेमें अपने ही 
विभाव तो साधन बने, दूसरेपर कया दृष्टि देते ? ॥॒ 
अपने कालुष्यपर भऋललानेकी श्रावश्यकता--जब कुछ पृण्योदयमे योग समर्थ होता है 
तो जरा-जरासी बातपर दूसरेपर भल्लाया करता है। इसने यो कर दिया | तब ही तो एक 
कहावत है कि अगर सेठकी गद्दीपर मुनीम चल रहा हो श्रोर उसकी लात लग जाय दवातमें, 
वह दवातकी स्थाही बगर जाय तो सेठ भल्लाकर कह बैठता है--श्ररे दिखता नहीं क्‍या ? 
देखकर क्यो नहीं चलते ? और मान लो कदाचित्‌ सेठसे ही स्थाही बगर जाय और मुनीम भी 
ऐसा ही कह दे तो'**? ऐसे ही जब पुण्योदय होता है तो दूसरोपर क्रोव जगता है । भ्रब जरा 
पशु-पक्षी बन गए तो फिर इस विडस्बनापर किसपर भल्लावोगे ? यहाँ मनुष्यभवमे तो जीवन 
में छोटी-छोटी ब।तोपर भल्ला उठते है, पर इन खोटी योनियोमे पहुच गए तो वहाँ क्या हाल 
होगा ? वहाँ तो कैसे-कैसे श्रटपट बेढगे शरीर मिलते है, उन्हे बडा कष्ट होता है, ्नमे बडा 
दुःख माना जा रहा है। अब बताश्नो वे भल्लायें किसपर ? तो इन सबव दुःखोका, जडोका 
मूल है कालुष्य भाव । दृष्टिका उल्टा होना, उसपर भललावें और भप्रपने आपमे प्रपनें स्वरूपकी 
सही दृष्टि बना ले तो सारी विपत्तियाँ दूर हो जाती है । उसी मिथ्यात्व कांलुष्य परिणामकी 
वात यहाँ कही जा रही है कि सामान्य तौरसे जो मिथ्यान्वका कोई स्वरूप कहना चाहे तो 
बह कहा तो नही जा सकता, मगर किए ब्रिना भी ज्ञानमे लाया ही नही जा सकता । हा-हो, 
उसका हेतु दिया जा सकता, उसकी युक्तियाँ बतायी जा सकती, उसका अनुभव किया जा 
सकता और शास्त्रोमे भ्रनेक विधियोसे उम्तका उल्लेख है, सो उन उल्लेखोके ध्वारा परिचय 
कराया जा सकता है, मगर भिथ्यात्वक्री जो व्यक्त चेष्टायें है, सज्ञों जीवोकी बुद्धिपवेक जो-जो 
कुछ भी मूढताभरी परिणतिया हैं वे है मिथ्यात्वक्ी बुद्धिपुर्वक रूप। उनको तो भली-भांति 
बताया जा सकता, पर मिथ्यात्व सामान्य सब वचतमे श्रा सके, ऐवा नही किथा जा सकता। 
तो मिथ्यात्वके इस प्रकरएमे मिथ्यात्व॑ सम्बंधी ही सब बाते आरयेगो--कैसे बना, क्यो हुआ, 
क्‍या हुआ, उस मिथ्यात्वका सहो-सही स्वरूप जानें तो  चह मिट जायगा । 
स्वंससारिजीवानां भिथ्याभावो निरन्तरम्‌ । 
स्थाद्विशेषोपयोगीह केषाचित्‌ संज्ञिना मनः ॥ १०३ २॥ , 
सर्वे संतारी जीवोमे सिथ्यात्वक्ी भिरन्तरता--मिथ्यात्मभाव समस्त संसारी 
जीवोमे निरन्तर रह रहा है । किसीका उपयोग उस मभिथ्यात्वमे व्यक्त होता है 
और किसीका उपयोग उस भिथ्यात्वमे: व्यक्त विदित नही होता । दूसरा क्या समझे ? 


पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु--इन जीवोमे मिथ्यात्व है। पूछा जाय क्रि कहा मिथ्या- 


| २२६ पंचाध्यायी प्रवचन पंचदश भाग 


त्व है, कैमा मिथ्यात्व है, उस मिथ्याव्वमे क्या कोई चेष्टा है ? तो कुछ बता तो नही सकते। 
सजी जीवोमे ही जिनके मन है उनमें ही किस्लोका मिथ्यात्व विशेष रूपमे विदित होता है, 
तब ही तो इन जीवोको कुट-कुटकर वेदना सहनी पडती है |. कोई लोग जरासा दु ख पाकर 
मौज मानते है, पर उनको भी भीतरी चोट उस मिथ्यात्वकी लगी है भौर ऐसी गहरी चोट है 
कि भीतर तो कष्ट पा रहे है, कर्मबन्ध हो रहा है, पर -ख्यालमे यह बात जरा भी नही आरा 
रही । मान यह रहे है कि मै बहुत सुखमय हू, बहुत ज्ञानमय हू, मगर सस्कारमे, मूलमे 
उनको चोट न हो, उनके कालुष्य न हो तो कुछ बात-भी उनकी चेष्टा बुरी न होनी ज्ाहिए । 
सब जीवोमे मिथ्पात्व भाव निरन्तर बन रहा है | सज्ञी जीवोमे देखिये--हम आप जो सज्ञी 
जीव है उन बिरलोको छोड़कर शेप सभी मनुष्य क्या निरन्तर अपने मिथ्यात्वभावको 
समभ पाते हैं ? उपयोग दे पाते है क्या ? उनमे विशेष .उपयुक्त होते है क्या ? चेशश्ोसे 
समभा जाता है, श्रौर जो गृहीत मिथ्यात्व है--कुदेवको मानना, कुशास्त्र, कुग्रुरुको मानना ये 
तो किन्ही-किन्हीमे पाये जा रहे है । बात यहाँ यह कही जा रही कि सामान्य मात्र मिथ्यात्व 
ग्रवक्तव्य है। जैसे शत्रुका अंश भी विशेष हो तो भी वह दूसरेके लिए दु खकारी है, इसी 
प्रकार अबुद्धिपृवेक अल्प भी मिथ्यात्व है तो भी वह उसके कष्टका ही कारण बन रहा है। 
एक मोटीसी बात आप अपने बारेमे यह सोचते कि क्‍या मुझे इस समय अपने आत्माका 
सहज चैतन्यस्वरूपमात्र चेतना जहाँ केवल एक प्रतिभासमात्र है वह,स्वरूप क्‍या मेरे ज्ञानमें 
बना हुझ्ना है ? नही बना हुआ है । न इसका उपयोग है, उसकी सुध ही नही है। कभी 
उसका ख्याल श्राता ही नहीं है तो खोजना चाहिए, जान लेना चाहिए कि मेरेमे वह विपरीत 
दृष्टि, मिथ्यात्व कालुष्य पडा हुआ है । जब तक यह मिथ्यात्व है तब तक इसका जरा भी 
भला नही । यह कालुष्य हटेगा तत्तज्ञानसे । तत्त्वज्ञान बनेगा उसके निरन्तर अभ्पासपे,। यह 
इृष्टिकी विपरीतता ही तो है कि अपने जीवनका सारा समय, दिन रातका सारा समय विपयो 
मे, कपायोमे, गप्पोमे गुजरता है और जो इस जीवके कल्थाणकी बात है, उद्धारका बीज है, 
अपने आपके अन्तः बसे हुए सहज परमात्मतत्त्वका परिचय पाना उसके प्रयत्नमें इसकी कहाँ 
धुन है, कहाँ चेष्टा है, कहाँ इसे समय मिलता है, कौन सुनना चाहता है ? कुछ तो विपय 
कपायके उपयोगके कारण मन नही है स्थिर । मन ही नही चाहता कि मैं कुछ धमकी बात 
करूँ | जब इतना मिशथ्यात्वका कालुष्य है । 

धर्मंकी मुद्रामे भी मिथ्यात्वकी संभवता--जब हीं कोई धर्मकी बात करते भी है--- 
दर्शन करना, पूजन करना अपना एक ऐसा मान रखा है कि इसमे दो बातें है--( १) एक 
तो श्रपनी इज्जत बनेगी, मेरी कुल-परम्परा चलेगी, (२) इस कामसे जीवन सुखी रहता है, 
पुण्यरस बढ़ता है, सुख-समृद्धि बढ़ती है, झ्राजीविका अच्छी चलती है । क्या भोतरी इस 


गाथा १०३३ । २२७ 


घुनसे प्रभुके दर्शन करनेको मन है कि यह ससारसागर दु.खमय है, इसमे मुके नही पडना 
है, मै तो श्रब ससारसे मुक्त भगवानके गुणोहा ध्यान करने जा रहा हू । जैसे कूफलाकर कोई 
कहीसे कही जाता है, घरमे लडाई हो गई तो भुंकलाकर दूकानपर जाता है--हमे मतलब 
नही यहाँसे, लो यह चला । तो कभी अपने मिथ्यात्व रागद्वेषसे फूफलाकर आग्रे क्या मन्दिरमे 
या एक सुख मौजकी वाच्छा रखते हुए यो ही श्राते है ? मुके न चाहिए ये ससारके जन्म 
मरण, मुझे न चाहिए. इन पौदगलिक शरीरोका बधन, मुझे, न चाहिएँ इस हृश्यमान जगतके 
प्रति परिचय । ये सब मेरे कलक है। मै तो प्रभ्ुके समान विशुद्ध चेतन्यर .रूप हू । लो श्रब 
उस विशुद्ध चैतन्यस्वरूण्की मृ्तिके समक्ष पहुचूँगा, वहाँ ध्यान धरूगा और अपने श्रापके इस 
चित्स्वरूपका अभ्यास करूगा--ऐसे प्रोग्रामको मनमें रखकर मंदिरमे ग्राना बनता है क्या ? 
यह एक मिथ्यात्व कालुष्यकी बात कह रहे । यह भिथ्यात्व सभी ससारी जोवोमे किस प्रकार 
बस रहा है ? जो धर्मकी बडी मुद्रा दिखाये उदारताका, उपंकारका उनमे भी मिथ्यात्व सभव 
है । जो भ्रजात शत्रुमे रहते है, जिनका कोई विरोंबी नही, सत्र बातकी जानकारी रखे, ऐसी 
वृत्तिसे रहते हों वहाँ भी भिथ्यात्व रुम्भव है । जब बडे बडे मुनियोमे जो बडे-बडे उपद्रव 
परीपह सहन कर सकते है उनमे भी जब सम्भव 'है तो फिर औरका हृष्टान्त देनेका श्रम क्‍यों 
किया जाय ? सर्वेससारियोमे यह भिथ्यांत्व कालुष्य बना हुग्ना है। किन्ही-किन्ही ससारी 
जीवोमे ही उनका मन इस विषयमे विशेष उपयोगी हुआ है । 

तेषा वा संज्ञिना नुनमस्त्यनवस्थितं मन: । 

कदाचित्‌ सोपयोगि स्थान्मिथ्याभावाथभूमिष्रु ॥१०३शा। 

' झनवस्थित सन वाले सज्ञी जीवोंकी मिथ्यात्वमें कदाचित्‌ सोपयोगिता--जिन सज्ञी 
जीवोका मन भिथ्यात्वको प्रक्रिपाके बारेमप्ते विशेष उपयोगी हुआ है उनका भी मन कभी-कभी 
मिथ्या भावकी भूमिमे विशेष उपयोगी होता है । कभी' कही मन लगा, कभी कही, स्थिर नही 
है मत । कभी मदिरमे मन लगा है, कभी पूजामे लगा है, कभी इनमे मन कम लगा है, 
और-और बाहरी बातोमे लगा है। उस भिथ्यात्वका उपयोग कहाँ देखा जाय ? तो कभी- 
कभी भिथ्यात्वका भी उपयोग होता है। हमारे गुरुजी कटनी (जि० जबलपुर) की एक घटना 
सुनाते थे कि कोई दो भाई थे--बढा और छोटा । उनमे बडा भाई तो दुकान धामे मस्त 
रहे और छोटा भाई अधिकतर मदिरमे पुजा-पाठ, जाप, स्वाध्याय ग्रादिये मस्त रहे । करोत्र 
६ घटेका समय प्रतिदिन मन्दिरमे उसका जाता था | एक दिन उम्र छोटे भाईते कहा --भैया 
तुप्तर धर्मका कुछ काम नहीं करते, मन्दिरमे पूजा पाठ वसैरामे भी कुछ समय नहो देते । तो 

बडा भाई बोला--देखो तुम अपना अधिक समय मन्दिरपे देते हो, काम-काजमे तुम्हारा 
अधिक-समंय नही लग पाता, पर हम तुम्हे तुम्हारे काममे बाधा नही देते तो क्या यह हमारा 
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धर्मंपालन नही है ? तुम अपना धर्म करते रहो । खैर, इस तरहसे कुछ वर्ष बीत गए । जब 
छोटा भाई गुजरने लगा, बडा भाई सामने हाजिर हुआ तो छोटा भाई बोलौ---भैया [ श्रव 
तो हम आपसे विदा हो रहे है, आप हमारे इन बाल-वच्चोका, घर-द्वारका, सब प्रकारके इत- 
जामका ध्यान रखना । हमारे इन बाल-बच्चोको कष्ट न होने देना" *। तो वह बडा भाई मानो 
उसे डोटकर दहता है--अरे भाई तूने जिन्दगीभर मदिरमे रहकर क्या यही पाठ सोखा । तेरा 
तो मरण होने जा रहा है, फिर भी मोह ममता चित्तमें बसी है तो इसका फल तो दुगगंति है-। 
इस मोह ममताको अ्रव भ्रन्तिम समयमे तो छोडो । पर काहेको छोड़े, उसी मोह ममतामे ही 
उसका मरण हुआ्ना । तो भाई इस मिथ्यात्वभावका कुछ पता नहीं कि कौन तो भिथ्यात्वसहित 
है और कौन मिथ्यात्वरहित है। जिन जीवोका मन मिथ्यात्वभावकी और विशेष उपयोगी ॥॒ 
होता है उनका भी मन मिथ्याभावोके बारेमे कभी तो उपयोगी होता है ? यह है मिथ्याभाव । 
जब तक सहो दृष्टि न बन पाये तब तक अपने झ्रापके सहजस्वरूपका परिचय नही मिलता । 
मिथ्यात्वकी सहाविषरूपता--मिथ्यात्व एक बहुत बडी विपत्ति है-। एक भवमे 

विपत्ति श्रायी, मरण भी हुआ, मानो साँपने काट खाया, मरण हो गया तो एक हो भवका 
तो मरण हुआ, मगर मिथ्यात्व एक ऐसा विष है कि यह तो भव-भवमे (अनेक भवोमे) जन्म 
मरण करायेगा । सारा जीवन दुःखमय रहेगा । सपंका विष मिथ्यात्व विषके श्रगे कुछ भी 
विष नही है | उस मिध्यात्व विषको लिए हुए है और अपनेमे मौजका अनुभव करते जा रहे 
है । इतनी बडी विपत्ति इस जीवपर छायी है | तो यह मिथ्यात्थभाव निकले बिना इस जीव 
का कभी भी हित सम्भव नही है । इसे खोजें, चिन्तन करें, मनन करें और यह प्रार्थना करें 
कि हे प्रभो ! मेरेमे मिथ्याहृष्टि न हो, मेरे खोटां ज्ञान मत जगे, जो पदार्थ जैसा है उमका वैसा 
ही स्वरूप मेरेपे प्रतीत रहे, इसके अतिरिक्त और कुछ मुझे न चाहिए । ज॑से प्रभुकी भक्ति 
करने लोग प्रभुके पास जाते है तो वे अनेक तरहके भात्र लेकर जाते है, उत सत्र भाव्रोक़ो वे 
मुखसे वहा कहते तो नही है, पर मतमे वे भाव रहने है । यदि मुब्तें वे भाव बोलें तो मुनने 
वाले दूसरे लोग उन्हे विक्‍क्ारे, बेवकूफ कहे । क्या भाव लेकर जाते कि हे प्रभो ! मुझे पुत्र- 

रत्नकी प्राधि हो जाय, इतता घन मिल जाय, मेरो - मुकदमेमे जीत हो जाय, मेरी लडकीकी 
शादी हो जाय वह प्रार्थना करने तो आये है, पर जरा-वे मुबसे ऐसी बातें बोलकर तो 

बताये । मुखसे कोई ऐसा क्यो नही बोलता ? इमलिए कि इस प्रकारकी बातें-बोलनेमे शर्म 

आती है। तो भाई जिन बातोको दुप्तरोके सामने बोलनेमे शर्म आ्राती वे बातें प्रभुक्े आगे 

रखने योग्य है क्या ? नही । श्रगर अच्छे भाव हैं तो फिर जोरसे क्यो नही कहते ? जोरसे 

कहेंगे तब तो यही कहेंगे कि “छोडा सकल घरन-बार हे प्रभु तेरे लिए ।” तो देखो कितना 

बालुष्य छाया हुआ है इन सब संस्नारी प्राणिप्रोमे ? ये भ्रपना चित्त कहाँ बसाये हुए है? 
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कितना ख्याल बनाये है, किस-किस ढंगसे क्या-क्या कलुषतायें पडी हुई है ? यह ही मिथ्यात्व- 
भाव इन ससारो जीवोको कष्ट देता है । 
ततो न्यायागतो जन्तोमिथ्याभावों निसगेतः । 
हृडम्मोहस्पोदयदेव वर्तते वा प्रवाहवतु ॥१०३४॥ 

जन्तुवोंके निसमगंसे सिथ्याभावकी सिद्धि--उक्त कुछ ५-५ गाथाश्रोमे मिथ्यात्वके 
सम्बधमे वर्णान किया गया था । उस वरणनसे यह सिद्ध है, यह न्याय प्राप्त है कि इन 'पुरुषोमे 
भिथ्याभाव निसर्गसे पाया जा रहा, स्वभावसे पाया जा रहा, प्रकृत्या ही चल रहा, क्योकि 
दर्शनमोहनीयका उदय सबपर छा रहा । सो यह मिथ्यों कलक प्रवाह रूपसे चलती ही चली 
जा रहो है । जैसे जलके प्रवाहमें यह जल श्राया, वह चल आया, यो जल ही जल तो आता 
रहता है, ऐसे ही भिथ्यात्वके प्रवाहमे प्रति समयमे मिथ्यात्वका अनुभव करते हुए मिथ्थात्व 
रिथ्यात्व ही वो श्राता रहता है, ऐसा प्रवाह इस उपयोगभूमिपर चलता है। मनुष्य कुछ न 
कुछ कष्ट सामने रखकर उनके निवारणके लिए चेष्टाये किया करता है | यह कष्ट दूर करना 
है, यह विपत्ति दूर करनी है, यह असुविधा हटाना हू | यो 'बनना है, यो करना है, विपत्ति 
दूर करनो है । अरे यह विपत्ति दूर न हुई तो तेरा कोई नुक्सान नही | कैसे हो घरमे रह 
लो, कैसा ही साधारण खाकर रह लो, किसी भी तरह 'गुजारा हो सकता है, पर सबसे अधिक 
विपत्ति तो भिध्यात्वकी लगी है जिससे जन्ममरणकी परम्परा चलती ही चली जायगी और 
उस जन्म-मरणमे आज तो मनुष्य है, कल सूक्र हो यए तो जिसको देखकर बडी ग्लानि 
करते, ये सूकर गदे कीचड, मल आ्रादिसे भिड़े रहते, थिष्ठा खाते, उन्हे देखकर घृणा आरती, 
नाक-भौ घिकोडते | और मरकर कदाचित्‌ सूकर बन गए तो फिर वहाँ क्‍या हाल होगा ? 
वहां तो फिर वही क्रिया करनी पडेगी जो यहाँके सूकरोमे दिख रहो । वह तो खैर एक सज्ञी 
पड्चेन्द्रिय जीव है, मान लो मरकर कीडा-मकोडा या पेड-पौधा आदि बन गये तो बहा क्या 
हाल होगा ? वहा भी तो घोर दुख सहना होगा । तो ऐसा जो यह कालुष्य मिथ्यात्व पडा 
है ससारी जीवोमे वह एक भारी विपत्ति है कि नही ? है, पर इसकी ओर किसका ख्याल 
है ? बस एक वर्तमानके भवमे जिन सुविधवोको सगत माना है उनके'लिए तो रात-दिन 
कमर कसे रहते, पर जो सबसे महान्‌ विपत्ति मिथ्यात्वकी छायो है उसपर कुछ भी ग्रफसोस 
नही करते । मेरा मिथ्यात्व मिटे, सम्यग्जञान जग्े, ऐसा भीतरसे अ्रपनेकों कोई आशीप नही 
देत। । एक युक्तिसें, अनुभवसे यह बात समभझमे झ्ाती है कि इन जीनोके साथ जो भिथ्यात्व 
परिणाम लगा है वह कालुष्य है, कुज्ञान है, ये निभर्गमे ही इन जीयोमे पथ जाते है । 

जम्तुवोके मिध्यात्वकी प्रवाहरूपता--देखते जावो->एक नदोड़े किनारेपर बैठकर 


देखते जावोी--रात-दिन, जीवन पर्यनत पानी पानी ही तो सारा निकलता जायग इसी तरह 
हे ए्‌ 
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इस जोवमे इस मिथ्यात्वका प्रवाह मिलता जायगा । गया, आया, गया, आया, यह मभिथ्या 
परिणति गई, नई मिथ्या परिशति झाग्री। इस मिथ्यात्वपर अफसोस नही होता । इस 
शरीरको माना जा रहा कि यह मैं हूं और इस हृश्कि आधारपर दूसरोको मानते है कि ये 
भेरे भ्रमुक है, ये मेरे फलाने रिश्तेदार है *'। अरे इस झआात्माका भी किसी दूसरे जीवके साथ 
कुछ रिश्ता है क्या ? शरीरमे बसा हुआ जो चैतन्यस्वरूप आत्मा है उसका किसी दूसरे आत्मा 
से रिश्ता बन सकता क्‍या ? यह आत्मा तो अमृत चिज्ज्योति है, एक स्वतत्न पदार्थ है, उसका 
कोई किसीसे माता-पिता, पुत्रादिकका नाता है क्या ? इस शरीरको माना कि यह मैं हु॒तो 
इस कृबुद्धिके श्राधारपर यह मेरा इष्ट है, श्रमुक॒ लगता है, इस तरहसे चित्रण चलता गया । 
यह अज्ञान जाल, इसपर खेद नही होता कि इस शरीरसे मै ग्रात्मबुद्धि क्यो नहों हटा पाता ? 
यह तो एक पहाड जैसी विपत्ति है । इस ही दुब॒ु द्विसे, इस मिथ्यात्व भावसे तो जन्ममरणकी 
परम्परा सहनी पडती है। , 
कार्य तदुदयस्योच्चे, प्रत्यक्षात्सिद्धमिव यत्‌ । 
स्वरूपानुपलब्धि. स्थादन्यथा कथमात्मनः ॥१०रेश॥ 

कार्यसे सर्व जीवोमे मिथ्यात्वकी पसिद्धि--सव जीवोमे मिथ्यात्वभाव है । कैसे जाना ? 
उनका कार्य देखकर । किसीके भावोका पता आप कैसे जान पाते है ? जब उसका काये निर- 
खनेमे आता । वचनकी चेष्टा देखकर, शरोरकी चेश देखकर जान जाते है कि यह इस भावका 
है | तो ऐसे ही मिथ्यात्वभावका परिचय कैसे मिलता ? उसका कार्य देखकर । और उसका 
कार्य तो आपको प्रत्यक्षते विदित हो जाता । और वास्तवमे क्‍या है उस मिथ्यात्वका काये ? 
स्वरूपकी अनुपलब्धि । भ्रब निरखते जावो यह जीव अपने स्वरूपकी उपलब्धि कर रहा या 
नहीं, अपना स्वरूप दृष्टिमे है या नहीं । अपने स्वभावके बारेमे कुछ मनन इसका चलता है या 
नही ? नही चलता तो बस एक ही निर्णय है--मिथ्यात्वभाव,। स्वरूपको प्राति न होना यह 
ही तो मिथ्यात्वका कार्य है । तो जोबोमे मिथ्यात्वका उदय प्रत्यक्षसे सिद्ध है। ग्गर मिथ्या- 
त्वका उदय न हो तो फिर इस आत्माक्रो स्वछूपकी अनुपलब्धि दयो हो ? क्यो न यह स्वरूप 
को देखे, तृप्त रहे, आनन्दमर्न हो ? क्यो यह दुखी हो ? जो दुखी होते है उन सबके मिथ्या- 
त्वका अनुमान है। है मिथ्यात्व, तब ही तो कष्ट है। जो ज्ञानों पुष्प है वे कष्टमे भी कष्ट 
नही मानते । वे जानते है कि कष्ट आया, कर्मरसका यह उदय है, यह रहेगा नहीं । बह कम- 
रस है, आ गया है, यह शीघ्र ही दूर हो जायगा । और कष्ट ही क्या है ? वह तो कर्मरसकी 
ऋॉकी है। हम अपना उपयोग बिगाडते हैं, उस तरह॒की दृष्टि बना लेते है। ज्ञानी कमंरसमे 


आसक्त न होकर अपनेमे आत्मानुभव ईकरते है | 
श्रात्मानुभवके श्र्थ भ्रपना मोटा सुगम कतंव्य--अपनेमे अपना उपयोग न बने, इसके 
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लिए मोटा-मोटा सुगम कर्तव्य क्या है कि अपना व्यवहार, अपना चरित्र उज्ज्वल रखें और 
भीतरमे श्रात्मस्वरूपकी चिन्तना, उसका मनन बनाये रहे । ये दो ही बातें तो करना है अपने 
श्रात्माके उद्धारके लिए कि अपना आचरण निर्मल सही वनावे और क्षीतरमे अपने इस सहज 
चैतन्यस्वरूपकी उपासना करें । मै यह हू । अपना चारित्र ठीक रखें और अपनी प्रतोति मन 
मे सही रखे, मै यह हू, भुलावेमे न झावें । कभी भी यह बात मनमें न आये शरी रको निरख- 
कर कि मैं यह हु । कभी भी अ्रपने रागह्वेष विचार-विभावोको देखंकर यह मनमभे न आना 
चाहिए कि ऐसी ही बात बने 'तो मेरा ग्रुजारा है। जैस। राग उठ रहा है वैसा ही कार्य बने 
तो मेरा गुजारा है, यह बात चित्तमे न आये । राग उठा है, रागकी चेष्टा भी हो रही है, मगर 
उन सबसे मैं जुदा हु । इनसे मेरा पुरा तो नही पडता । विरक्तिके लिए एक ही तो बवुज्नी है, 
एक ही तो बान कह रहे कि आप काये करते जाये और उन सब कार्योके समय चित्तमे यह 
बात उठती जाय कि इससे मेरे आात्माका कुछ पूरा तो नही पडेगा, कर रहा हू, पर इससे मेरे 
आत्माका पूरा नही पड सकता | ऐसी सुध जब नही है तो क्‍या कहा जाय ? मिथ्यात्वका 
उदय । और यह कलुषता ही जन्ममरणकी परम्परा बढ़ाने वाली है। 
स्वरूपानुपलब्धौ तु बन्धः स्यात्कर्मशों महान । 
अन्रेवं शक्तिमात्र तु वेदितव्यं सुदृष्टिभि: ॥१०३६॥ 

सिथ्यात्वके कार्य स्वरूपानुपलब्धिसें व मेंका महान्‌ बंध--मिथ्यात्वका कार्य है स्वरूप 
की प्राप्ति न होना । जिस जीवफ़े मिथ्यात्वप्रकृतिका उदय है उसको अपने स्वरूपकी प्राप्ति नही 
होती, याने स्वरूप कया है यह उनके ज्ञानमे नहीं झा पाता । तो जहाँ स्वच्पानुपलब्बि है, 
अपने स्वरूपकी सुध नही, प्रतीति नही वहाँ महान्‌ कमंबन्ध होता है । कर्मोका भ्रधिक बध 
भिथ्यात्वमे ही होता है । मिथ्याहृष्टि जीवके थोड़े समयके तीन्र मोहसे ७० कोडाकोडी सागर 
तकका मोहनीयकर्म बँच जाता है । एक सागरका बहुत बडा प्रमाण है जिसमें १० कोडाकोडी 
पलय समा जाते है । एक पल्य असख्यात वर्षोक्े समयका है, ऐसे ७० कोडाकोडी सागर तक 
के लिए कर्म बँत्र जाते है एक क्षणके मोहमे । देखो मिथ्यात्वके होते सन्‍्ते इस जीवपर कितना 
विकट कर्मंवन्‍्ध होता है जिसके फलमे उसे निरन्तर दुःख भोगना पडता है । यहां तो लौग 
कुछ धन वैभव पाकर ऐसी छंटनी करते है कि हमने सबसे अ्रच्छी चोंज पा लिया, पर यह 
घन वेभव कोई अच्छी चोज नही । काफी घन वैभव तो पा लिया, पर अपना स्त्रूप नही 
पाया तो कुछ नहीं पाया । अपनी दृष्टिमे अपना सहज आत्मस्वरूप अ्नुभवमे आ्राये नो उससे 
बढकर कोई समृद्धि नहीं है, वयोकि इस वभवके प्रतापसे भव-भवक्े बाँघे हुए कर्म॑ कटते है 
और निकटकालमे मुक्ति प्राप्त होतो है, जहाँ आात्माका ज्ञान दर्शन स्वहुपका करण विकाप 
शत कील करता है । वी झ्रात्माके स्वहूपकी अनुपलब्बि होनेसे कर्मोका तीत्र बंध होता 
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है, ऐसी ही दर्शन मोहनीय करममे सामथ्य॑ है । इस बातको कौन लोग समझ सकते है ? ज्ञानी 
सम्यग्दृष्टि जन । अज्ञानी जन क्या जानें कि हमको स्वरूपकी उपलब्धि नहीं है और उसमे 
विकट क्मबन्ध हो रहा है । वे तो विभावोंमे आ्रासक्त हैं। मिथ्यात्व कमंबन्धका ऐसा विकट 
कार्य है श्र उस कार्येसे यह परखा जाता है कि यहाँ मिथ्यात्व हुआ्ना है । 


व्यग्रतासे स्वरूपानुपलब्धिका अनुसान व स्वरूपानुपलब्धिसे सिथ्यात्वका अ्रनुसान--- 
कार्यसे ही पहिंचान होती है । सम्यग्दर्शन है या नहीं, इसकी पहिचान कैसे करते कि देखने 
में बड़ी शान्त, संतुष्ट मुद्रा दिखती, विभाव भावोसे हटकर स्वभावक्री ओर उन्मुखता करने 
जैसे मुद्रा दिखती, यो उसकी बाहरी मुद्रा देखकर ही कुछ अनुमान किया जा सकता है कि 
इसको सम्यरदर्शन है । इस जगतमे सारभूत पदार्थ कछ नही है । कुछ भी काम बाहरमे कर 
लो, उससे शान्ति, संतोष नहीं होता बल्कि अशान्ति और अ्सतोष होता है । जो अपनेको 
इृष्ट लग रहा-- यह भअ्रच्छा मकान है, भ्रच्छा परिवार है, अच्छे मित्रजन है, अच्छी सम्पदा है, 
जो-जो कुछ अपनेको इष्ट लगता हो इससे वे सब भीतरमे आकुलताक़ों ही बढा रहे है, क्योकि 
उन विकल्पोमे स्वृरूपक्री सुध नहीं है, फिर कोई खोटा सयोग हुआ्ना, वैभत्र कम है, कुछ अड- 
चने है, अ्मुविधायें है, आव्रास ठीक नही मिला, खाने-पीने तकका अच्छा साधन नही, ऐसी 
कठिन स्थितियाँ है वहाँ भी आकुज़ता है | जिसको स्वरूपकी प्राप्ति नही हुई उसको हर स्थिति 
--. भें आकलता है और स्वरूपकी प्राप्ति न होना, यह मिथ्यात्वका कार्य है। और यो मिथ्यात्वके 
” वश होकर यह सारा जगत कष्ट पा रहा है । जीव तो स्वभावसे शान्त, ज्ञानमय, बात्रारहित 
समर्थ और श्रानन्दमय है। इसको कष्टकी क्या बात ? पदार्थ है और अपने स्वरूपमे परिण- 
मेगा, ऐसी यद्यपि बात होनी चाहिए, मगर अनादिकालसे ही मिथ्यात्व कालुष्य इस जीवके 
साथ लगा है, सो हर दशाश्रोमे यह बेचैन है | सुखकारी स्थितियाँ हो वहाँ भी बेचैनी, कूछ 
कष्टकारी स्थितियाँ हो वहाँ भी बेचैनी । जब तक मिथ्यात्व नही हटता, स्वरूपकी प्राप्ति नही 
होती तब तक इस जीवको शान्ति कभी भी नहीं मिल सकती । तो जैसे लोग सब कुछ तन, 
मन, धन, वचन लगाकर सोचा करते कि मुझे तो यह काम बनाना है ऐसे ही तन, मन, धन, 
वचन प्राण सर्वेस्व न्‍्यौछावर करके यदि अपने स्वरूपकी प्राप्तिका काम बनाया जा सकता है 
तो वह इस जीवके लाभकरी बात है। तो भिथ्यात्वके उदयमे स्वरूपकी अनुपलब्धि है और 
स्परूपकी अनुपलब्धिमे इस जीवको बडा कष्ट है। सो दर्शनमोहनीय कर्मे कैसी एक विलक्षण 
शक्ति है | कर्मकी कर्ममे शक्ति है, मगर वह अपनी शक्तिको उगलता हुआ जब विपाकमे श्राता 
है तो उपयोगमे वह सब सब भाँकी प्रतिफलित होती है, उस समय इस जीवकी वडी विड- 


म्बना होती है। 


- गाथा १०३७ २३३ 


प्रसिद्धरेपि भास्वड्िरलं हृष्टान्तकोटिभि: । 
गन्रेत्थमेवं स्थादलघ्या वस्तुशक्तयः ॥१०३७॥ 

सिथ्यात्वभावमें कट्टसंतति - ्.थ्यात्वसे इस जीवको कष्ट है, इस बातको समभानेके 
लिए करोडो हृष्टान्त मिलेंगे । यहाँ लौकिक दृष्टान्त भी मिलेंगे व पुरा पड़ौसमे, देश, गावमे, 
समाजमें ये सब जीते जागते तो दु.खी लोग है वे स्वय हृष्टान्त है । बढ़े पुष्ठ करोडो हृष्टान्त 
भी दिए जायें तो भी कम है, वे भो भले प्रकार मिथ्यात्वकी बाधाशक्ति बतानेमे समर्थ नहों 
है । उन करोडो हृष्टान्तोसे भी क्या पूरा पडता है ? इस दर्शनमोहनीयमे तो आत्मस्वरूपको 
नष्ट-करनेकी गक्ति है। स्वरूप नष्ट नही होता, मगर अपने उपयोगमे हो न हो तो वही नष्ट 
कहलाता है | जैसे किमीके हीरेकी अ्रमुठी उसके ही हाथमे है, अगुलीसे निकालकर मुद्ठीमे रख 
ली है, कुछ गप्पोमे लग गया, बादमे ख्याल आया कि अग्रूठी तो है ही नही, तो उस घंब- 
डाहटमे वह इतना ग्रधीर हो जाता है कि मैं मुद्दी बांधे हैँ, यह कोई सुधमें नहीं, क्योकि उप- 
योग बिगड गया ।, जब उपयोग बिगड़ गया और अगूठी देखनेका प्रयत्न करते, घरमे देख।, 
सदूक खालक९ देखा, तो रोजके रोज तो भले ही वह॒ दाहिने हाथसे सदृक खोलता था, पर 
आज वह बायें हाथसे खोलता । कैसा अधोर, कैसी बेहोशी और कैसी बुद्धि पलटी कि वह 
देख नही पाता कि यह है । तो जत्र उसके ज्ञानमे नही है हीरा रत्न, तो वह तो गरीबसे भी 
अधिक दु खी हो रहा है । कोई कंहे कि क्यो दु.खी हो रहा, हाथमे ही तो है, क्यो कष्ट पा 
रहा ? अरे: आप कहते 'हो कि उसके हाथमे हीरा है, पर उसको तो ज्ञान नही है इस बात 
का । तो ऐसे ही श्रात्माका स्वरूप नष्ट नही होता । किसो भी वस्तुका स्वरूप नष्ट नही हुआ 
करता, सत्ता कभी नष्ट नही हुप्रा करती, मगर ज्ञानमे हो नही है श्रपना स्वरूप तो वह तो 
उसके लिए नष्ट हो गया । तो इस मोहनीय कर्ममे ऐसी सामर्थ्य है कि वह आत्माके स्वरूप 
को नष्ट कर देता है याने भिथ्यात्वप्रकृतिके विपाकका निित्त पाकर आत्मा स्वरूपको भूल 
जाता है, मिथ्यात्वमे ऐसों शक्ति है। 

सिथ्यात्वकी अ्रलंघ्य लोलायें--मिथ्यात्वकर्मके उदयवा सन्निधान पाकर जो जीवमे 
मिथ्या आशय जगा है उसमें भी शक्ति है, कममे भी शक्ति है। तो शक्तिको कौन हटाये 
शक्ति अलघ्य होती है । तो अरब समझना चाहिए कि जो यह प्रमाद रखते हो कि हो जायगा 
क्या है, धर्म बादमे हो लेगा श्रथवा हो ही तो रहा है, रोज रोज दर्शन करने आते, स्वाध्याय 
करते, जाप भी देते, कर ही तो रहे है, यो प्रमादमें समय गवाना इस मनुष्यभवका अपना 
जीवन व्यर्थ समाप्त कर दना है।, यो अपने आपपर यह कितना बडा अन्याय है, क्योकि 
मरकर फिर असज्ञी बने, कोड़ा-मकौंडा, पेड-पौघे बने तो श्रब क्या कर लोगे वहाँ ? जब तक 
यह जीवन हू, जब तक राग नहीं आता, जब तक बु.पा नही घेरता । जब तक कमनजोरा 
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नही होती तब तक सर्वे प्रकार प्रयत्न करके अपने स्वरूपकी प्राप्तिका काम बना ले ग्रन्यथा 
सब पद्धताना रह जायगा श्रौर इस जीवका संसार-अमण चलता रहेगा । तो जैसे सभी पदार्थों 
में अपनी भ्रपनी शक्तियाँ हुआ करती है, श्रजीव हो उसमे भी शक्ति, जीव हो उसमे भी 
शक्ति | तो यहाँ जो मिश्यात्व नामक कर्म है उसमे जो मिथ्यात्व प्रकृति पडी है भौर अनुभाग 
विकट पडा हुआ है तो उसमे ऐसी शक्ति है कि उस शक्तिको, कर्मको कौन दूर करे ? वह तो 
कर्ममे पड़ी हुई है, और उस वक्तमे वह उसका स्वभाव है । लोग कहते है प्रकृति और प्रकृति 
शब्द कहकर एक ऐसे भावको लेते है--निरपेक्ष स्वाभाविक नेचर | मगर स्वभाव तक पहु- 
चता कौन है ? श्रज्ञानी जीवको तो कर्मग्रकृतिके उदयमें जो कुछ हो रहा है वही प्राकृतिक 
जचता है । तब ही तो कहते है किसी फूल वाले जगलकों देखकर कि अहा | कितना श्रच्छा 
प्राकृतिक दृश्य है, ढो उसका मतलब वक्या ? प्रकृति मायने क्या ? उसकी दृष्टिमे तो यह बात 
लग रही कि किसीने नही किया, श्रपने आप हुआ । तो बात भी कुछ ठीक है, पर श्रसली बात 
यह है कि आ्राखिर वे सब जीव ही तो है, फूल हो, फल हो, पत्ते हो, भरने भरने कर रहे, 
ग्राखिर ये सब एकेन्द्रिय जीव ही तो है भौर वहा कर्मप्रकृतिका उदय चल रहा तो उनकी 
प्रकृतिके उदयसे जो स्थिति बन रही उसे कहते है प्राकृतिक । तो प्रकृतियोमें भी जो शक्ति 
पडो है वह उस समय उसका स्वभाव है | वह ऐसी अमिट है कि उसका कार्य जब वह बौख- 
लाता हुआ दिखता है तो इस जीवको स्वरूपकी दृष्टि नही होती और नाना प्रकारकी यह 
विकृत चेष्टायें कर बैठता है । उसका कल क्या है' * दुःख ही दुःख । जिसमे बल नहीं होता, 
कायरता होती, कमजोर होता, पराधीन होता, परमुखापेक्षी होता, ऐसा कोई बूढा अपने पोतो 
से परेशान भी हो रहा, कोई पोता सिरपर चढ़ता, कोई कघेपर चढता, कोई मूछ पटाता, 
वह परेशान होकर रो भी देता है, फिर भी उनकी छोडकर कही जा नही सकता । ऐसे ही 
मिथ्यात्वकी चोट सहनेके कारण यह जीव इतना कमजोर है, अपने श्रात्मबलकी ओरसे इतना 
कायर है कि भिश्यात्वके उदयमे यह दुःख सहता जा रहा, मोहके कारण कष्ट सहता जा रहा, 
फिर भी यह मोह नही छोड सकता । भ्रज्ञानका ऐसा ही माहात्म्य है । 
ह सर्वे जीवमया भावा दृष्टान्तो बन्चसावकः । 
एकत्र व्यापक: कस्मादन्यत्राव्यापकः कथम ॥१०३८॥ 

समस्त जीवमय भावोंमें से किसीकी बन्धसाधनता व किसोकी अबन्धसाधनतापर 
चर्चा--यह श्लोक एक अर्थंसे शकाके लिए आया है | जीवमे जितने भाव है वे सब जीवमय 
भाव हैं। क्रोध, मान, माया, लोभ, मोह, कुश्ञान श्रादिक जो यहाँ छुटपुट हो रहे, विचार 
तकंणा आदिक जो कुछ भी भाव हैं ये जीवमय भाव है, जीवसे अलग तो नही हैं, जीवसे 
अ्रनन्‍्य है, जीवमे रचे हुए है और यहाँ दिख रहा है कि यह जीव बबका करने वाला है । 
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कोई तरहसे ख्याल श्राया तो उसपर बष हो तो होता है। कभी घमड आया, क्रोव आया 
मोह आया, तो उससे वव ही तो होता है, यो ही जानकारियोंकी बातें है। किसो पदार्थको 
जान रहे, उस पदार्थमे ' उपयोग फस रहा, बाहरमे उपयोग गड रहा यह ही स्थिति है तो 
उस जानकारीके समय बंव है कि नही ? बच है तो जितने जीवमय भाव है वे बवके साधक 
देखे गए है, मगर उन जीवमय भावोमे से समभमे यह श्रा रहा । कथन यह किया जा रहा 
इस प्रकरणामे कि देखो स्वहूपकी अनुपलब्धि वाले भाव बधको व रने वाले है और स्वरूपवी 
उपलब्धि वाला भाव बबको नहीं करता । तो रवरूपकी प्राप्ति वाला भाव भी तो जीवमय 
है, इसने बध नही किया तो क्या वजह है कि कोई भाव तो बधका कारण है, कोई भाव 
बबका कारण नहीं है । यह जीवमय भाव कही बधसाधकतासे व्यापक है, कही व्यापक नही 
है, यह क्या मामला है ? ऐसी एक शका को गई है । उसका उत्तर संकेत मानत्रमें आगे दिया 
जायगा किन्तु इस छदको अगर ऐसा सुधार कर पढ़ें-कि दृष्टान्तकी जगह दृष्टास्ते और बध 
साधकः हो जायगा बहुवबचन तो अर्थ निकलेगा सिद्धान्त वाला । वहाँ शंका नही है । ' अर्थ 
क्या होगा कि ये सब जीवमय भाव तो बचके साथक देखे गए है, किर भी जीवमय भाव 
जितने सम्भव है उनमे से देखते है तो किन्ही भावोमे तो बध साधकपना व्यापक है और 
'किन्‍्ही भावोमे बच साधकपना व्यापक नही है । सो विद्वान्‌ पुरुष उसके कारणोंकों जानते है 
कि यह भाव बंबके लिए व्यापक कैसे है, और यह भाव बधके लिए श्रव्यापक कैसे है ? शंका 
में कोई पूछे तो यो पूछेगा कि जीवके भाव है सब मिथ्यात्व, क्रोध, ज्ञान, स्वरूपानुपलब्धि 
सब जीवकी ही तो चीज है । पर इनमे से कोई भाव बंवमे साथक है, कोई भाव बधमे साधक 
नही है, क्या कारण है ? तो उसके उत्तरमे कहते है-- 
अथ तन्नापि केषांचित्‌ सज्षिनां बुद्धिपूर्वकः । 
मिथ्याभावो गृहोताख्यों मिथ्यार्थाकृृतिसंस्थित: ॥॥१०३९॥ 

श्रसंज्ञी जीवोमें श्रगहीत सिथ्यात्वसे विडस्बना--उत्तर तो एक सामान्यतः यह है कि 
स्वरूपकी उपलब्बि और अनुप लब्धि-इनको बंवके लिए मत देखें कि कारण है या नही ? बध 
का साधक तो भिश्यात्वभाव है, अज्ञान, मोहभाव झौर उस भिथ्यात्वभावके साथ लगे हुए 
जितने और भाव है वे भी बबके कारण है, करने वाले है । तो इस्त मिथ्यात्वके सम्बधसे ही 
करने वाले है, और कभी मिथ्यात्व वष्ट हो गया तो चारित्रमोह रह गया, सो चूुकि इस 
चारित्रमोहके प्रभावको मिथ्यात्वकी जडने हो तो वनाया था तो मिथ्यात्वके दूर होनेपर भी 
चूक़ि मिथ्यात्वसे हो यह्‌ सब जाज बन पाया था तो उसमे भी बध साधकपनेकी बात है, मगर 
जहाँ मिथ्यात्व नहो वहाँ सम्तारञ्रामक बंघपना भी नहा । स्दरूपको जहाँ उपलब्धि है वहाँ 
दव नहोंहै । बन भूलका है, जहाँ भूल नहों वहा बवन नहों । जोवमे इसी तरहका बन्धन 
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चलता है । इस जीधको किसीने रूसीसे नही वाँधा, साँकलोसे नही जकड़ा, भर तरहसे वधन 
नही किया श्रौर जो कुछ भी निमित्तनैमित्तिक बधन है इस शर्र/रमे बंधन कर्मोसे बँवा । ऐसा 
जो निमित्तनैमित्तिक बन्धन है तो यह बन्धन भी एक भूलके कारण बँच गया है । भूल है बस 
वही बँधन है । जीव अपने स्वरूपको दृष्टिमे नही ले पा रहा श्रौर जो इसे पर्याय मिली, दशा 
मिली, परपदार्थोका सग मिला, जो कुछ भी इसे दिख रहा है उसमे ही यह अनुभव करने 
लगा कि वस यह ही मैं सब कुछ हू, इसीसे मेरा बडप्पन हैं। ऐसा जो पर और परभावमे 
इसने श्रपनी दृष्टि की, भूल की, उसका यह बंधन बन गया । सारी परतत्रतायें भूलकी हैं, अपने 
ग्रापकी सम्हाल न॑करनेकी है। सो हो रहा है यह सब्र । एकेन्द्रियसे लेकर असज्ञी तकेके 
जीव मिथ्यात्वमें तो ग्रस्त है, पर मिध्यात्वकी एक बुद्धियुवक ग्रहीत चेष्टा उनकी नहीं बनती 
प्रौर सज्ञी जीवोमे किन्‍्दी-किन्हीके बुद्धिपू्वक मिथ्यामाव होता है, उसीको कहते है गृहीत- 
मिथ्यात्व । मिथ्यात्व दो तरहके है--(१) अग्रहीत मिथ्यात्त और (२) गृहीत मिथ्यात्व । 
शरोरमे सब जीवोको भ्रपनी कल्पना बनी है कि यह हूं, मैं हूं, शरीरके प्रति मैं हू, ऐसा भ्रवु- 
भव चल रहा है जीबफ़ो, सबको देख लो | कोई चीटी जा रही हो, उसे किसीका जरासा 
धक्‍्का लग जाय तो यह तुरन्त उलटकर दौडती है, पावीकी कही घार वह रही तो चीटी 
अपने मुखके आगे लगे हुए जो रोम है उतमे जरा स्पर्श हुआ तो तुरन्त वह उल्टी भाग गई । 
तो शरीरमे उनको व्यामोह ही तो है। भर बाहरके हृष्टान्त क्या, सीधे मनुष्योके ही दृष्टान्त 
ले लो--किसी भी स्थितिमे घबडा बैठते है, श्रधीर हो जाते है, जया भी दुःख सहा नहीं 
जाता है | शरीरमे रोग हुआ तो हाय मरे करके चिल्लाते है | वहाँ एकदम दृष्टि अपनी गड 
गई है । सभी विषय प्रसंगोमे यह जीव पर्यायोमे श्रात्मत्व स्वीकार कर रहा है । सो यह तो 
है भ्रयृहोत मिथ्यात्व, याने जो सिखाया न जाय, किसी दूसरेकी नकल न की जाय और अपने 
श्राप बना हुआ हो वह है अग्रहीन मिथ्यात्व । भर ग्रहीत मिथ्यात्वसमफानेस हुआ, देखनेसे 

ञ्रा। 
॥ सज्ञी जीवोमे श्रगृहीत व गृहीतमिथ्यात्वसे विडम्बना--किसीकी ग्रहीतमिथ्यात्ववृत्ति 
की नकल करने लगे, लो ग्रहीत मिथ्यात्व चल गया । जैसे कुदेवकोी मानना, कुशास्त्र, कुगु रुक 
मानना, किपी चबूतरापर देवोको मानना, पत्थरोके ढेरकों देवता मानकर एक पत्थर 
खुद भा डालना कि हम देवताकों तुत्त कर रहे है । किसी वृक्षमे सूत बाषना, गाना, उसकी 
प्रदक्षिणा देना' यह सब ग्रहीत भिथ्यात्व ही तो है । थे सब देखनेसे, सिखानेसे, नकल करनेसे 
हुए है । तो किसी-#िसीके ब्रुद्धिपृर्वक मिथ्यात्य भी देखा जाता है जिसका ताम है ग्रहीत॑ 
भिथ्यात्व । जितने प्रकारके सब मिथ्य,ठ्व है उन सबमे मिथ्यापन पाया जाता है । मिथ्यात्व 
भाव सबमे है, पर उसकी मुद्रायें, उप्तका व्यक्त रूप नाना प्रकारके हो गए । दो पुरुष जा 
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रहे थे--एक तो पेड़ोमे देवी देवता मानने वाला था ओर एक इस म.न्यताकोी सही न मानता 
था । तो वे दोनों आदमी एक पीपलके पेडके नीचेसे निकले। उनमे से जो पेडोमे देवी देवता 
न मानने वाला था उसने पीपलके पेडसे तमाम डाली, पत्ते ,तोड़-ताडकर नीचे फंक दिये । 
इस बातकों देखकर दूसरा व्यक्ति नाराज हो उठा- अरे तुमने क्यो ये डाली, १त्ते तोड़कर 
फेंके, यह तो हमार। देवता है । “अरे होगा तुम्हारा देवता । हमने तोड-ताड़कर फेंक तो 
दिय्रा, पर वह हमारा कुछ बिगाड तो नहीं कर सकता | तो वह दूसरा व्यक्ति बोला-- 
अच्छा तुम्हारा देवता कैसा है ?**“सुनो--हमारा देवता बडा प्रभावशाली है, अगर उसका 
प्रभाव ही देखना है तो जरा आगे चलो, दिखा देंगे | कुछ ग्रागे बढ़े तो एक खाज खुजली 
उत्पन्न करने वाला पेड दिखा । उसे देखकर कहा--लो यह पेड़ है हमारा देवता । बस क्या 
था, उस दूसरेने भी उस पेड़की डाली, पत्ते श्रादि तोइ-ताइकर फेंकना शुरू किया। थोडी ही 
देरमे उसका सारा शरीर खुजलाने लगा । मारे खु जलीके वह इधर-उचर भगा-भगा फिरे, 
हाथ-पैर भिटकता फिरे । तो वह पुरुष बोला-देख लिया न हमारे देवताकी करामात । 
इतना विकट देवता है हमारा । तो इस तरहसे जो बहुत दूरकी बातें हैं उनमे भी मिथ्यादृष्टि 
लोग देवी देवताकी कल्पना करते है और जो निर्मल आ्रात्मा है वही सच्चा देव है, वह शक्ति 
अपने आपमें है, उस स्वहूपकी उपलब्धि करनेक्े प्रतापसे ही ये सब मिथ्यात्वभाव दूर हो 
सकते है । ह 
अथदिकविध: स॒ स्यथाज्जादेरनतिक्रमादिह । 
लोकासख्यात मात्र: स्थादालापापेक्षयापि च ॥॥१०४०७ 

प्रसंख्यात प्रकारोके मिथ्यात्वमे म्थ्यात्वजातिकी एकता--शंकाके समाधानमें ही 
प्रसय चल रहा है । साधारण स्वरूपमे कहा जा रहा है कि वह मिथ्याभाव जातिकी अपेक्ष।से 
तो एक प्रकारका है याने जितनी तरहके मिध्यात्व है सब मिथ्यात्वोमे मिथ्यात्वके लक्षणपनेका 
बात तो घटित होती ही नहीं है, इस कारणसे उन अनेक मिथ्य त्वोंने से कोईसा भी मिथ्यात्व 
हो वह सब एक है, किन्तु भेद प्रभेदकी अपेक्षा अनेक है। शक, यह की गई थी कि कही 
मिथ्यात्व व्यक्त है, कही नही है, कही मिशथ्यात्व पाया जाता है कहीं नहीं पाया जाता । सज्ना 
जीवोमे मिथ्यात्व प्रकट रूपमे जाना जाता है। अ्सज्ञी जीवोमे मिथ्यात्वका परिचय नहीं हां 
पाता है, ऐसी एक आशका थी । उस सम्बधमे कह रहे हैं कि मिथ्यात्व नाना तरहके होते है । 
कोईसा भी मिथ्यात्व हो । एकेन्द्रियका मिथ्यात्व क्या समभझमे आये ? असज्ञी जीवोके, चलते- 
पिरते कीडोके कुछ ऐसा समभझमे झाता है कि वे डरते हैं और संज्ञी जीवोका मिथ्यात्त तो 
नाना तरहस दिखनेमे श्ाता है । कोई मनुष्य कुदेवकों मान रहा, कुगुरुहों मान रहा, किसीकी 
कुछ भी प्रवृत्ति हो रही । मिथ्यात्व क्या एक तचरहका होता ? और इस मिथ्यात्वके वग होकर 
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इस सममादार मनुष्यने क्यासे क्या ढंग नहीं श्रपनाया । कोई रेतका भदूना बना देते है उप्तीमे 
धर्म मानते, कोई पत्थरोका सग्रह करते उसीमे बर्म मानते, कोई पेडमे धागा वावते उसीमे 
धर्म मानते, कोई पत्थरमे सिंदूर लगाकर धर्म मानते, यो मिथ्यात्वकी कितनी हो| जातियाँ है । 
सो क्ित्ती भो प्रकारका मिथ्यात्व हो, सभी मिथ्पात्वोमे मिथ्यात्वपना है हो | तो जहाँ मिथ्या- 
त्व है वहां जीबीकों कष्ट है । मिथ्यात्व नहीं तो जीवों कष्ट बया ? जीव एक सत्‌ पदार्थ है। 
जैसे परमाणु सत्‌ है, जीव भी सत्‌ है । परमाणुयोका मिलकर वन गया चौकी वर्यरा, ये सत्त्‌ 
है, जीव भी सत्‌ हैं। इन पदार्थोकों बष्ट क्या है ? चौकी है, दरी है, भोत है, इनको क्या कष्ट 
है ? है, कुछ भी परिणमन हो जाय, उनका उतमे परिशामन है । यहाँ कोई पह कह सकता 
के ये तो ग़जीबव है, जब उपयोग हो नही है तो कष्ट क्या मानेंगे, उनदी श्रपेक्षा कुछ कष्ट 
नहीं । बस यह ही बछत तो दोवम बताना है कि उवयोगक्रों जब्च कष्टकप समभते है तो जीवको 
वष्ट है और जब कष्ट ह़प नही रामझते तो क्या कष्ट हैं ? जीव है, उसका अयना परिंणमन हो 
रहा | परमार्थत जीउका अपना १रिणमन वष्टचप नहीं है, वह तो कल्पनाडी बान है । 
श्रात्माके श्रपत्रेी स्वथके परिणमनमें कष्टका अभाव --भ्रात्माका अपना परिणमन तो 
प्रतिभासनेका, चेतनेका, जाननेका है। अपी परिणमनकी ईमानदारीमे रहे तो इसको कष्ट 
कुछ भी नहीं । पर अपने स्वरूपसे चिगकर जो नाना कल्पनायें करता उम्रमे कष्ट है। बताग्रो 
किमीकी हवेली इस आत्मामे प्रविष्ट है क्या भ्रथवा घर छोडकर ह॒वेलो साथ जायगी वया ? 
हवे नीके साथ क्या इस जीवका सुख दु खका सम्बत्र है ? कोईसा भी वैभव हो, लोग खूब 
वयानेमे होड मचा रहे है। करोडपति बन गए तो ग्रत्र अरबपतियोपर नम्बर गा गया । इस 
मह गईको धन्य समझो जिससे ये हजारपति, लखपति कहलाने लगे और ये“लक्षतति, करोड़- 
पति तहलाने लग गए । चोजें तो सब ज्योक्ी त्यो हे, पर मान्यतासे ही बढ गए । खाना- 
पीना तो वैसा हों खाते-पीते जैस्ता कि पहिले । रहो सब कुछ सग, जगतमे कौनसा ऐसा सग है 
जो इस जीवको सुखसाताका कारण बने ? खूब सोच लो । अज्ञानमें भले ही कोई मान बैठते 
कि ऐसा मिले तो मेरेको सुख हो, पर वह सब अज्ञानगि बात है। कही ब।हरी पदार्थोके 
मिलतेसे सुख्च नही होता । सुल्ल शान्ति पत्रेक्रा ते। एक ही तरोफा है कि समस्त वाह्य पदार्थों 
का आश्रव छोडकर पदार्थोक्री स्वतत्रताका ज्ञान रखें और सब्रते उपेक्षा कर अने आपके 
सहज स्वभावमे अपना अस्तित्व अनुभव करे । सिवाय इस पद्धतिक्े कोई दूसरी पद्धति ही 
नही हि यह जोव सुख शान्तिसे भरपूर, झ्रानन्दमय हो सके, बाकी और पद्धतियाँ कितनी हो 
करते जावों, कितनी हो बाते बनाझ्ो, कितना ही सोचो, उन सत्रमे सिवाय क्लेशक़े भर कुछ 
नही है । तो यह सब किसका प्रसाद है कि सारा ससार दु-खमय बना हुआ है | यह मिथ्या- 
त्व। प्रमाद है । मिथ्यात्वके बलपर ही सधारों जीव लोफ़ टिका हुआ है । सो ऐशा ठिकनेमे 
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लाभ नही है, कष्ट ही है, उस मिथ्यात्वक्रे छेदनेका उपाय मनमें आना चाहिए। इस जीवन 
' में एक ही बात मनमें ग्रानी चाहिए । ये बाह्य पदार्थ चाहे छिंदें, भिदें, कही भी जायें, मगर 
मेरा आत्मस्वरूप मेरी दृष्टिमें मिल जाय तो समझो कि मैने सर्व समृद्धि पाया । लोग' तो 
दुनियावी मित्रोंको अपना मित्र समभते है मगर उनसे लाभ क्या मिलता ? कोई मित्र कपटी 
है तो उससे प्रकट क्लेश होगा । और कोई मित्र बहुत अ्रच्छा है तो भी उसमे रमने रचने 
पचनेसे ग्रात्मप्रदेशोमे क्या मिलेगा ? कोई भी संग समझ लो, अपना झाधार तो पचपरमेष्ठलियों 
का है। भगवानकी भक्ति करे तो आत्मस्वभावकी दृष्टि मिलिगी । इन आचार सत्तोकी भक्ति 
करें तो आत्मस्वरूपकी भक्ति मिलेगी | परममित्र तो हमारे ये साधु सतजन है, जिनकी कृपा 
से हम आप लोग आत्मस्वरूपकी दृष्टि और उसका मार्ग पा लेते है। यह ही एक श्रेय बात 
है । बाकी तो सब मिथ्याभाव है जो कि इस जीवको कष्ट ही देते है । 
. आलापोष्प्येकजातियों नानारूपोध्प्यनेकधा । 
एक्रान्तो विपरीतश्च यथेत्यादि क्रमादिह ॥१०४१॥ 
एकान्तसिथ्यात्व, विपरीतसिथ्यात्व, संशयमिथ्यात्वके रूपक--मिथ्यात्वके नाना भेद 
कहे है श्लौर उनमे भी-प्रत्येक भेदके और और भी भेद है । तो वे भेद भी अनेक प्रभेदोमे 
विभक्त है, अतएव मिध्यात्व अनेक प्रकारके है । जैसे मिथ्यात्व बतलाये है ५ तरहके, भर 
उनमे अग्रहीत शोर गृहीत दो और मिला दो तो ७ तरहके हो जाते है । एकान्तमिथ्यात्व, 
विपरीतमिथ्यात्व, सशयमिथ्यात्व, विनयमिथ्यात्व और भश्रज्ञानमिथ्यात्व और श्रज्ञान- 
मिथ्यात्व । एकान्तम्थ्यात्व कितनी तरहके है, इसकी कोई सख्य बता देगा क्‍या ? जो पुरुष 
जिस घर्मका, जिस परिच्छेदका हुठ करके कि यह ही है, श्रन्य कुछ नही तो ऐसे कितने ही 
एकान्त हो जायेगे। प्रसिद्धी तो ५०७०-१० की ही हो पायी । किसीने यह ह॒ठ कर लिया 
'कि प्रत्येक वस्तु क्षण-क्षणमे नष्ट होती है, नई-तई वस्तु ही बनती है, नया सत्‌ ही श्राता 
है । किसीने मान लिया कि जो सत्‌ है वह अपरिणामी है। उसमे बदल होती ही नही। 
किसीका नित्यका एकान्त, किसीका अ्रनित्यका एकान्त, किसीका अभावका एकान्त, कुछ नही 
यह ही एक तत्त्व है। किसीका भावका एकान्त, सब कुछ एक ब्रह्मस्वरूप है, विधिरूप है, 
अन्य कुछ नही । एकान्त मिथ्यात्व कितनी जातिके होते है, सबमे मिथ्यापनका लक्षण है । 
विपरीत मिथ्यात्व वस्तु है और भाँति, मान रहे और भांति । जीवको बताते कि यह भौतिक 
चीज है। चार महाभूत मिल गए---पृथ्वी, जल, भ्रग्ति, वायु और उनसे ये जीव उत्पर 
रहे अथवा झाकाश मिलाकर ५ भूत बताये, इनसे जीव पैदा होता है। जीव :65न्न करने 
की बहुत बढिया कुझी वता दिया इन एकान्त॒वादियोने । अच्छा तो प्रयोग करके कोई जरा 
परीक्षा तो कर लेवे । भिट्टीकी हांडीमे कढ़ों पकाई जाय तो देखो वहाँ पृथ्वी भी है, जल 


नहो 
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उसमे भरा ही है, श्रग्नि नीचे जल हो रही है और वायु तो उसमे भर ही गई है, तभी तो 
उसपर रखा हुआ ढक्‍कन उछलता भगता फिरता है। जब ये चारो इकटछे हो गए तब तो 
उनकी मान्यताके अनुसार रसोईघरमे हाथी, घोड़ा, शेर, बदर, मनुष्य आदि जीवोकी उत्पत्ति 
हो जानी चाहिए, पर ऐसा तो नही देखा जाता । याँदि ऐसा हो जाय तो फिर कोई रप्तोई ही 
न बना पायेगा, फिर तो भूखे ही मरना पडेगा | तो ये कितनी ही विपरीत बुद्धियाँ चलती 
है श्लौर उनका बहुत कलाके साथ समर्थन करते है । तो एक-एक मिथ्पात्वमे अनेक-अ्रनेक भेद 
पड़े है । सशयमिथ्यात्वमे जीव है कि नही, जीव मूर्त है या अमूर्त, जीव ज्ञानस्वरूप है या 
अज्ञानस्वहूप । देखो संशय भी कितने ही प्रकारके है जिनसे दूना तिगुना एकान्त मिश्रैयात्त 
बन रहा | सशयमे कमसे कम दो बातें तो आरातो है सामने और उन दो का एकान्त करें तो 
२ एकान्त हुए। सशय भी कई तरहके है । 

वेनयिफमिथ्यात्व व श्रज्ञानमिथ्यात्वके रूपक--वैनयिकमिथ्यात्व -- कोई निर्णय चित्त 
मे नही कि पूज्य किसे कहते, आदर्श किसे कहते, और उस भ्रादर्श पदके पानेका उपाय क्या 
है ? बस जो मिला वही देव, उसीक्े प्रति विवय । वैसे आजकल तो लोग इस बातकी बडी 
प्रशंसा करते है कि सब॒गुरुवोको एक मान लो और कहते कि आजका जमाना ऐसा है कि 
इसीमें शोभा है । जितने भी घर्म है सब सो है, सबकों मानना इसीमे शोभा है। भरे यह्‌ 
तो आत्माके बच्चन और मोक्षके विचारकी बात चल रही है कि यह आत्मा क्मोके बधनसे 
छूटे कैसे ? और स्वय कर्म बधे हो, रागमे लिप्त हो, उनको देव मानना, गुरु मानना, उनसे 
क्या वह मार्ग मिल सकता है कि कर्मके बन्धनसे छूट जायें ? इसलिए यह कोई एक जमानेके 
ससारो जीवोकी बात नही है ।. यह निरंय होना चाहिए कि जो वोतराग हो, सर्वज्ञ हो, 
निर्दोष हो, ऐसा श्रात्मा ही मेरे लिए आदर्श है, क्योकि इसकी भक्ति होनेमे ही हमारी भलाई 
है । और जो ऐसा लक्ष्य रखते है, उसो मार्गमे चलते है, वे ही हमारे गुरुजन है, क्योकि ऐसे 
गुरुजनोंके सगसे हमको भी उस ही प्रकारका भाव बननेमे मदद भिलेगी । मुझे सर्वविकल्पोसे 
छूटकर एक स्वभावदृश्मि ही आना चाडिए | बहुत बडो समस्या यह है कि हम किसको आदर 
मानें और किसको गुरु मारतें ? अ्रब सच्चे आदर्श और सच्चे गुरुके अतिरिक्त जगतमे कितना 
माया प्रपच है जिसको कि ऐसे लोग सेवा करके धर्म मानते है । पीपल पूर्जें, बड़ पू्जें, पत्थर 
पूजें, रेत पूर्जें, आग पूजे, फल पूर्जे, करवा पूजे, कलश पूजे'"'यो श्राप हैरान हो जायेंगे बता- 
बताकर किस देशमे कैसा कौन क्या-क्या मानता है ? तो वैनयिक मिथ्यात्वके भी नाना प्रकार 
है और अज्ञानमिथ्याज्व--कुछ पता ही नही, [विवेक हो नहीं । सो देखो सभी मिथ्यात्वोका 
सस्कार सब मिथ्यादृष्टि जीवोमे है । तो मि/यात्व एक प्रकारका नही, वह नाना रूपोमे है, उन 
सबमे मिथ्यापन पाया जाता है | इस प्रकरणसे हम क्या शिक्षा लेते जायें कि प्रमादमे न रहे 
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और मिथ्याभावोकों निहार-निहरक्रर उसका छेंदन कर लें । जप्ते कपास घुनने वाला धुनिया 
अपने पीजदासे कपसके छोटे-छोटे हिस्सोको दृढ-डूढकर उसको घुनता जाता है। एक किलो 
रुईको कोई वह दो तीन-चार घटे तक धुनता रहता है, तो ऐसे धुनियाकी तरह अपनेमे इन 
मिथ्या भावोक्रो निहार-निहारकर उन्हे ह्ववबलसे धुन लेता चाहिए श्र धुन-धुतकर साफ 
कर देना चाहिए । जरासा कोई घाभिक क्रिया कर ली शौर उसीमे ही सतोष मान लिया 
कि मैने तो सब कुछ कर लिया, सब कुछ पा लिया, यह ही मात्र कार्यकारी नही है । 
अथत्रा शक्तितोध्नन्तों मिथ्याभावों निसगेतः । 
यस्मादेकैकमालाप प्र॒त्यनन्ताश्च शक्तय, ॥॥१०४२॥। 
सिथ्यात्वके भेद प्रभेद प्रकारोंकी बहुलता--भिथ्यात्वभावके प्रकार, भेद प्रभेद बताये 
जा रहे है। अनुभागकी अपेक्षा, जातिकी अपेक्षा, भागोकी अपेग्ता ये मिथ्याभाव असख्यात' 
तरहके है ग्रीर शक्तिकी अपेक्षा देखें तो ये अनन्त तरहके है । मिथ्यात्व कर्म जो बना हुआ 
है वह अनन्त वर्गणाओरोक्रा विण्ड है। वर्गंणा मायने कम जातिके परमाणुवोंका समुह और एक- 
एक वर्गणामे अ्रनन्‍्त परमाणु है औरं उन वर्गशावोक़े वर्गमे श्रनन्त शक्तियाँ है। एक मिथ्यात्व 
का कोईसा भी विभाग लो, उसमे अनन्त शक्तियां पायी जाती है । तो ऐसी अनन्त शक्तियों 
वाला, अनन्त विभाग वाला यह मिथ्यादर्शन इस जीवपर कैसा छाया है, कैसा सता रहा है 
कि इरा जीवको जरा भी चैन नहीं मिलती । 
सिथ्यात्ववश लोगोको हास्थास्पद विडम्बनायें--कभी-कभी भेदविज्ञानकी बडी-बड़ी 

बातें करेगे, समभायेगे, सब भिन्न है, श्रात्मा जुदा है, कर्म जुदे है, किसीसे कुछ मतलब नही, 
और मतलब यह रख रहा है । लो मैं कह रहा हूँ, उसी मतलबमे ही मिथ्यात्व श्रा गया । 

“यह मैं कह रहा हू” देहमे आत्मबुद्धि है, और आगे बढ़ो--इसको मै बताऊँगा, मै श्रच्छा 
कर रहा हु--यो उसे अपनी क्रियापर अ्भिमान तो है। बडी-बडी चर्चायें कर रहे है, मगर 
उन चर्चावोकी करतुतपर भीतरमे अभिमान तो छिंपा हुप्ना है। मिश्यात्व यया कहाँ ? अपने 
पर दया आयी हो तो ऐसे मिथ्याभावकों अपनेमे ढृढ-हृढकर उनको धुन देना चाहिए और 
मिथ्यात्वरहित शुद्ध परिणाममे आना चाहिए । जो कह रहा हूं यह है| तो मै हु । लो कितनी 
अच्छी बात बोल गए । यह भाव आश्रयमे है तो मिथ्या भाव आ गया । मिथ्या आशयक्रो 

ढूँढो तो सही, यह किन-किन रूपोमे छिपा हुआ है ? दूसरोको जतानेका पहाँ रच भी सम्बंध 

है--इसको मैं बताऊ, जताऊं, इनको मै समक्राऊँ ताकि ये समझ जाये कि यह बड़े अच्छे 

धर्मात्मा पुरुष है, मै कितना ज्ञानी हु, कितना अनुभवमे श्राता हू, इस तरह बात ये मेरे 

बारेमें जान जायें, इतना उसके मनमें लगार है, तो सिध्याभाव आ गया। भगवानके गागे 

भक्ति कर रहे, मानो दर्शक भी आये, उतको देख लिया और पूजामे मन लम रहा, उपयोग 


२४२ पंचाध्यायी प्रवचन पचदश भाग 


वहाँ श्रा गया--मै इनके बीच पूजा कर रहा हू, थे मुझे देख रहे पूजा करते हुए, अ्रहो श्थ्या 
भाव झा गया । मानों पूजा करने वाले ही १०-५ लोग खड़े है, कोई दर्शक वहाँ नहीं आया 
तो उनमे ही परस्परमे चित्तमे यह बात बनी हे कि में इससे श्रच्द्धा बोल रहा--लो वहाँ 
सिथ्याभाव आ गया । कहाँ तक कहें इस मिश्याभावके प्रति? मानों कोई मुनि बड़ा तप- 
एशचरण कर रहा, उसपर कोई उपद्रव आ रहा, उसे भी वह समतासे सह रहा, उपद्रव करने 
वालेको वह शत्रु नही समझ रहा, उप्तपर नाराज नही हो रहा, मगर भीतरमे यदि यह भाव 
झा गया कि मैं मुनि हू, मुझे क्रोध न करना चाहिए, लो वहाँ भी मिथ्याभाव झा गया। 
आप सोचते होगे कि इसमे मिथ्याभावकी क्या बात ? मुनियोकरों तो ऐसा सोचना ही चाहिए। 
पर नही, यह तो बच मोक्षडी बात कही जा रही है । उसने जहाँ माना कि मै मुनि हू तो 
यह तो पर्यायवुद्धि हो गई । जो ग्रहस्थ पर्याय है, मुनि पर्याय-है उसमे मान लिया कि मै भुनि 
हू, गृहस्थ हू, यह मिथ्यागाव है । अरे उप्त पर्यायरूय में नही, मैं तो ज्ञान दर्शनस्वहूप चैतन्य 
प्रतिभासमान्न अमृत हु । कैसा अमृत हू, जिसकी उपमा देनेकी जगतमें कुछ चीज नही है | यह्‌ 
आ्रात्मा तो स्वानुभवग न्‍य है । उम्र अतस्नत्त्वमे अपने ग्रात्माकी प्रतीति न रखे, बाकी अ्रन्य- 
अ्रन्य भावोमे श्रपनी प्रतीति रखें तो मिथ्यात्र है। अज्ञानी पुस्प, मिथ्यादहृष्टि मनुष्य धर्मकी 
बडी चर्चायें करते हुएमे क्‍या तिलमिला जाते ? क्‍यों कहा मानते, क्यों क्रोध करते, क्यों 
नाराज होते ? यो कि वे मिथ्याहृष्टि श्रपनो आदइत (क्रुटेब) नहीं छोड रहे । वह भादत है 
पर्यायमे आात्मबुद्धि करना । मिथ्यात्वका बडा व्यापक्र स्वरूप है, जो उसका जानन चल रहा, 
क्रिया चल रही, प्रवृत्ति चल रही, उसीमे आत्माका निकास बना है यह मैं ही नो कर रहा, 
मैं ही तो विचार रहा, ये लोग मेरी बात क्यो नही मानते ? यो बातमे आत्मीयता, वचनोमे 
आरत्मीयता, क्रियामे झ्रात्मीयता चल रही है । तो जहा पर्यायमे आ्ात्मबुद्धि है वहा मिथ्या- 
त्व्है। 

मिथ्यात्वकी उद्धतता--यह मिथ्यात्व जहा है वहा हो कर्मबथ है । कही भेप घारण 
व रनेसे मिथ्यात्व डर कर नहो भागता कि मैंने कोई धर्मात्माका भेप रख लिया, मुनिका 
भेष रख लिया, और और बातें कर लिया तो मिथ्यात्व भाग जायगा । अरे मिथ्यात्वको 
तो ग्रालम्बन चाहिए, होकर रहता है, जो अपना भेष बतायेगा उसको वह भिश्यात्व सता- 
येगा । मिथ्यात्वी गिजा सब जगह भरी पडी हुई है। उस मिथ्यात्यको भूखो मरनेका कहा 
अवकाश है ? उसका तो सर्वंज॑तुवपर राज्य है। तो इसके तो बस कोई भी पर्याय हो, 
जहा उसमे आत्मत्व स्वीकार हुआ, ह॥मै यह हू तो भिथ्यात्व बन गया। कितना भ्रत्तीर है इस 
भिथ्याद ,का ? कितने भेद प्रभेद है इस मिथ्यात्वके ? अनन्त शक्तिया है मिथ्तत्वकी, जिन 
शतक्तियोके वश हुआ यह साश सप्तार दुःखमय है । क्रिमोकों ग्रवक्त3३ क्नेश है तो किप्तीको 
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प्रकट क्लेश है । ऐसे क्लेशभूत मिथ्यात्वसे हटनेका उपाय इस जीवनमें बनाना श्रति आव- 
शयक है। इस उपायको बनानेके लिए कुछ ध्यान दें, कुछ समय दें, कुछ उपयोग दें, साहस 
बढावें, सत्सग करें और इस बाह्य धन वैभव सम्पदासे उपेक्षा रखें तो वह उपाय अवश्य 
मिल जायगा जिससे ससारके समस्त सकटोसे छुटकारा प्राप्त हो जायगा । 

जचन्यमध्यमोत्कृष्ट भावैर्वापरिणामिनः । 

एक्तिभेदात्क्षणं यावदुन्मज्जन्ति पुनः पृथक्‌ ॥१०४३४७ 

कार कार स्वकार्य॑त्वाहन्धकार्य पुनः क्षणात्‌ । 

निमज्जन्ति पुनश्चान्ये प्रोन्मज्जन्ति यथोदयात्‌ ॥१०४४॥ 

मिथ्यात्वकी महाबेरिता--प्रकरण यह बताया जा रहा है कि इस मिथ्यात्व महाराज 

का जगतके सारे जीवोपर कैसा महान्‌ साम्राज्य छाया है ? यह ससारियोमे प्रत्येक जीवोमें 
यह >िथ्वात्व बसा है किन-किन जातियोका किस किस प्रकारका ? एककी दूसरेसे विलक्ष- 
णता है फिर भी मिथ्याभावकी, कमेकी जितनी शक्तियां है वे प्रतिक्षण परिणमनशील है, 
उदयमे आती है, बदलती है, नाना परिणमन करती है और जघन्य, मध्यम, उत्कृष्ट भावके 
रूपमे प्रकट होती है। इतने शक्ति भेद है । कैसा एक कीचड़ भरा पोखरा जहां इतनी गद- 
गिया कहा कहां, कैसे कैसे महती बिदुवोके रूपमे तरंग भवर उठती है, यह सब कलुपता 
मिथ्यात्नभावकी ही तो है। इस जीवका सबसे बडा बरी कौन ? भिथ्यात्व । सबसे वडा 
उपद्रव क्‍या ? भिथ्यात्व । श्राश्चय है कि जो सबसे महान उप्रद्रव है, उसके दूर करनेकी तो 
बात मनमे ही नहीं आती श्र जो कुछ उपद्रव हो नहीं, कुछ कष्ट ही नही, बाहरी बातें है, 
पौदुगलिक ठाठ है, कुछ आया तो क्‍या, गया तो क्या, रहा तो क्या, उनमे यह सारा उपयोग 
लग रहा है, इसका विग्रह करना, इसका शअनुग्रह करना | इस जीवका महान बैरी है मोह- 
भाव, मिथ्यपात्वभाव, जिसने कि दुविधा डाल दी है । यह मेरा है, यह गैर । आज जिन बच्चो 
को श्राप गैर मानते वे हां बच्चे आगर आपके घरमे आये होते तो आप उनसे मोह करते और 
जा जोब आपके घरमे आये है, वे करिप्ती दूसरी जगह श्राये होते तो आप उन्हे गैर मानते ॥ 
तो यह जीव वसूलेकी तरह अपनी कल्पनायें ही तो बना रहा है । क्रुछ रास्ता तो नही है र्ि 
यह मेरा है, यह दूसरा । जीव--जीव तो स्वहूपत, सब एक समात है । सो यह मिथ्य शत 
भाव कैसे-कंसे उठ रहा है, इससे ये जगतके जीव क्लेश पाते है, यह उठता है हक ही 
कल्पना करके यह व्यर्थ भी अपना कार्य करके शीत्र शान्त हो जाता है । उनका है छा 
बन्धन । जैसे कोई मनुष्य इतना कषायवान है कि दूपतरेपर कभो विरोध हक 67 कह 
मनुष्य यह कहकर मरता है कि अभी क्‍या हुप्रा, मै मरकर अगले भवमें भी ही. का , 
याने ये वम्म भा उदयम आकर मरत हा ता ह । >दव कहते इसको ह कि कुशि गो कुआ , 
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आया है, प्रकृति पडी है वह सत्र नष्ट हो रही है अन्तिम समयमसे कर्ममे से, यह उदय है, तो 
मानों ये कर्म कह रहे है कि इतनेस ही क्या हुआ, हम तो और कर्म वधाकर मर रहे है । जैसे 
कोई मरता हुआ पुरुष दूगरेको तैयार करके मरे कि भव तुम बदला इसका लेना, ऐसे ही ये 
कर्म उदयमे आरा रहे, मगर मानों नवीन कर्मोक्रो उत्पन्न करते हुए ये मिंट रहे । नवीन कर्म॑- 
बन्ध होता रहता है, पिछले कर्म शान्त होते रहते है और उनके दूर होते ही दूसरी शक्तिया 
अपने उदयके अनुसार फिर प्रकट हो जाती है। इन शक्तियोका कार्य है जीवको बवनमे 
रखना । 


सोहकी उन्मत्तता-- लोग कंसी पागलोबी भांति चेष्टा कर रहे है ? इसको प्रन्य लोग 
क्यो नहीं समझते कि सब पागल है ? झ्रगर १०० पागल बैठे हो तो कोई पागल किसीकों 
पागल मान बैठता है क्या ? जो पाए न हो वह ही तो समझेगा । पागल तो पाग्रलोको 
पागल नही मानता, ऐसे ही मोहमें उन्मत्त हुए अपने बुद्धि विवेकको खो रहे ये ससारी प्राणी 
सभीको ही एक सम्चा समझ रहे, ये ठीक कर रहे, श्रागे-आगे होड़ मचा रहे, यह पागल- 
पन नहीं है क्या ? वस्तु तो है श्लोर तरह भर यह मानता है और तरह, यह पागलपन हो 
तो है । लोकमे भी तो यह देखा जा रहा है कि वस्तु है और भांति, मानते है और भाँति सो 
कह देते---यह पांगल । यहाँ जीव-जीव सब एक समान है, उनमे कौन अपना कौन पराया ? 
पर भीतरमे यह बुद्धि बन जाय कि ये तो मेरे है, ये गैर है, यह पागलपन है या नही ? 
मकान, वैभव वगैरा ये साथ लाये क्‍या ? साथ जायेंगे क्या ? इनसे कुछ मतवब है क्‍या ? 
यह ज्ञानदर्शनात्मक आत्मा, इसका इस वैभवसे क्या मलजोल ? लेकिन यह मान रहा कि 
यह भेरा है, यह अ्रच्छा है, तो यह पागलपन है या नही ? तो मिथ्यात्वसे उन्‍्मत होकर यह 
जीव कैसी-कैक्ती विडम्बना बना लेते है। इसका निमित्त कारण क्या है ? कमोदिय । यह 
कर्मोरेय जघन्य अनुभाग, उत्कृष्ट अनुभाग, उत्कृष्ट अनुभाग, जिस शक्तिको लेकर फल रूपमे 
सामने आता है उसी रूपसे भ्रपना फल निकालता है और उसका प्रतिफलन पाकर जीव उसी 
प्रकारकों विडम्बना बना लेता है ? इतना हो नहो, फच किया और अनत केक बच करा- 
कर नष्ट हुए । तो यह परम्परा चलतो रहती है। उदय आया, बन्चन हुआ, उदय आयगा, 
बन्धत होगा । समारमे यह जीव परिभ्रमण करता है । यह परम्परा कब मिटेगी ? जब कभी 
सुयोगवश कोई अच्छा उपदेश सुननेको मिला, उसमे अपना मन लगाया, तत्त्वको समझा, 
भेदविज्ञानवी बतत चित्तमे आयी तो उन अनन्तानुबधी कषायोमे कुछ फर्क तो आयगा, इसका 
भाव बढेगा, कषायें क्षीण होगी, इसे सम्यक्त्र होता । सम्पक्त्व हुए बाद फिर इन सब बातो 
को सप्तम; रहा कि ये सब जीव मोहमे उन्मत्त है । 


ज 
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बुद्धिपूवंकमिथ्य/त्व लक्षणाल्लक्षित यथा । 
जीवादीनाम» द्वान श्रद्धान वा विपययात्‌ ॥१०४५॥ 
बुद्धिपु्वक मिथ्यात्वभें जीवादितत्त्वोंकी श्रश्नद्धा व विपरीत श्रद्धा- बताया गया था 

कि मिथ्यात्वसे ग्रस्त सारा जीवलोक है । पर किन्हीमे वह मिथ्यात्व बुद्धिपूर्वक प्रकट है भर 
किसीमें प्रकट नही है। उस वुद्धिपृवंक मिथ्यात्वका क्या मतलब है ? उसका विवरण इस इलोक 
में दिया जा रहा हैं । जीवादिक पदार्थोका श्रद्धान न करना, जीवादिक तत्त्वोका उल्टा श्रद्धान 
करना यह है बुद्धिपृवंक मिथ्यात्व । बताओ्रो यह बात सब जीवोमे कहाँ देखनेंकी मिल रही ? 
जो थोडा बहुत समभदार है, संज्ञी है, कुछ बोल-चाल जानते है तो समभमे आता । जीवादिक 
५ तत्त्वोका सही रूपमें श्रद्धान न होना, उसके उल्टे रूपमे श्रद्धात होना यह सब बुद्धिपुर्वंक 
भिगयात्व है । कोई लोग मानते है कि जीव वुछ नही है, बस पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु आदिक 
मिलकर बन गए । शरीर तो उनका जो मिलाप है उसीका नाम जीव है, १९ जब मिट्टी, जल 
वगैरा विघट जाते है, मिट्टीमे मिट्टी, पानीमे पानी, जब ये विघट जाते है तो ये जीव नहीं 
रहते । बस जीवका कोई स्वरूप नही । जीव तो एक मान लेने भरकी बात है । इस बारेमें 
झ्रगर बहुत व्याख्यान दिया जाय, कहा जाय उनकी ओरसे तो ऐसा लगने लगेगा कि यह सब 
सच है । मगर तत्त्वस्वरूपसे देखो तो जो सत्‌ है वह कभी मिट सकता है वया ? पृवी, जल, 
अग्नि, वायु, आकाश ये पाँचो ही श्रचेतन है । अश्रचेतन कितने ही मिल जाये उनके चैतन्य 
प्रकट हो सकता है क्या ? मगर चूकि पर्यायमे मौजकी बात मनमें झा रही, खूब खाया, खूब 
विषय सेये, जो कुछ समझ रखा है उसी रूप रहना चाहते तो श्रद्धा वैती हो होती है। जब 
जीवके बारेमे सही श्रद्धा नही बनती तो जीवको समझे क्या ? जहाँ जीव भ्रजीव न रहे तो 
अख़व बच किसका ? सम्वर, निर्जरा किसकी ? मोक्ष भी कौन पहुचे ? बुद्धिपूवंक जहाँ 
मिथ्यात्व है वहाँ कष्ट है, शान्तिका मार्ग वहाँ नही मिल सकता | तो बुद्धिपूर्वक मिथ्यात्वमे 
कैसी-कैसी विडम्बनायें जगतो है जीवकों, उनका कुछ वर्णन करते है । 

सूक्ष्मान्तरितदूरार्था: प्रागेवात्रापि दशितः । 

नित्यं जिनोदितैर्वाक्य॑ज्ञातु शक्या न चान्यथा ॥१०४६।। 

दर्शितेष्वपि तुषृच्चैजेनै: स्थाह्रादिभिः स्फुटम्‌ । 

न स्वीकरोति तानेव मिथ्याक्र्मोदयादपि ॥॥१०४७॥ 

आगमवर्शित परोक्षभृत पदार्थोमे मिथ्याहष्टिका निषेधाशय--शास्त्रोमे प्रथमानुयोगमें 

पुराणपुरुषोके चरित्र हे । राम, कृष्ण, भगवान तीर्थव र सभीके उसमे चरित्र झाये। प्रश् न्योमें, 
शास्प्रोमे सूक्ष्मस सूक्ष्म चीजें बतायी गई । भ्रमण क्या है, कितने प्रदेश है, कैसा स्वरूप 
हैं ? दूर हूरकी चीजें भी वतायी गई हैं। वितने हीप समुद्र है, कैसे रब है, कहाँ मेरू 


ैस्चयहक्कट 
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आदिक है, मग्र ये मिथ्याहृष्टि जीव उनका श्रद्धान नहीं कर सकते । उसे यह ज्ञान ही नहीं, 
उम्रकी श्रद्धामे ही नही कि ये सत्र चीजें सूक्ष्म वस्तु, दूरको वस्तु, थे सब किसीके प्रत्यात्ष हो 
चुकी है भौर जिनके प्रत्यक्ष हुई है उनको दिव्यध्यनिमे सब झ्राया है । जिनेरद्रदेवके वाक्य 
उनसे जान, वे अन्यथा नही है, सही है। देखों जिस पुरुपके प्रति आपको यह श्रद्धा हों गई 
कि यह पुरुष निष्पक्ष है, इसको फिसोगे रागढ्रेप नहीं है तो यह जब जब जो जो कुछ भो 
वात बोनता है तो सही बोलता है, ऐसी कई बातें आपकी ये परिचयमे आयी है ऐसा पुरुष 
यदि कोई ऐसी भी बात कहे कि जो आपके परिचयमे दूर है तो भी आप उसे नि.शक मानेंगे । 
इसका कहा हुप्ना हे, भूं3 कैसे हो सकता ? ऐसे ही जिनेन्द्र वीतराग सर्वज्ञ रागद्वेष रहित 
समस्त लोकालोकके जाननहार उन्होने जो-जो बात प्रक्राशित की है युक्तिम उतरने वाली 
जीव, अ्जीव, आखव, बच, संवर, निजेरा, मोक्ष उन, तत्त्वोका स्वरूप, श्गत्माका स्वरूप 
ग्रनुभवका स्वरूप जो-जो भी बताया है वह सब युक्तिमे सही उतरे, इतना मनने उन्हे 
स्त्रीकार कर लिया, ऐसा वीनराग सर्वज्ञ निर्दोष भगवानकी ध्वनिमे परोक्षकी बात नरक, 
रस भके मेरु द्वीप समुद्र, जिसे हम जाकर देख नहीं सकते । अतीत कालकी बात, भविष्यकाल 
वे बात, जो जो कुछ भी कहा गया उनको हम प्रत्यक्ष तो नहीं कर सकते । तो वह भी 
सही है ऐसा ज्ञानीके निर्णय रहता है, क्योकि बडे कामकी प्रयोजनभूत बातें जब युक्तिसे उतर 
चुकी और हम मान सके कि इन सब जीवादिक तत्त्वोका विरूपण बिल्कुल सही है, '्ूठका 
रच काम नही है, तो ऐसे ये निर्दोष भगवान द्वीप समुद्र ग्रादिक या भूत भविष्यकी घटना, 
इनका प्रकाशित करना तो भूठ कैसे हो सकता, किन्तु अज्ञान, ममता, मोह इतना स्त्रच्छुन्द 
है कि कहते है कि सब एकदम झूठ । हमे आँखो दिखाव।। उनसे कहो कि तुम्हारे बाबा 
दादा और उनके पडबात्रा वे थे कि नही ? वहाँ तो कहेंगे कि थे । पर वह कहता कि हम 
नही मानते, हमे श्रखो दिखावो तो मान लें। तो जैसे आश्ो नहीं दिख रहे वे वाबा पड 
बाबा, परन्तु इनमे तो कोई सदेह नही करता । तो यह काई बात नहीं है कि जो ग्राँखो न 
दिखे वह ६ ही नही । 
प्रागमवर्णित चरित्रादिसे तत्वपथका -अश्रद्धान--शास्त्रोने भगवानकी दिव्यध्वनिसे 
चला आया, शाम्त्रोमे मोक्षणामी जीवोके चरित्र लिब्ले, किन्तु मिथ्याहप्ट्यो। मिथ्या सम्क 
कर सभी शास्त्रोकों तालाबोमे फेंक दिवा। जैसे लोगोने उपन्ञा गढ़ दिया, उल्टी सीबी 
बातें लिख दी, उसो तरहक्रा विश्वास ये मोहोजन इन शस्स्त्रोक प्रति करते है । उनके चित्तमे 
वीतराग सर्वज्ञदेवका कुछ भ्रादर ही नहीं-है। तो जब तक मिथ्यात्वका उदय है, तब तक 
इस जीवको कल्याणका प्रारम्भ ही नहीं होता । जहाँ यह मोह॒विष दूर हुआ्ला, अपने झात्माम 
तो राहुजस्वरूपकी जानकारी हुई, अनुभूति हुई वहाँ तो इसे इस सारी $नियाका सही स्वह्य 
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चित्तमे आता है । इस दुनियासे हटना है, इससे हटना ही योग्य है, यह लगनेके लिए नही 
है। इससे एक ही निर्णय होता ज्ञानीके । हटना तो सदा बन जायगा, लगना सदा नहीं बन 
सकता । हटनेमे तो आनन्द है, लगनेमे शान्ति नही है | तो मिथ्यात्वऊे उदयमे इसे न देवकी 
श्रद्धा है, न शास्त्री श्रद्धा है और न गुरुकी श्रद्धा है। इसके चित्तमे ही नहीं झ्राता कि ऐसे 
निर्दोष आत्महितक्रे अभिलापी आचार्य क्या कही झूठ बात भी लिखते ? उनके स्वृहूपपर श्रद्धा 
नही पहुची । एक बात यह भी जाने । कोई ऐसा कहे कि क्‍या हज है ? उपन्यास ही सही, 
उपन्याससे भी तो शिक्षा मिलती है कि ऐसे पुराग। पुरुषोके चरित्र रहे | ठीक है, पर बात 
यह है कि अस्थायी, थोडो देरको मन खुश होने वाली शिक्षा मिल जाय उपन्यासोसे मगर 
तत्वपथका निश्चयविधिका ज्ञान कत्ती नही हो सकता उपन्यासोसे, और पुराण पुरुषोके चरित्र 
पढ़े तो शिक्षा भी मिलती है और निश्चयनयका ज्ञान भी होता है। उन्होने क्या सोचा, क्या 
आराधना की, वहाँ चित्त जमायें, यह सब वर्णांन आता है सहो-सही निश्चयपथमे । तो शास्त्रों 
मे जो कुछ लिखा है उससे तो पथ भी मिलता है शिक्षा भो मिलती है | जो सहो-सही बात 
है वहीसे सही पथ मिलता है । 

पुराणपुरुषोंके चरिन्नसे हितप्रेरशा--र२/वणने जब बलिपर उपद्रव करना चाहा, बलि 
कैलाश पव॑तपर तपस्या कर रहे थे उस पव॑तको फेंफना चाहा, पर उठा न सका, दब गया तो 
रोपमे भ्र।कर बोला कि यहाँ कौन दुष्ट बैठा है जिसने हमे तकलीफ दी ? सो देखा मुनि श्री 
बलि महाराज दिखे । देखते ही रावणकी कषाय शान्‍्त हो गई, भक्ति उमड गई, आझ्ाखिर उनके 
भीतरका स्वरूप ज्ञाममे आया न ? उस समय इतनी उमग हुई कि वही स्तुति गाने लगे। 
सगीतके जानकार थे रात्रण । सगीत साज तो कोई साथ था नही, तो हाथके पहुचेकी नसा 
निकालकर उसीको बजाने लगे | एक कितनी भ्रदुभ्भुत भक्ति थी ? बताया है कि वहाँ तीयकर 
प्रकृतिके बचके कारणोकी प्रक्रिया चली । ऐसी एक घटना है| रामचन्द्र जब निम््नेन्थ मुनिराज 
हुए तो वहाँ सीताके जीव प्रतोन्द्रनें सोचा कि ये हमसे पहले मुक्त क्यो हो, इन्हे विचलित करे, 
थोडे दिन और ससारमे रहे, बादमे हम श्र वह दोनों एक साथ मोक्ष जायेगे । सो वहा 
आऊफर उस मीताके जीवने विष्त डाला । जहाँ श्रीराम तपस्या कर रहे थे बहा सीताने आकर 
नाना रूप दिखाये-रावण सीताके केश खीच रहा है, सीता हाय राम, हाय राम कहकर पुकार 
रही है, यह दृश्य इसलिए दिखाया कि श्रीराम अ्रपनी तपस्थामे विंचलित हो जायें, पर वहा 
क्या था ? वहा तो अपने झ्रात्माके स्वरूपका यथार्थ रमण जग गया था । वह अपने आत्मस्व- 
रूपमे लवलीन थे, रंच भी विचलित न हुए । इस दृश्यमे शिक्षा आत्मद्वितप्रेरशा बडी हड़ता' 
से घर कर जाती । | अजन चोर जैसे पापी पुरुष जो कि वेश्यागामी था, चोर भी था, चोरी 
करके भागा, उसके पीछे कोतवाल भागा । बुछ दूर जाकर एक मुनिराज दिखे । अजन चोरने 
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मुनिराजके सामने हार फंक दिया उसलि/ फ़ि चोर मुनिराज समझे जायें, मैं न समझा जाऊँ। 
आखिर कोतवालने चोरीक हार मुनिराजके पास देखा, मुततिराजपर क्रोध करके तलबार 
चलाया, पर वह तलव,र फूल बन गई । अजर चोर आगे बढ गया, एक्र जगह क्‍या देखा कि 
कोई सेठ आकाशगामी विद्या सिद्ध कर रहा था, एक पेडपर लंटके मूलेपर ब॑ठा था । नीचे बडे 
वडे शस्त्र रखे थे। वह नमस्कार मत्र पढ़कर सीक तोडकर आाकाशगामी विद्या सिद्ध कर रहा 
थ। । वहाँ अ्रजन चोर पहुचा | बोला--महाराज यह साधना हमे भी बताओ ॥ झाखिर उस 
सेठने उस श्रजन चोरकों णमोंकार मन्न सिखाया । उसने मत्रक्री श्राराधना की और भ्रजन चोर 
को आकाशगामिनी विद्या सिद्ध हुई, तो इन दृष्टान्तोसे हम अपने अन्दर एक ऐसी प्रेरणा 
लायें कि जिससे हम आन्मस्वरूपकी दृष्टि करे और भव-भवके बाँध हुए कर्मबन्धेनको क्षणभर 
में ध्वस्त करे । 

सिथ्यात्वकी व्यक्त नाना मुद्रावोसे अज्ञानीकी दुस्सह चोढें--जिनेन्द्रदेवके परम्परागत 
शास्त्रोमे जो कुछ भी वर्णन झ्राया है उसपर यथार्थ श्रद्धान करें, उसके भ्रनुसार अपने जीवन 
में चले तो इससे आत्नदृष्टि करनेके लिए एक बहुत बडा बल मिलेगा । यहाँ कुछ जरासा 
घामिक काम कर लिया तो उससे सतुष्ट न हो जावें । मान लो कोई ज्नत कर लिया, उपवास 
कर लिय। तो इससे कही धर्मात्मा नहीं" बन गए | देखो उपवास करनेका अ्रर्थ है--अपने 
श्र/त्माके समीप ठहरना, पर देखा क्‍या जाता है कि उपवास करने वाले लोगोको गुस्सा बहुत 
आता है। तो वहाँ उपवाप्त रहा कहाँ ? उसने यह जाना ही नहीं कि. यह ज्ञानस्वरूप श्रात्मा 
इत कपायोसे भिन्न है। इसका केवल जानन ही कतंव्य है। जाननके सिवाय यह कुछ नहीं 
करता । जानने जाननेछी ही वृत्ति इसमे बनती रहती है । यह जाना ही कहाँ हे और लोक- 
व्यवहारमे चूकि मान्यता बढती है, लोग समभते है कि यह बड़े धर्मात्मा है, ऐसी समझ है 
अन्यथ। दसलक्षणमे तो १०-१० उपवास तक कर डालते, परन्तु बाकी समयमे याने बाकी 
सालभर उसकी सु| भी नहीं रखते । तो ऐसी विपम वृत्ति तो श्रज्ञानमे हुपा करती है । 
पर्यायने श्रात्मबुद्धि है इस कारणसे जब अपनी इच्छाके खिलाफ कोई प्रवृत्ति देख ली जाती 
है तो वहाँ क्रोध जग जाता है। थहाँ निश्यात्वकी चर्चा चल रही है कि यह भिध्यात्व किन- 
झिन भेपोमे श्रपन्ता अड्डा जमाये हुए है ? वुद्धिपुेक्र मिथ्यात्व तो यह है कि इसको देर, 
शास्त्र, गुरुकी समीचीन श्रद्धा वही हो पायी । परोक्ष पंदा्थमि तो अपनी हृष्टि जाती नही, 
इन्द्रियका वहाँ कुछ काम नहीं और भगवनके उस बीतराग सर्वज्ञके स्वरूपकी श्रद्धा नहीं, 
उनवी परमऋड्धिके चमत्कारका भान नही तत्र फिर क्‍या करेगा यह अज्ञानी, ?े यह ही त्तो 
रखेगा कि जो हमे श्रांखोसिे दिखे वह तो सच और जो आँखो न दिखे वह मेरें 
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कि तो भूठ निकलता । लौकिक दृष्टिम भी भूठ (वक- 


लिए उुछ नही । भरे आँखों दिखे वह भी 
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तक 


लगा । देखें आप कुछ और, बात हो और कुछ, ऐसा भी तो होता है । आँखों देखा भी सच 
कहाँ, मगर यह अज्ञानी, बस जो आँखों दिखा वह तो सच समभना और जो आँखों नहीं 
दिखता, जो परोक्ष है उसपर श्रद्धा नही करता । ऐसा विपरीत भाव इस मिथ्यात्वकर्मके उदय 
से बनता है । 
ज्ञानानन्दी यथा स्याता मुक्तात्मनो यदन्‍्वयात्‌ । 
विनाधष्प्यक्षणरीरेश्यः प्रोक्तमस्त्यस्ति वा न वा ॥१०४८५॥ 

सिथ्याहृष्टि जीवको मुक्त जीचके ज्ञान और श्ानन्दमे संदेह --जिस जीवके + थ्याभांव 
छाया है उसको चर्चा चल रहो है कि उसके भाव किस-क्षिस प्रकारके रहते हैं, + थ्ताभाव 
किस-किस प्रकारके रहते है ? मिथ्याहृष्टिको, अज्ञानीको जिसने अपने स्वरूपवा परिचय नही 
पाया, ऐसे मोही पुरुषको इस बातमे ऐसी शका रहती है कि कही सिद्ध प्रभुको ज्ञान और 
आनन्द भी है वया ? मोही अ्रपनी इन्द्रियसे ज्ञान पा रहा है तो ज्ञानमे इन्द्रिय सहाय्क है, 
निमित्त कारण है, आलम्बन है और युखमें भी यह जीव जान रहा है । इसी कारण इन्द्रियव 
ज्ञात और इन्द्रियण सुख बताया है । तो इन्द्रियज ज्ञान और इन्द्रियन सुख भोगने वाले इस 
व्यामोही जीवको इसमे शक रहता है कि जिसके इन्द्रियाँ नही उसे सुख कहसे होगा, ज्ञान 
कहाँसे होगा ? मुक्त जीवोका वर्णन सुनते है कि उनके शरीर भी नहीं रहा, कर्म भी नहीं 
रहा, खालिस ब्नात्म। ही आत्मा रहा, उसे मुक्त जीव कहते है, ऐसा सुनकर इनको शक होता 
हैं कि कही ऐसे जीवोको भी ज्ञान मिल सकता ? इन्द्रिय ही नही तो मुक्त भगवान ज्ञान किस 
बातसे करें ? इन्द्रिय ही नही तो उनको सुख किस बातका है ? यहाँ तो स्पर्शनका सुख, 
रसनाका सुख भोगते । मुक्त जीवोकों कहाँ ये सुख धरे ? उनके जीभ हो नही है तो खानका 
आनन्द कहाँ रखा ? यहांके लोग प्रारेन्द्रयसे कैसे कैसे भुगवित पुष्प या तैल सूघा करते है 
वहाँ ध्रारोन्द्रिय नही है तो सुगधका आनन्द भी नही है, रूप देखनेका भी वहा ग्रासन्द नहीं 
है, क्योकि उनके आ्राखे नहीं है । खाली आत्मा ही ग्ात्मा [क्या करेगा ? जब रूप नहीं देख 
पाते, पिक्चर नही देख पाते तो उनको आनन्द किस बातका ? उनके कान हो नही है तो 
सुननेरी बात वे क्या करेंगे ? जो मौज यहां बडी-बडी रागरागिनोकी ध्वतिया सुतकर मिलता 
है वह मौज कहा रखा भगवानमे ? यो भगवानके ज्ञान और झानम्दमे थे मोही जन इस प्रकार 
को शंका रखते है। जब कोई शास्त्र बाचतते कि मुक्त आत्मा सबसे महाव्‌ झ्ावन्‍्द वाले है 
प्रनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, झ्रनन्तभ्ानन्द, अनन्तशणक्ति वाले है तो ऐसा बाच्रफऊर वे समझते क्कि 
यह तो सब॒गप्प है, मौज वाले तो हम है । देहरहिन मुक्त आस्माप्रोक्तो इस तरहक्ना मौज 
कहाँ रखा, ऐसा संदेह ये मोही अज्ञानी जन करते है । मोहियोको यह बता नहीं कि ज्ञान और 
धानन्द तो इस झात्याका स्वरूप है, ज्ञान और झानन्दसे ही यह झात्ना रचा है । यह आात्ना 
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जञानानन्दका (३ एक अमृततन्त है, उसको ज्ञान करनेके लिए इन्द्रियकी आवश्यकता नहीं 
हँती । 
शरीर, इन्द्रिय व कर्मोफी ज्ञानानन्दप्रय्पमे बाधकता --यहा तो हम ससारी जीवोकोे 
जो इन्द्रिया मिली है वे तो ज्ञानमे बाधक है। जैसे क्रिसो कमरेमे, हॉलमे कोई पुरुष खडा है 
तो अब तह खिडकियोंसे ही बाहरमे देख सकता कि कहां क्या हो रहा है ? वहा कोई यह भी 
सोच सकता कि देखो उन खिडकियोसे देखना हो रहा, बराहरमे होने वाले दृश्योको ये इन्द्रियां 
देख रही, क्योकि हॉलम से खिडकियोऱे सिवाय भौर कुछ जाननेका उपाय नही है। उसे यह 
पता नही है कि ये खिदकिया तो हमारी सब तरहसे देखनेमे चाधक है । न होता यह हॉल, 
भीत्त, घर, क्योंकि भीतके बिना खिडक्रिया नहीं होती, तो फिर यह चारो तरफके दृण्योको 
देखता रहता । उसको तो कोई भूल जाय और यह माने कि यह तो इन खिडकियोंकी बडी 
कृपा है जो बाहरकी बात देव पा! रहे है तो उत्ते अपने आपके सामथ्यका विश्वास तो नही 
क्रिया कि मैं सब तरफ देख सकने वाला हूं, ऐसे ही इस मोही श्रज्ञानी जीवने अपनी आत्म- 
शक्तिपर विष्चास तो नहीं +िय। कि इस आत्माम तो स्व॑ ओरसे सर्व कुछ जाननेका स्वभाव 
पडा है । यह इ-द्रयोसे नहीं देखता । णरीरइन्द्रिय या कहो इस आवरसाने इस ज्ञानकों ढक 
लिया तो थोडीसी खिन्किता नाक, आख, कान वगरा मिले है जिनके द्वारा यह जानता है, 
अरे जहाँ ये इन्द्रिया नही, खालिस ग्रात्मा है, वह ज्ञानस्वरूप आत्मा पुरा ज्योका त्यो स्वभाव 
में प्रकट हुआ, अब वह चारो ओरका सब कुछ जानेगा । भगवान मुक्त जीव सब तरहसे मुक्त 
हैं तो वे सव॑ श्रोरसे त्रिकालवर्ती, चिलोकवर्ती समस्त पदार्थोकों जानते है । यही बात आनन्द 
की है । यही मोही जीव समभने है कि हमको इन्द्रिया मिली है उनसे आनन्द मिल रहा। 
झरे आनन्द तो आत्माका स्वरूप है, सहज आनन्द, सत्य आनन्द, निराकुल अवस्था । यह तो 
आत्माके स्वरूपक्ी बात है । केवल चेतनेमे प्रतिभासमे वह निराकुलता बराबर चल रही है । 
तो सानन्‍्द तो आत्माका स्वरूप है, इस शरीरने तो उस भात्मामे बाधा डाली | सत्य आनन्द 
जिल नही पाता, इन्द्रिय सुख, भूंठा सुख, कल्पित सुख कभी-कभी मिलता तो उस सुखका 
कारण इन्द्रिय नही, सुखका कारण भो यह आानन्दस्वरूप आत्मा उपादान है। जैसे रेतमे तल 
नही है तो उसे कोल्हुमे कितना ही पेला जाय, तैल नहीं निकल सकता, श्रौर तिलमे तैल हैं 
तो उसको कोलूमे पेला जाय तो तेल निकलता है । इसी तरह आ्रात्मामे श्रानन्‍द है तो चाहे 
इन्द्रियते प्रयोग करें या अपने आ्रात्मध्यानसे प्रयोग करें, विक्ृत अ्रविक्ृत थोडा बहुत आनन्द 
प्रकट हो ही जाता है | तो इस आतनन्दस्वरूप झात्माकी इस अज्ञानीकों सुध नही है । सो यही 
स्वीकार करता है कि हमारे इन्द्रिया है, उन इन्द्रियोसे हमे बडा सुख मिल रहा है। मुक्त 
थीवोके इन्द्रियाँ कहा, सो उन्हे ऐसा सुव कहांसे मिलेगा ? इस तरह ये मोही भ्रवानों जीव 
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मुक्त जीवोके ज्ञान और प्रानन्दवी श्रद्धा नही कर पाते । 
स्वत सिद्धानि द्रव्यारि जीवादीनि किलेति पट । 
प्रोक्त जैनागमे यत्तत्स्याद्वा नेच्छेदनात्मत्रित्‌ ॥१०४६॥ 
स्वतःसिद्ध जीव द्रव्यमे अ्रज्ञानीकी श्रश्नद्धा व विपरीत श्रद्धा--अज्ञानी जोव आगममे 
बताये गए द्रथ्यके स्वरूप सख्या आदिककी श्रद्धा नहीं कर पाता, उसमें सदेह रखते कि लिख 
तो दिया है पुराणोमे, पर ऐसा है नही, जब कि वस्तुका स्वरूप निर्वाध है, सब अपना अपना 
स्वरूप रखे हुए है । पदार्थोकी सत्ता किसने बनाया ? भले,ही किसी निर्मित्तकों पाकर कोई 
पर्याय बन जाय, मगर उस मूलभूत द्रव्यकी सत्ताकों कौन मेट सकता ? समस्त पदार्थ स्वत. 
सिद्ध है। ऐसे पदार्थ ६ प्रकारके है--जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल । इनके 
बारेमे यह भ्रज्ञानी जीव सहो श्रद्धा नही कर सकता। जीवको मानेगा कि बस ये पश्चु है, 
पक्षी है, कीडे है, मनुष्य है, ये ही तो जीव है । जो कुछ श्रॉखो दिख रहा है ये ही तो जीव 
है, इस तरह मानता है अज्ञानी । भ्ज्ञानो यो श्रद्धा नही कर पाता कि जो दिख रहा वह 
तो पुदूगल जड, रूप, रस, गघ, स्पर्शका पिण्ड है । यह जीव नही, किन्तु इसमे जो एक चेतने 
वाला समभने वाला प्रतिभास वाला पदार्थ है श्राकाश की तरह अमृत, लेकिन यथार्थ स्वरूप 
को न जाननेके कारण बन रहा है मूर्तं, जैसे बन्चनमें पडा, शरीरमे फंस रहा। श्ररे उस 
वास्तविक स्वरूपको यह भज्ञानी जानता नहीं है। जीवके बारेमे इसको सदेह है कि कहाँ है 
जीव ? खुद जीव है और जीवकी श्रद्धा निःसदेह करता है | भ्रब इसे कोई उन्मत्त कहेंगा या 
नही ? जैसे कोई पुरुष मदिरा पिये हुए है और अपनेको कह रहा--श्ररे फनाने कहाँ गए, 
ढछूंढो किस जगह है, यो अपने बारेमें कहता फिरे तो सुनने वाले लोग उसे पागल कहेंगे । यो 
अज्ञानी मोही जीव जब अपने बारेमे सोचता है कि मैं जीव हू या नहों तो उसे क्या कहा 
जाय ? चेतनका ज्ञान दर्शन स्वरूप है, चैतन्यमथ है, परमार्थतत्त्व है उसे तो जान नही पाता 
और मानता है अ्रपनेको शरीरहूप, भ्रनेक चेष्टाश्रो रूप । अरे वह ,उससे अ्रनुभव करता है कि 
मैं सुखी हू, दु खी हू, गरीब हू, अमीर हू श्रादिक अनेक चे्टापओ रूप अपनेको मानता है | तो 
मिथ्यादृष्टि जीवको किसीको तो जोबके बारेमे संदेह है और कोई जीवके बारेमें उल्टी श्रद्धा 
रखता है । 
स्वतःसिद्ध पुद्गल, धर्से, श्रधसे द्रव्यमे सिध्यादष्टि जीवके विपरीत श्रद्धा--मिथ्याहृष्टि 
पुदूगलको भी क्या जाने ? शरीर पुदूगल है | पुत श्ौर गल, पुत मायने पूरा हो जाय और 
गल मायने गल जाय, याने कुछ ढेर मिल जायें तो बडे हो गए, कुछ खिर गए तो गल गए, 
छोटे हो गए, तो णह मिलावट, यह बदल, यह संघात पुदगलका है | इससे एक-एक प्रभारामें 
सो वास्तविक द्वव्य है । उन द्रव्योका मिलकर जो पिण्ड बनता है वह द्रव्य व्यज्ञन पर्याय 


5५२ पथ्चाध्यायी प्रवचन ग्चदश भाग 


समानजातीय द्र-य व्य.न प्राय हे, यह सब मायारूप है । यह कुछ सही नही है, यह सदा 
टिकने वालो नहीं है | सुन्दर रूप बन गया, सुन्दर आकार बन गया तो क्या है ? मायारूप 
है, अनेक परमाणाग्रोका पिण्ड है, ऐसी श्रद्धा नही है, और इस पदार्थक्रो देखकर ऐसा ही 
मानता है --वाह-बाह क्रितना स्वरूप है, कितना भला है ? पुदंगलके बारेमे भी इस मूढको 
ययाथ्े श्रद्धा नही है धर्म अधर्मरूप बातको गंप्प मानता है । घर्मास्तिकाय सब जगह व्यापक 
हैं श्रौर उसके बिना जीव पुदूगल चल-फिर नही सकते । अज्ञानी कहता है कि कितनी बडी 
गप्प की जा रही है ? कहाँ धरा है धर्मद्रव्य ? वह आँखों दिखता नही, पकडमे झा सकता 
ही । और ग्रनर्मद्रव्प भी ऐसा हो है। तो धर्म अथर्मके बारेमे जका होदा, सदेह होना यह 
तो बहुत अधिक्र धिमगिक वात है। जिसको भगवानके स्वरूपकी श्रद्धा है और» भगवानकी 
दिव्यध्वनिमे जो तत्त्वक्ना स्‍्ब॒रहूप दर्शाया गया है जीव अजीव आदिक कैसा आजख़व, कैसा बंध, 
कैसा सम्वर ? आात्माकी ओर भ्रभिएुख हो सो सवर निर्जरा, परकी ओर अभिमुख हो तो 
आख़वबब जीव आादिक तत्त्वोमें जब ज्ञानीकी श्रद्धा होती है और भगवानके उस पवित्र स्वरूप 
थी श्रद्धा होती है तो जिनेन्द्रदेवकी परम्परामे जो कुछ भी कथन हुआ उसमे उसे रच भी 
सदेह नही । फिर कुछ युक्तियोत्ते भी समर्थन करता है| जीव पुद्गल गमन करते फिरते है, 
आखिर कही तक तो फिरते है, कोई उसको सोमा तो है ? अनन्त आाकाशमे नही है, उसका 
कारण क्या है ? गमन किसी वातावरणमे होता है | सृक्ष्म ईश्वर शक्ति धर्मेद्रव्य वह जहाँ है 
वहाँ है, जहाँ नही है वहाँ जीव पुदुगलका गमन नही है, इसी तरह अधरमंद्रव्य इस गमन करते 
हुए को ठहराता है, उसमे कारण है | तो अज्ञानी जीव कैसे धर्म, अधर्म जैसे सूक्ष्म पदार्थंको 
मान सके, और जिसे प्रभुकी पवितन्नतापर श्रद्धा है वह जानता है कि इनके उपदेशमे मिथ्या 
बात पनेकरा प्रसग ही क्‍या ? मिथ्याबात, कूठ बात कब आरती है जब या तो पग्रभिप्राय मलिन 
हो या ज्ञान कम हो । तीसरा और कया कारण हो सकता झूठ बोलनेका ? सो दोष एक भी 
नहीं, वीतराग भगवानमे और ज्ञानकी कमी नही । प्रभ्ुुमे केवलज्ञान है, वहाँ जो कुछ भी कहा 
जायगा उसमे असत्यका अवकाण ही नही है । झात्मा शुद्ध ज्ञानस्वरूप है । अरब उसके बाधक 
कर्म साथ है तो जीवकी नाना दरा, >िडम्त्रतावें बन रहो है। वे कर्म अगर साथ न॒ रहेंगे, 
हट जायेंगे तो पवित्र दशा अपने श्राप प्रकट होगी, ऐसे प्रकट स्वरूप परमात्माक्रो यह भज्ञानी 
नही जानता, इसलिए प्रत्मेक तत््तमे शका करना । 
स्वत्ःसिद्ध आकाश व कालब्रव्यमे सिथ्याहृष्टिकी अ्श्रद्धा व चिपरोत श्रद्धा--आकाश 
आाकाश वास्तवमे क्‍या है ? एक सत्तावान पदाथे है, ;उप्तमे अगुरुलघुत्व ग्रण है। श्राकाश 
प्रति समय अपना परिणमन करता रहता है | द्रव्य पर्यायात्मक है, वस्तुभूत है । जैसे श्रात्मा 
श्रमूर्त है, फिर भी वस्तुभूत है, इस तरहसे आक़ाशकी श्रद्धा नही है भ्र्मानोको । वह तो देखता 
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है पोल, आसमान, उसे कहता है यह श्राकाश । खैर थोडा-श्रोडा तो ठिकानेपर है, मगर 
झ्राकाशका जो स्वसूप है उस रूप तो नहीं समझता । जैसे लीकिक जन जिस तरहस मानते है 
उसी तरहसे अज्ञानी मानता है, आकाशद्रव्यकी भी उसको श्रद्धा नहीं। कालद्रव्य, काल 
क्या ? जो समय चल रहा यह ही कालद्रव्य है। कुछ निरंय नही कि समय क्या, समय कैसे 
प्रकट होता ? अरे घड़ी, घटा आदिक ये समय नही । ये तो समयके समूह है । मिचट, सेकेण्ड 
ये समय नही है, यह तो समयोका समूह है । समय नाम कालद्रब्यकी पर्यायका है। इतना 
सक्षम काल है और उसकी ईकाई कितनी सूक्ष्म है यह आप एक दृष्टान्तसे समझ सकते है। 
एक अगुली प्रमाण बिल्कुल पतलो लाइन हो, जो की न जा सके एक-एक प्रदेशकी लाइन याने 
सूच्यंगुलमे अगुल प्रमाण लाइनमे भ्रसख्यात प्रदेश है । जो संख्यासे परे है और एक आ्रावलीमे जो 
असख्यात समयकी होती है उस आवलीके समय इतने है कि अ्रसख्यात सुच्यगुल गुना प्रदेश 
हो जायेंगे गणनामे योने एक आ्ँखकी टिमकारमें प्रसख्यात आवली होती है याने कोई जैसे 
बहुत जल्दी पलक दबाता है तो उस झट आँख मीचने बरावर समयमे अनगिनते समय पाये 
जाते है । उनमे से एक समय, यह कहाँसे उत्पन्न होता ? यह होता है कालद्रव्यसे उत्पन्न, जो 
कालद्रव्य लोकमे प्रत्येक प्रदेशपर एक-एक मौजूद है । कैसा समय है, कैसा उनका पुशञ्ञ है, कैसे 
पदार्थके परिणमनका कारण है, इसे मोही अ्ज्ञानी कया समझे ? इनको कालद्रव्यपर भी श्रद्धा 
नही है। 
जीवादिक द्रव्योके व शभ्रात्महितके विषयमे सिथ्याहश्कि विपरीत श्रद्धा---जीव।दिक 
जो ६ पदार्थ कहे गए है जैनागममे वे है या नही, ऐसा सदेह रखता है अज्ञानी मिथ्याहृष्टि 
और उनकी स्वीकार नहीं करता । कभी कुल-परस्परासे धर्म भी करे, मदिर आये, पूजा-पाठ 
करे तो उसे भी वह अपना एक शऋगार समभता है। जैसे कोई अच्छे कोट, बूट, सूट पहिन 
लेता तो वह बडा अच्छा जचने लगता, वे सब चीजें उसके. श्वृ गारके लिए होती है, ऐसे ही 
मंदिर आना, पूजा-पाठ करना ये सब भी इस शरीरके श्य गारके लिए है, इस तरहका भाव 
रखकर भी तो ये सारी चेष्टायें बन जाती है। आात्माका स्वरूप, प्रश्ुका स्वरूप, अपने हितका 
भाव, ये मूलमे नही झा पाये । मिथ्यात्वकी चेष्टाकी बात रही आयी । दूर रह३गे अच्छे कामोसे 
और आयेंगे सुका्येमि तो अपने श्रापके शरीरका शव गार समझ करके झायेगे । जिन्होंने मान 
रखा है प्यर्यायको कि यह मै हु, जो समभते है कि इस बातसे मेरी शोभा है, धर्म क्या है ? 
आत्माके सही परिचय बिना आत्माका उद्धार हो नही सकता | अज्ञानी जीव इस बातकों 
स्वीकार नही करतों । श्रागमकी बातको भो पढ लेता, मगर उसपर विश्वास्त नहीं आता ॥ 
भिथ्यात्वका ऐसा अद्घुत विशाल विराट है, प्रभाव फैला हुआ है समस्त सपारी जीवोपर । 
इनना कठिन दुख है इस जीवपर । इस कठिन दुःखको दूर करनेका भाव लाना चाहिए । 
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नित्यातित्यात्मक चत्वनक चैक़पदे च यतु । 
स्याद्दा नेति विरुद्धत्वात्‌ सशय दुरुते कुहकू ॥१०५०॥ 

आत्महितके प्रेरक नित्यानित्यात्मक' तत्वपरिचयमे सिथ्याहष्टिके सशय--मिथ्याहृष्टि 
जीव जैसी चीज हे वैसी श्रद्धा नही करता, उल्टी-उल्टी मानता है। जैसे शरीर तो जीव 
नही है, पर यह मानता है कि यह ही जीव है। आत्मा सदा रहने वाला है, मगर यह 
मानता है कि आत्मा सदा रहता नही । जब तक शरीर है तब तक आत्मा है | जब शर्रर 
नही है तो ज्रात्मा नही हैं, इस तरहसे जानता है। जीव हमेशा रहता है और जीवमे पर्यायें 
बदततो रहनी है। दोनो ही बातें है । सदा रहता है और पर्यायें बदलती रहती है याने 
नित्यानित्यात्मक है। जीव नित्य है और अनित्य भी है, मगर यह श्रज्ञानी जीव उसमे 
सशय रखता है, यह बात सत्य है या नही अथवा नित्य नही है, अथवा श्रनित्य नही है, 
इस तरहसे अनेक कुक करके एकान्त पकड लेता है । श्रव जीवकी वात देखों--इतने जीव 
हैं, ये कहीने तो ञ्राये तो शरीरकों धारण किया | जब तक शरीरमे है तब तक यहां है । 
णशरोरके बाद भागे जायगा किपी भवमे जायगा, कोई शरीर पायगा, जीव तो तही मिटा । 
अगर जीव मिट जाने वाला हो तो फिर धर्म क्रिसलिए किया जाय, फिर पूजा-पाठ, विधान 
ये सब करते की आवश्यकता क्‍या ? धर्म तो तब किया जावे जब ये दो बातें हो कि जीव 
सदा रहता है और पर्यावें बदलतों रहती हैं । अ्रगर जीव सदा न रहे, सदा रहने वाली चीज 
न हो तो बर्म क्यो किया जाय ? क्‍्योक्रि जब तक शरीर है तत्र तक जीव है, सो खूत्र खाना 
पीना, मौज उडाना । शरीर गया तो जीव गया, फिर किसलिए बडी तपस्या करना ? तो यह 
श्रद्धा होनी चाहिए कि जीव सदा रहता हैं तो बढ़ कल्याणमें लगेगा ओर यह भी श्रद्धा 
रहनो चाहिए कि यह जीव जैसी करनी करता है उसके अनुसार वह आगे फल पाता है | 
जिपत भवमें गया उसके अनुसार फल पायगा । इम्त कारण आत्मकल्याणकी बात हमे सर्व 
प्रथम सोचती चाहिए । दो बातें श्रद्धामे श्रानो आवश्यक है कि मैं सदा रदने वाला हु और 
मेरी अबध्याये बदलती रहती है, ये दो श्रद्धा नही हे तो वह अपना उद्धार नही कर सकता । 
क्योक्ति कोई यदि मान ले कि मैं सदा नहीं रता तो फिर धर्म किसलिए करना ? और अगर 
यह न माने कि सै नई-तई अवस्वारएें बदलता रहता हू, कोई ने कोई पर्याय मिलेगी, जैसा 
करूंगा वैसा भरूगा, यह निश्चित है। अगर यह न मार्ने तो धर्म किसलिए करना ? 
आत्मकल्याणमे जीव कब्र लग पाता, जब कि जीवके बारेमे उसे यह श्रद्धा हो जाय कि यह 
द्रव्यहश्सि नित्य है, पर्यायदृष्टिसे 'अनित्य है। पहले तो यह निणं-्र होना चाहिए कि मैं 
द्रव्पहटनें सदा रहने वाला हु और 7र्पायवृष्टिय्ने देखें तो मै हर समय नई-नई पर्यायें लेता 
रहता हू । इन दो बातोकी श्रद्धा हो तब्र॒ तो बह ॒ग्रात्मकल्याणफे लिए चाहेगा कि मैं ऐसा 
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कार्य कर्म कि जिससे मेरो पर्याय खोटी न हो, संसारमे रुलना न हो, क्योंकि पर्याय तो 
होगी ही । 
नित्यानित्यात्सक तत्त्यकी यथार्थ श्रद्धाके महत्वकों परिचयकी सिथ्याहष्टिकी अपा- 
त्रत;-- जो भी पदार्थ है उसकी पर्याय तो होती ही रहती है, उसे कोई मेट नहीं सकता । 
पर्याय सामान्‍य याने बह तो द्रव्यका स्वरूप है सो पर्याय होती रहेगी । अब हम कैसा प्रयत्न 
करे कि हमारी पर्याय खोंटी न हो, धर्मके वातावरणमे हमारा उपयोग रहे और के ई 
निकट समय आये कि शरीरसे, कर्मंसे मै सदाके लिए जुदा हो जाऊँ, आन'-दमग्न हो जाऊं । 
तो यह बात तब ही तो कर पायें। जब कि मुलमे पहले यह मान ले कि मैं एक आत्मतत्त्व 
हू । जो सत्‌ है वह सदा रहता है, मै सत्‌ हू, -मे सदा रहगा और चूकि जो सत्‌ है उसकी 
अवस्थाये बनती है, मेरी भी 2.वस्वायें बनती ही रहेगी, तो ऐमी अभ्रवस्था बनना है अरहंत 
सिद्ध जैसी श्रवस्था प्राप्त हो, जिससे कि ससारके सकट संदाके लिए मिट जाये । नित्य 
स्वरूप है जीत्र और अनित्यरूप भी है जीव, दोनोकी इस प्रकारकी श्रद्धा हो गई तो आत्म- 
कल्याणकी बात आ पायी । वह आत्मकल्याण क्‍या है ? अब भेदविज्ञान करके अपने स्वरूप 
का अनुभव बनाना यह है आत्मकल्याण वरना । पूजा वरते है तो वह” भी भगवानका 
स्वरूप निहारते है और उससे अपने स्वरूपकी पहिचान करते हैं और भगवानके उस पविन्र 
स्वरूपके प्रति झ्रादर करते है ताकि यहाँ हमारी बुद्धि भर जाय कि यह ही पवित्रता है और 
इसी पविन्न स्वरूपभे आना है, तो नित्यानित्यात्मक पदार्थ है, प्रत्येक पदा्थे एक ही समयमें 
नित्य है और एक ही समयमे झ्नित्य । यह नही है कि कुछ दिन नित्य चले और कुछ दिन 
अनित्य । उसी समय नित्य, उसी समय अनितंय । वयोकि पर्यायें होती है, अनित्य है, चूकि 
वह सदा रहता है तो नित्य है। तो नित्यानित्यात्मक पदाथ है, उसमे श्रज्ञानी जीव या तो 
सशय करता है या विपरीत बात मनमे सोचता है और प्नित्यका एकान्त करता है। नित्य 
नहीं रहता, सदा नहीं रहता, यह तो क्षण-क्षणव मिटता है, ऐसा एकान्त भी श्रज्ञानी जीव 
करता है । 
अप्यनात्मीयभावेषुं यावन्नोकमं कमंसु । 
अहमात्मेति बुद्धियां हृडमोहस्य विजुम्भितम ॥१०५१॥ 
आनन्दस्व॒रूप श्ात्मामें भी दर्शनमोहके उदयसे कष्टप्रद परात्मबुद्धिका योग--जब 
हृप्टि उल्टी हो जाती, बेहोशी हो जाती या वस्तुका स्वरूप सही-सही समभमे नही श्राता तो 
यह जीव बया करता कि जित) परभाव है--ऋर्म हो, शरीर हो, कर्मके उदयसे जो आान्मामे 
क्रोधादिक कषायभाव उत्पन्न हुए हो उन सबमे यह मै ह, ऐसी यह बुद्धि करता है। जीवको 
वोई कष्ट नही है । उप्तका स्वरूप ज्ञान और आनन्द है, मगर भीतसर्मे प्रतिफलित कर्म छाया 
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से जो मोह लगापा, मू 4) वहाँ मो, हे । फिर उसवा फल क्‍या है कि जो बाहरी विपयसाधन 
है इन विपयसाधनोमे हमने श्राता उपयोग जोड़ा वस कप्ट हो गया । जीव अ्रगर मोह न 
रखे तो कष्ट कुछ नहीं । किसी भी बस्तुमे मोह है, किसी भी काममे मोह है, श्रपनो पर्यायमे 
मोह है, शान आदिकमे मोह है तो मोहवश यह जीव दु खी हो रहा । मोह न करे तो दुःख 
काहेका ? तो यह प्रज्ञान वस्तुस्वरूपका, सही बोध किए बिना मिटेगा नहीं । उसके लिए 
पहले वस्तुका स्वरूप समभ लें कि प्रत्येक पदार्थ स्वतन्र सत्ता वाला है, किसीकी सत्ता किसी 
दूसरेने नही बनायी । और तब सत्ता जुदी-जुदी है, जितने जीव है उनकी सत्ता जुदी-जुदी है । 
किसीको सत्ता हमने नहीं बनायी, हमारी सत्ता किसीने नही बनायी । हमारा परिणमन दूसरा 
नही करता, दूसरेका परिणनन मैं नहीं करता । नाता किस बातका ? फिर बतलावों जब 
परिणमन जुदा-जुदा है, सत्ता जुदी-जुदी है, फिर बतलावों नाता क्या रहा ? कोई कहता कि 
भेरा बडा प्रिय बेटा, तो भला बतलावों वह बेटा तुम्हारे आत्माके किसी काम श्राने वाला है 
क्या या एक अरु भी मेरे आत्माके किसी काम आने वाला है ? मैं मैं हु। किसी बाह्य 
पदर्थसे मेरी कोई सत्ता नतो और फिर मानें कि यह मेरा, तो यह तो बडा अपराध है कि 
वस्तु तो है और तरह श्रौर मानता है यह और तरह । तो इतने बडे अपराधका फल कोई 
दूसरा भोगेगा क्या ? इस अपराधका फल है जन्ममरण करना, ससारमे रुलना, शरीर धारण 
करना, हाथ हाय हाथ करते रहना, बस यह मोहका फल है। सो मूलमे मोह यह है जीवके 
कि जो कर्म है, शरीर है, करके उदयसे होने वाले भाव है उनको णह मै हु ऐसा मानता है, 
यह मैने क्रिया ऐसा मातता है, यह सब्र मेरा है ऐमा मानता है । तो उसकी उल्टी मान्यता 
बन गई तो फिर व्यग्रता झाती है, उसको शान्ति नही पिलनी है । 

_ मभिथ्णत्वक्े उदयमे जीवपर विविध प्रहार --मिथ्यात्कके उदयमे इस जीवपर क्या- 
गुजरता है सो देखते जावो । मोटे रूपसे जो गुजर रहा वह देखनेमे झा रहा, पर बहुत बारीकी 
से देखें तो धर्म करनेके समय भी जो यह मानता कि मैं धर्म कर रहा हु उस कालमे भी यह 
जीव मायाक्रे लोभमे लि। है और पर्यायमे अ्रदृब्ुद्धि है लो मैं घ्मं कर रहा हू, पै इनसे अधिक 
धर्मात्मा हू, मैं इन सबमे उत्तम हू, कुछ ध्यान तो लाता है, लो क्रिया कराया सब बेकार हो 
गया। तो उसने झपनी पर्यायमें शान बनायी तो मदिरमे आनेको, क्रियाकाण्ड करनेको हो 
अपना श्ूगार समझा, किन्तु आत्माके स्वरूपमे उतरनेका लक्ष्य नहीं है तब फिर जैसे हम 
धर्मक्रिया करते है उस घर्मक्रियावोके समय भी इसका मिथ्थात्व विप दूर नहीं होता । और 
की तो बात जाने दो, व्यापार रोजियार या अन्य जगह मायाचार चलता है तो वह तो प्रकट 
है, मगर ऐसा सूक्ष्म मिथ्यात्व अग है कि पता नहीं पडता, कार्य भ्रच्छा कर रहा है, तपस्या 
कर रहा है, मुनिभिष भी धारण कर लिया है, सब वात मनने आ गई है। समिति ग्रुप्ति सब 
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कुछ क्रिया कर रहा, मगर भीतरमे पर्ग्रायबुद्धि बनी है कि मै मुनि हूँ, इनका गुरु हुँ--इस 
प्रकार पर्यायके बाग्मे मानें जाय कि मै यह हैँ तो वताओ्रो मिथ्यात्व है कि नहीं ? मिथ्यात्व 
ऐसा भीतर सूक्ष्म सुक्ष्म पडा हुआ है जिसकी थाह पाना कठिन है, मगर लक्षण सबका एक 
है | कर्ममे, शरारमे और रागादिक भाव कार्योति श्रात्माके विकारमें यह मै हु! ऐसी श्रद्धा हो 
उसे कहते है भिथ्यात्व । 
सिथ्यात्व दूर हुए बिना कल्याणकी ,असंभवता- मिथ्यात्वके दूर हुए बिना जीव 
कल्याणमें जरा भी नही आ सकता । जैसे मानो कोई मलका घडा है, जिसमे मल भरा है, 
चाहे वह चाँदीका ही घडा क्यों न हो, ऊपरसे उसे खूब धो रहे है, साफ कर रहे है, पर वह 
है मलिन । इसो तरह जिसका चित्त मिध्यात्वसे पगा है, दूषित है वह चाहे शुभ कार्योको करे, 
दयाकार्य भी करे तो भी आखिर वह है तो मलिन, उसे धर्ममार्ग तो नही मिल सकता । तो 
मिथ्यात्वने इस जीवको दुःखी क्रिया है, उससे सुलटनेकरा मनमे उपाय नही सोचता यह जीव । 
झोर-झोर वातोके तो उगय यह सोच लेता ऐसा घर बना लें, ऐसी दृकान बना ले" यह तो 
खूब सोच लेते, मगर मै गआरत्मा अपने आपके स्वरूपमे रमूँ, व्यर्थक विकल्प-जालोसे अपना 
मुख मोड लूँ, यह नही सोच पाता यह शअ्ज्ञानी । यो इस जीवपर भिष्यात्वका ऐसा भूत सवार 
है कि जिससे यह ग्रात्महितकी बात नही सोच पाता । 
अदेवे देवयुद्धि स्थादगरुरो गुरुवीरिह । 
अधर्मेघर्मवज्ज्ञान हृडः्मी हस्यानुशासनात्‌ ॥१०५२४७ 
दर्शनमोहके उदयसे भृहीतमिथ्यात्वके अ्रभ्युदयका दिग्दर्शन--जब दर्शनमोहका शासन 

होता है, मिथ्यात्वका जब राज्य होता है उस समय इस जीवको बडी विडम्बना हो जाती है 
कुछ समभदार हुए तो जो देव नही है उसको देव मानता, पहली गलती, जो गुरु नहीं है 
उसको गुरु मानता है, जो धर्म नही है उप्तको धर्म मानता । देव कौन नही है ? जिसके राग- 
द्वेष हो, ग्रल्पज्ञता हो और अपनेको देवरूपमे निरखता हो । जो देव नही है उसके प्रति यह 
ध्यान जाय कि देव हे, जो भगवान नहीं ह उत्ते भगवान मानना, यह मिथ्यावुद्धि है कि नही ? 
जिसके रागठेष है वह भगवान नही, वह तो जैसे यहाके लोग है दैसा हो गया । जिस भगवान 
को ऐसी चर्चा चरित्र बताया हो कि वह उसे मारने गया, उनको उसने मराया, उनकी सहा- 
यताम गया, चह खुद डरकर भागा, ऐसी बात जिसके चरिवम्ते आयी या इन्होने शादी की 
घनके लड़के बच्चे हुए, भगवान और भगवती कहलाते, ऐसा जिसका,चरित्र हो वह भगवान 
बसे कहा जा सकता है ? जहां रागरठेप है वह प्रश्नु नहीं, अगर उसे ही प्रश्वु मानें तो यह 
गलत हैं। कुंदेवमे देवकी बुद्धि करता गलत है। इसी तरहसे कोई गुरु तो नही है, मायने 
जिममे दया नहों है, जो बडा आरभ्भारित्रहों है, जो जूते पहिनक्र चलता हो, समझो कि 
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जो वर्म नहीं हे उसे धर्ग गातना मिश्सास्व ६ । धर्म क्या नही है ? हिसाके काम, पूजनमें 
हिसाके साधन बनासा अधर्म या अमुक नदी नहा लो तो सारे पाप घुल जाणे या अमुक 
पर्वतस गिर पड़ो तो साई पाप शुल जायेंगे या रेवी देवता, क्षेब्गाल, इनको माननेसे पाप कट 
जायेंगे यह सब्र मिश्यात्व ही तो है । जो पधर्म है उसमे धर्मबुद्धि करना भी मिथ्यात्व है । 
मिथ्यात्वर हटाना सबसे पहला काम है । देशो भगवानकी मुद्रा जो है वह यह मिखाती है कि 
इनमे रागद्वेप नहीं है, ये सर्वज्ञ है, वैसा ही हगे भी बनना है । 
घनवान्य सुताग्र्थ मिश्या-व दुराणय, । 
सेवते कृत्गित कर्म कुर्याद्रा मोहशासनात्‌ ॥१०५३॥ 

सोहशामनमे श्रज्ञानीकी कुफार्यमें प्रहत्ति--प्दयिक भावका प्रभाव बताया जा रहा 
है । ओऔदबिक भावोमे मुख्य है मिश्यात्व । मिथ्यात्यके उदयसे इस जीवकी कया क्या 
स्थितिर्या बनती है ? यह सत्र वर्शन चल रहा है । मिश्यात्व नामक कर्म पौदृगलिक कम है । 
ज्ञानावरणादिक कमोमे जिरावा मिश्यात्वप्रकृति नाम आंया है वह एक मिथ्यात्वकी प्रकृति 
स्थिति, प्रदेश अनुभागमे बद्ध है, यानें उस कर्ममे मिथ्या श्राणशयका अनुभाग पडा हुआ हैं 
गौर वह अचेननम है । अलेतन होकर भी उसमे किस नरह रह रहा है मिथ्यात्व ? यह 
मिध्यात्वसे सम्बंधित है, अनुभव नहीं है उसे, जड़ होनेके कारण, पर ये सारी गड़वर्डियाँ 
भिथ्यात्वमे है । जब उनवा उदय होता तो श्रात्माफे उपयोगमे उस उदयकी छाया झञाती, 
प्तिबिग्व होता, प्रतिफलन होता, सन्निधान होता उस समय यह जीव अपने स्वरूपको भूला 
हुआ उस छायाको अपना लेता है शोर यह ही मैं करने वाला, यह ही मेरा स्वरूप, यह ही 
मेरा सर्वस्व, इस तरहफा उस मिथ्पात्तरमे उसका सकत्प होता है। यही जीव मिथ्यात्व कह- 
लाता हैं । तो इस मिथ्यात्वके णागनरी यह जीव धन धान्‍्य पुत्रादिकवी प्राप्तिके लिए मिथ्या 
देवोकी भी उपासना करता है, खोटे-छोटे कर्म भी कर डालता हैं | जैसे श्रनेक जगह कथानको 
मे भी आया है कि पुत्र प्राप्तिकि लिए दूसरेके बच्चेकी बलि दे दी। तो बताञ्नो यह खोटा 
वगम है कि नही ? श्ररे पुत्र उत्पन्न हो या न हो, कोई इसके आधीन वात्त तो नही । खोटे 
खोंटे देवोकी उपासना, तुच्छसे तुच्छ लोगोकी सेवा, नाना खोटे कार्य यह जीव मोहमे कर 
डालता है। 

प्रत्यन्त प्ृश्चक श्रन्य आत्मावोसे व समस्त श्रनात्माओसे संबंध साननेका कुपरिणाम-८ 
भैया, जरा देखिये यह कि इस भेरे आत्माका किसी आत्मासे कोई रिश्ता सम्बन्ध भी.है 
वया ? जीवका जो स्वरूप है उस नातेसे किसी अन्य जीवके साथ कोई सम्बन्ध हैं क्या ” 
- सबदा अपना-अपना रवरूप-किला न्यारा-त्यारा है, सब पदार्थ अपन-अपने स्वरूपमे र.ते है, 
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पर यह कया पागलपन भ्रा गया, मोह उन्मत्तता आ गई कि जगतके इन अनन्त जीवोमे से 
दो एक जीवोको इसने अपना मान लिया और समझ लिया कि इसीसे मेरे आत्माक्रा पूरा 
पडेगा । अरे पूरा क्या पड़ेगा ? सारा जीवन दुःख ही दु'खमे व्यतीत होगा । पुत्र अगर कुपूत 
निकला तो सारा जीवन दुःखमे जायगा और पुत्र प्रगर सुपूत निकला तो सारा जीवन दुख 
मे जायगा | खूब श्रच्छोी तरह विचार लो, पुत्र श्रगर कुपूत हुआ तो उससे उतना अधिक 
दुःख नही होता जितना कि सुपृतसे दुःख होता है। वह कैसे, सो देख लो पुत्र कुपूत हुआ, खोटा 
निकल गया तो उसे अलग कर दो, ढिढोरा करा दो कि इससे मेरा कुछ प्रयोजन नहीं, लो 
बहुत-सी इल्लतोसे बच गए और अगर सुपूत हुआ तो पिताके मनमें यह आता कि मै इसे 
खूब सुखी कर दूँ, खूब घन जोड़कर रख दूँ ताकि जिन्दगी 'भर आरामसे रहे । तो आत्माके 
नतेसे देखें तो सही कि सुपूतसे इसकों दया मिला ? मिला कष्ट, मोह । श्रात्माक्री बेसुवीमे 
इसे कष्ट ही कष्ट मिलता है। इस आत्माका कोई दूसरा रक्षक नही है, इस आत्माको तो 
अपने सही स्वरूपकी दृष्टि बने और उसमे गअनुभव जगे कि मै यह हु बस सारी तारीफ इस 
की है। 
यथा ज्ञानप्रशाशसे हो क्षणोंकी सफलता--इस मनुष्यजीवनमे श्रगर कोई प्रशसनीय 
महान सर्वोत्कष्ट कार्य कहा जाय तो वह है सम्यक्त्वका होना । सही आशय चित्तमे भरा जाय 
सब पदार्थ स्वतत्र स्वतत्र दिखने लगे, सबकी जिम्मेदारी उनकी उनमे है, मेरे पर मेरी ही 
जिस्मेदारी है, मैं अ्रपने ही परिणमनकी कर सकूगा, ऐसा अपने झ्रापका विचार शुद्ध आशय 
बने तो इस जीवकों कष्टसे मुक्ति हो जाय । मोहसे कष्ट होता और कोई कष्ट नहीं । जब क्षुत्रा 
लगी तो उसका उपाय बन जाता, कोई जरासा शारीरिक कष्ट हुआ तो उसका उपाय बन 
जाता लौकिक दृष्टिसे, मगर इसको कष्ट तो मोहमे आ्राता है । मोह हुआ घनसे, वैभवसे, इतना 
बढ़ जाय, इतना यह हो जाय, इससे अ्रपनेको महान समझे । भीतरमे जो श्रपना मलिन आशय 
है यह ही कष्टश्वरूप है। मलिन आशय क्‍या ? दो का एक मानना, अपनी सुध ही भूल 
जाना, बाहरको अपना मानना और अपनी सत्ताकी सुब हो न रहना, इससे बडो विपसि और 
कोई नहीं इस जीव पर । लोग आँखों दिखी कुछ वातोमे सुविवा-सी समझ लेते है तो यह 
कोन-सी सुविधा है ? आत्माका पूरा इन बाहरको सुविधावोसे, बाहरकी बातोसे नहीं पड़ने 
का, इसका तो सम्यर्दर्शन, सम्यसज्ञान, सम्यक्चारित्रसे ही पूरा पडेगा। रत्ननत्नयक्ों छोड़कर 
बाकी और किसी विधिसे आात्माका पूरा नही पड सकता । तो मिथ्या प्राशयमे इस जीवकी 
कसी कल्पनाये वढ गई, घन पानेके लिए, पुत्रादिक पानेके लिए बडे बड़े मिथ्वाकर्म भी कर 
डालते हैं। कोई ऐसा सोच ले कि मेरेमें मेरी दुनिया मेरा स्वरूप है, मेरा परभव मेरा स्दझूत 
' है, मेरा सर्वेस्व मेरा स्वरूप है, मैं ज्ञानमात्र हू ज्ञान परिणाम, बस यह ही मेरा कर्तापन है, 
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जश्ञानका अनुभवन बनना यह ही मेरा भोलापन है। ज्ञानके रिवाय कुछ मैं भोगता नही, 
ज्ञानसिवाय कुछ मै करता नही, ज्ञानसिवाय मेरा कुछ जगतमे है नहीं। मै ज्ञानमात्र हु, 
ऐसा अपने झ्रापके स्वरूपसे कोई चिपके तो सही, किसीका उपयोग उस पर जमे तो सही, 
बस उसने सर्वस्व पाया । जिसने अपने र्वरूपकी सुध नहीं पायी उसने कुछ नही पाया । 
भव-भवमे बडे-बडे राजा हुए, श्राज्ञाकारी बने, बडे-बडे धनिक भी हुए उससे पूरा क्‍या 
पडा ? एक भव छोडा दूसरे भवमे आये और कीडा मकौडा किसी भी भवमे पहुंच सकते । 
स्वरूपपरिचयमे श्रात्महित--जीवका त अपने आपके निरपेक्ष सही स्वरूपके 
परिचप्मे है, उससे रिश्ता लेनेमे है, उसकी धुन बनानेमे है श्रौर अपनों उस ओर प्रतीति 
अधिकाधिक रहे, इससे अपने जीवनकी सफलता है । एक स्वरूपदृष्टिके सिवाय बाकी जितनी 
परमे लगनेकी बाते है वे सब जीवके लिए अहितरूप है । तो जब अपने स्वरूपकी सुध नहीं 
है किसीको तो इसके अनेक विचार बनते है--परिव।र मेरा भरा पूरा हो तो मै बडे सुखमे 
रहुगा और उसीसे ही मेर। बडप्पन है, महत्त्व है, बस दुःख । ये सब उन्मत्त चेशयें है| पहले 
तो वह ही बतायें इस लोकमे श्राप अपना बडप्पन जतानेक्रे लिए विकल्पोकी कमर वयो कसे 
हुए है ? दुनियामे जो दिल्लने वाले लोग है उनमे प्राय: सभी, कुछ हो बिरलोको छोडकर सभी 
मोही है, मृढ़ है, आत्माकी सुधसे रहित है, स्त्रय बडे कष्टमे है, मलिन है | इनमें मैं अपना 
महत्तत्र वाहु और इतनोके पीछे मैं अपने इस सहज परमा त्मतत्वकी सुब छोड दूँ, तो समझ 
लीजिए कि कितना एक निकृष्ट काम है ” मगर जब तक यह विवेक नही करता जीव और 
अपने म्रापके रवहूपकी रुचि नहीं बनाता तब तक बाहर हो बाहर उपयोग डोलता है और 
बाहरी पदार्थेकि सम्बन्यसे अपना महत्व मानता है। ऐसी दशामे यह जीव धन धान्य, 
पुश्रादिकके समाग मके लिए क्या क्‍या खोटे कम नहीं करता ? अब देखो कहने सुननेमे कहो 
भला न लो, पर यह तो बतलावबो कि पुत्रादिककी प्राप्तिकी कामनासे भगवानकों पूजन, 
्ेत्रगर जाना, बोली बोलना आरादिक बाते ह--बोलो यह कुत्सित कर्म है कि नहीं । जहाँ 
खोटा आशय है कि मेरेको पुत्र उत्पन्न हो, इससे ही मेरा बड़प्पन है, इसके ब्रित। मेरा कोई 
जीवन नहीं, यह ही मेरा सर्वस्व है उसकी दृष्टिमे भगवानके स्वकूपको पवित्रता नही अं 


सकती है । वह तो अपनी धुनपर है, और इस घुनपर प्रश्युमुतिकी पूजा आदिक करना यह 


भी कोई भला कार्य नहीं है, क्योकि भाशय खोटा पडा हुग्रा है। पहले ग्राशयको पवित्र 
जस्वरूप हैं उसमे यह शअ्रद्ुुभव 


बनावे । मेरे को कुछ न चाहिए, रुफे श्रात्माका जो शुद्ध सह 
बना रहे कि मैं तो यह हू, वस यह चाहिए, इस स्थितिमे ये सारे सकट हु हो जायेंगे । 
सिद्धमेतन्तु ते भावा श्रोक्ता येंडपि गरतिच्छलातू । 
अ्र्थादौदयिकास्तेडपि मोहद्वैतदयात्‌ परम ॥१०५४)) 
सोहके बलपर कन्य औदयिक भावोंकी उद्धतता--कहनेके लिए ऐसे बहुतसे प्रकेरण 
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हुतनी वार्तायें है थ्चिको हम खोटा बंध करने वाली बोल सकते है, मगर ये सवके सब 
केवल एक मिथ्यात्व राजाके आधार पर ही जीवित दे । जहा मिशथ्यात्व नष्ट हुआ वहाँ जितने 
भी प्रौदयिक भाव है, जितने भी श्रन्य कर्म हू वे सब मुरका जाते है एक दर्शवमोहकी जड़ 
कट जानेसे । औदयिक भाव बहुतसे बतलागे हे--जैसे नरकगति, तिर्यव्चगति, मनुप्यगति श्रौर 
देवगति । कहते हैं ना लोग ? तो गनियोसे गमन जन्‍्ममरण करना और इन देहोके सहारे 
सारे कष्ट बने हुए है। ये चारों ही गतियां दुखमय हे । वर्णन ही आता है--चतुर्गति दुःख 
स्वरूप है । किन्‍्त्‌ यह सव एक प्रार्सग्िक वर्णन है । मिथ्यात्व ही दुःख स्वरूप है, गतियां 
नहीं । गतियोंमें जो दुःसस्पता भागी है ओर थे गति जो हमारे दुःखके स्थान वन गए है । 
वह सच इस मिथ्यात्वपर ही श्राधारित है । 
सोहऊे निर्बेल होनेपर श्रन्थ फर्मेके उदयमें निर्वलता--मिश्णत्त्र न रहेगा तो ये 
गतिया कनम्न तक चलेगी झौर सिश्यात्व न रहे तो यतिया चलनेपर भी वष्ट नहीं महयूस हो 
रहा । तब ही तो वहते है कि, मरकोमे बड़े कठिन दु'ख भोगता है यह सम्यग्हप्टि ज्ञानी, फिर 
भी कर्मोकी निर्नेरा वहाँ भी चलती रहती है, भीतरमे निराकुलता वहाँ भी वनी रहतो है । 
बगतिमे सैवाड़ों देवियोंके बीच बड़ा सुख महसूस करने वाला देव अश्रमेक जगह क्रीडा मातन्रमे 
घिद्दार करके अपनी लीलावोमे खुश रहने वाला देव, सारे जीवनभर इस तरहकी मौज मानने 
वाला देव भी एरमे दु.खी है, वयोकि तृष्णा उत्पन्न हो रही है, मन स्थिर नहीं है । जहाँ जहां 
बाहरम उपयोग लगा है, भीतरके स्वरूपकी सध रा तो बाहरंए जहाँ लग्न है वहाँ 
द.ख ही है । बाह्यपदारबोमि उपयोगका फयना ही दु ख है । श्रव श्राप देखों, हम श्राप लोग रात 
दन दु'खबग वरतुत वित्तनी किया बारते है ? जहाँ महज आत्मस्वरू्पपर दृष्टि न रही, पर- 


है 


पदार्थ, परसावमे ही जगय लगा दर रह गए वहाँ सारा कष्ट ही कष्ट है, व्यग्रता है । वहाँ 
भने ही कुछ हे, मजाक करे, मौज माने, मगर भीतरमे तो तृप्णाकी चोट है, उसका हसना 
एक सनीमाके चित्त तरह हैं। कोई सूख नहीं बा । संसारका सूख हो वह भी 


+ पंप 
/ 


संगरपा दुः्स हो महू भी दृश्व है। यह 
पीश सागेया कि हाव सैले सूत्र कया भोगा, जिन्दगी यो ही गुजार दी, बह 


हे भा. बढ कोई पानन्दवी बाल से रो । पीछे पता पड़ जायगा, मगर जो 
हिस्से बसास्यर्पका सही निशय बनाया है वह सो सही ज्ञान दनासे हुए है | सख और दृशव 


ऊ् 
जी के 
हि कं 


घर ०] 
भें पे. नंद मात + । ससारशा सम भीर मससास८्ता दुद दोनों ही गलिन अचस्थार्ये है । 
दोहीसे की तास्फका रोग इसा दुआ, दोनोंग्रे ही ससंतोत पड़ा हु है, ब्यप्नता रहती है, 
एसशिए संसार दी पे थी स्थिति दे आाडाप। मेरे स्वहाह्ठा दजेत रे, भरे झगनने मर 
ज्ययानम, ग्ट दस ह््लापूउ्छ श्दँ झ्लिमे 5 यह सहन ऊनन्प प्रकाशमाद ऋोर यू न । 
धर ऐश ही में इष्टिस रह, दस इस ही एन्णिमसमे ऐेरी आशा, 5 है हु 


ल्‍( 
नदी 
रा रु हे । 
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सहज भ्रम्तस्तत्वकी सुधपे हटनेपर कष्टोंके श्रनुभवन्त--सहज स्वभावकी धुनसे चिंगें, 
बाह्य पदार्थमि अपना मन फंसाग तो वहाँ कप्ट ही कप्ट है। श्रव इस कुज्जीके श्राधारपर 
अपनी-अ्रपनी परीक्षाये करें । बहुत ग्रच्छी तरह घरमे रह रह, बढ़े अच्छे साधन है, मगर 
आत्माका तो उद्धार नही हो रहा | आत्मा तों शान्ति और झानन्दमे नहीं झा पा रहा । इस 
की व्यग्रता है श्र इतने से ही तो छुट्टो नही मिल गई, जो कर्मबध हो रहा है उसका उदय 
होगा । आज तो इस मनुप्यभवमे है, यहासे मरण होते ही दूसरे समयमे जैसी करनी है वैसी 
बांत बन जातो है । कोडा मकौडा आदि क्रिसी भी भवमे जन्म हो जाता है । तो इससे विवेक 
बनाये कि मेरे श्रात्माकी भलाई किसमें है ? कुछ क्षण तो अपने आपके सही घाममे आना 
चाहिए । अन्तस्तत्वमे मै यह हू ऐसा परिचय कुछ समय होना चाहिए, मगर श्रात्मपरिचय, 
आत्मश्रद्धा, आत्मस्पर्श अपने स्वरूपमे आत्माका 'श्रनुभव करें, कभी यह वात नही “बनती तो 
बस वह डोलने वाला जीव है । कोई जीव मरा, कही पैदा हुम्ना, कही रहा, वह कष्ट ही कष्ट 
है । इन गतियोके रूपसे जो और भाव कहे गए है वे सब भी श्रौदयिक तो है मगर दशन 
मोहनीय और चारित्र मोहनीयके उदयसे ही उनमे यह बात पडी हुई है । मनुष्य शरीर है, 
पुदूगल शरीर है, यह क्‍या बाधा दे रहा ? मान लो इसमे कोई फोडा, फूसी 
हो गया, सड गया तो वह क्‍या कष्ट देगा जीवक्ी ? मगर जीवमे जो यह भाव लगा हुआ है 
कि मेरा यह कष्ट *** । जिर्षात बाहर कही नही है, विषत्ति अपने अन्दर है श्र वह विपत्ति 
कमंके कारण नही है, शरीरके कारण नही है, अपने विकल्पक्रे कारण है । यद्यपि ये विकल्प 
नैमित्तिक है, कर्मंविपाकका निमित्त पाये बिना नही होते, मगर कमकी सब बात कमंमें ही तो 
है उसका सल्निधान पाकर जो विचार विकल्प बनते है--ये दुःखकर है । अश्रब मुझे नही 
मानना है अपने को भिन्न-भिन्न रूप, मै आत्मा तो एक सहज चैतन्यप्रकाशमात्र हु और मुझे 
इससे नहीं चिगना है, मै ऐसा ही अ्रपनेको निरखकर यहा ही बसूगा । ऐसा यदि कोई अपने 
' मे भला आग्रह करले तो क्या किया नही जा सकता ? यह आग्रह भी किया जा सबता। 
ऐसे पत्रित्र आशयमे तो इस जीवका कल्याण है, बाको बाहरी ममता मोह ये विकल्प ही तो 
है, बैठे बैठे ख्थाल ही बना रहे है। इन ख्यालातोमे जीवका कुछ भी भला नही है । 

यत्र कुत्रापि वान्यत्र रागाशो बुद्धिपूर्वक, । 
स स्थादू दविध्यमोहस्य पाकाद्वान्यतमोदयान्‌ ॥१०५४५॥। 

विकट कष्टहप बुद्धिपुरवेक रागाशके अ+ध्ुदपका निमित्त मोहोदय--जहाँ कही भी 
बुद्धिपुवंक रागाश उठ रहा है याने अपनो समझ बना बनाकर, अपने अ्टपट खुयालात करके 
जितने भो राग ह्वेपदिक भाव उठ रहे है ऐसे बुद्धिपृत्रेंक राग ये दो प्रकारके मोहनीय कर्मके 
उदयसे होते है । देखो अन्य लोगोने बतायां है प्रकति और पुरुष | पुरुष मायने आत्मा गौर 
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प्रकृति है जड प्रधान । करने वाली प्रकृति है, भोगने वाला पुरुष है, यह उनके सिद्धान्त की 
बात बतला रहे है और एक मिलान करते जावो कि किस हृष्टिसे देखें तो यह बात सत्य 
उतरती है । क्या कहते हैं वे कि करने वाली प्रवृ[ है और भोगने वाला पुरुष है। उनकी 
'हष्टि यह है कि रागद्वेष मोहादिक जितने जो कुछ होते है वे सब प्रकृतिके विकार है और 
चूकि ये प्रकृतिके विकार इस पुरुषके क्षेत्रमे हो रहे है तो चेतन तो पुरुष है इसलिए मुक्तिको 
आफत चेतनपर ही आती है। श्रब इस बातका नयविभागपूर्वक जैनसिद्धान्तसे मिलावें | 
जीवमे जितते भी रायादिक भाव उत्पन्न होते है वे सब है क्या ? रागद्वेष जो प्रकृति है, कर्म 
है, १४८ कमंप्रकृतियाँ है, उनमे जो रागढ्वेषकी प्रकृत्तिया है उनका ऊधम है, उनका विपाक 
फूटा है श्रौर उन प्रकृतियोमे ही वे सब विकार बन गए है, मगर वे आत्माके एक ज्षेत्रावगाह 
में ही तो है और आत्मा ऐसा अशुद्ध उपादान है कि वह सब प्रकृतियोका ऊधम इसके उप- 
योगमे प्रतिबिम्बित हुआ, सो यह आत्मा चेतन है, इसका ऋट उपयोग बदला श्र उस 
मलिनतामे लद गया । इस हृष्टिसे देख तो उनके कथनमे और जैनसिद्धान्तके कथनमे बहुत 
'कुछ समानता है, पर अ्रन्तर क्‍या आता है ? अन्तरश्रात्मा भोगता किस तरह है, बस इसके 
विश्लेषणमे अन्तर है | कुछ दाशनिकोका कहना यह है कि आत्मा तो अपरिणामी है, जरा 
भी बदलता नही है। कोई परिणति करता नही है, तिस पर भी भोगता है, जब कि जैन- 
सिद्धान्त यह कहता है कि श्रात्मामे परिणमन हुए बिना भोगना आ ही नहीं सकता । कुछ तो 
परिणाम हुआ्ना, ज्ञानका विकल्प हुआ, इस तरहका ज्ञान बन गया । ऐसा हुए बिता विपरिणाम 
नहीं बन सकता | थोंडा अन्तर है, मगर मूल बात यह देखें कि ग्रात्मा तो अपने स्वरूपसे 
निरपराध है, एक चेतनेको करने वाला, मगर उदयाश जो यहाँ फलका, ऐसी जो एक छाया 
का प्रतिफलन झाया उसमे उलझ गया और यह दु:ख पा रहा । तो जितने और बाहरी साधन 
है श्रसाताका उदय, गतिका उदय, शरीरका मिलना जितने भी और और बाहरी प्रसंग है ये 
समस्त प्रसंग भी मोहके कारण दु.खरूप बनते है, मोहके बिना दुःखरूप नही बनते । 
दर्शनमोह व चारित्रमोहसे हटकर अपनेसे उपयुक्त होनेमें श्रात्महित -- मोह दो प्रकार 
का है--(१) दर्शनमोह, (२) चारित्रमोह । याने ऐसा विकट मोह कि आत्माकी दृष्टिको ही 
उल८ दे, अपन स्वरूपको न पहिचान सके, बाहरी-बाहरी बातोमे यह अ्रपना स्वरूप मानने 
लगे, यह तो है दर्शनमोहका विपाक और चारित्रमोहका विपक है विषयोमे प्रवृत्ति करना । 
विषयोमे प्रवृत्ति करना दर्शनमोहके बिना भी हो सकता और दर्शनमो हके सद्भावमे भी हो 
सकता । जहाँ मिथ्यात्वका उदय नही है वहाँ चारित्रके, मोहके उदय होनेसे राग तो होता, 
मगर ससारपरम्परा बढ़ाने वाला राग नही है। तो वह राग किसीके बुद्धिपृवंक है, किसीके 
अबुद्धिपूर्वक है । एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिथ आदिकका यह राग, यह मिथ्यात्व यह श्रवुद्धिपूवंक चल 
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रहा है, सवंधा अवुद्धिपुवंक नही । ज्ञान उनमें भो है, विकल्प वहाँ भी बनते है, श्र ऊँचेके 
गुणस्थान (७वां, पववाँ, €वाँ, १०वाँ गुशस्थान) में सी राग चल रहा है, किन्तु अबुद्धिपूर्वक 
चल रहा है । जहाँ समभ-सममकर राग बने और अपनी बुद्धिमे अ्रनुभूत होने वह तो है 
बुद्धिपूर्वक राग और न हो ऐसा तो अबुद्धियृवंक राग है, मगर सब रागोका फल चोट है । 
वुद्धिपुवंक रागमे व्यग्रता मुख्य है, श्रवुद्धिपूर्वक रागमे व्यक्त व्यग्रताकी मुख्यता नही है। तो 
सबसे महान्‌ बैरी हम झ्राप जीवोका है तो मिश्यादर्शन, मिथ्यात्व बैरी, यह अपने स्वरूपकी 
सुध नही लेने देता । यह जीव भीतर कुछ विचार ही नही करता, निरखता ही तहीं, इन 
चमडेकी श्रांखोसे वाहर जो-जो कुछ दिख रहे उनमे ही अच्छा-वुरा इस प्रकारका हवैत भाव 
करता है । इन चर्मे-चक्षुओको बंदकर भीतरमे ज्ञानचश्षुका बल बनाकर कुछ तो अपने हिंतके 
लिए विचार करना चाहिए कि मेरेकों इस दुर्लभ जीवनमे करनेका क्या काम पडा है ? आ्रात्मा 
की उपासना | मैं आत्मा सहज अभ्रपने आप किस स्वरूपमे हूँ ? केवल एक चैतन्यप्रकाश । 
जिसमे कोई रागद्वेष नही, आशा विकल्प नही, केवल चैतन्य प्रकाश मै अपनेको भ्रनुभवू कि 
मैं तो यह हू, अन्य विकल्प न सताये, ऐसा श्रपना श्रतुभव भगाये तो इस जीवका कल्याण 
है । मिथ्यात्वके उदयमे इस जीवकोी आत्मकल्याणका मार्ग नहीं मिलता | रागरगमे, विपय 
कपायोमे, इन वासनाभ्रोमे यह सारा जीवन लगा दिया जाता | चूकि मिथ्यात्वका उदय है, 
इसलिए अनन्त जीवोमे से दो-चार जीवोमे यह छाँट कर लिया कि ये मेरे है, बस इन्हीके 
लिए मेरा तन, मन, धन, वचन सब कुछ अपंणा है, मेरा शर धरा क्‍या, ऐसा अपने आपको 
रोता समझ लिया, जिसका ऊल व्यग्रता है, कर्मबन्च है, आगामी कालमे कष्ट भोगेगा । इस 
सबका मूल कारण है मिथ्यात्व । सब जीवोका स्वरूप परस्पर एक दूसरेसे भिन्न है, स्वलक्षण- 
स्वरूप है, अपनेमे याने एक चैतन्यमात्र है । मगर सत्ता जुदों-जुदी है, मेरा सब कुछ मेरेसे, ही 
होता है, मेरा कुछ परिणमन दुसरेमे नही होता, दसरेमे मै कुछ कर नही सकता । मै अपने 
की जानू, अपनेकी समझ और अपनेमे मग्न होऊं, यह ही एक विषि है जिससे कि हम अपने 
को शान्‍्त बना सकते है । 
एवमौदयिका भावाश्च॑त्वारों गतिप्तश्निता । 
केवल बन्धकर्तारों मोहकर्मोद्यात्मिका ॥१०५६॥ 

मंगलसय आ्रात्माका मोहकर्मोद्यमे बन्धन--यह जीव अपने स्वरूपसे मंगलरूप .है, 
भगवानके समान स्वरूप वाला है, आनन्‍्दमय है, पवित्र है, सर्व द्रव्योका राजा है, किन्तु 
अनादिसे ही कर्मसम्ब होनेके कारण भझ्राज तक दूसकी बडी बियडी दशा चली आयी है । 
निगोदमे रहा अनन्त काल, मुश्किलसे निकला, अन्य स्थावरोमे आया, विकलन्रयोमे श्राया, 
पण्चेन्द्रियमे आया घूमते-घुमते अनेक कष्ट उठाये है। श्राज सुयोगसे मनुष्यपरययिमे आये, 


गोध[ १०५६ २६५ 


किन इस भवमे भी यह जीव अपनी शान, इण्जत सत्र कुछ पर्यायमें समझता है। यह शरीर 
यह एक पर्याय है, इसका आत्मास कुछ सम्बंध नहीं । सयोग सम्बंध तो है, मगर अनित्य 
छूट जायगा सम्बंध । इस णरीरप्ते श्रात्माका कई पूरा नही पडेगा। शरीर छोडकर जाय॑गा 
दूसरा शरीर मिलेगा, ऐसी तो स्थिति है मगर यह मोही जीव यहाँके मिले हुए वैभवोमे इतना 
लिप्त है कि उसीकी धुनमे रात-दिनके चौबीसो घटे इसके व्यतीत होते है । अपनेमे बसे हुए 
सहज परमात्मस्वहूपका यह ध्यान नही कर पाता । ससारमे भ्रब तक जिनना भी समय गया 
वह सब्र व्यर्थमें ही तो गया, क्योकि औदमिक भावोमें रहा ॥ कर्मके उदयका निमित्त पाकर 
आत्मामें जो-जो गंदगियाँ हुईं उनमें यह लिप्त रहा | पहले नरक, तियछ्च, मनुष्य, देव--इन 
चार गतियोवी वात कही जा रही है | यह जीव थुद्ध चेतन्यस्वरूप है, याने केवल चेतना यह 
ही जिसका स्वरूप है, स्वभाव है, आकाणकी तरह श्रमृतें है, चैतन्यविशेष इसका लक्षण है, 
मंगर यह आत्मा किस दशामे पड गया, राग, हेष, मोह जगते । यहाँ किसी पदार्थंका किसी 
दूसरे पदार्थ सम्बब कुछ नही, सभी पदार्थ अपनो-अपनी सत्ता लिए हुए है, लेकिन इसको 
भोह ऐसा लगा है कि दुसरोके संगसे अपनेको बडा मानता है, परिवारसे, धन वैभवसे अपनी 
शोभा मानता है, अपनेको महान्‌ समझता है, इस तरहका मिथ्या आशय बना हुश्ना है. कि 
यह जीवन भी घर्मेरहित बीता जा रहा है और आगे भी न जाने क्‍या दशा होगी ? 
मोहके फलमें गतियोंकी विडस्वना--मोह प्रधान औदयिक भाव है, इसके फलमें 
कीडानमकौडा, पशु-पक्षी श्रादिक जन्म पाते रहते है प्राणी । देखो इन जोवोपर कौन दया करता 
है ? भ्रभी कोई चूहा निकल आये तो लोग कुत्तेसे पकंडवा देते या उसकी पछ बॉधकर, प्रग्नि 


के पास उसे ले जाते । कौन दया करता है इन जीवोपर ? इन कुत्ता, बिल्ली, घोड़ा, गधा, 
भेड, बकरी आदिककी क्‍या दशा है, सो श्राप सब जानते ही है । ये सब कर्मके उदयसे होने 
वाली दणशायें है | मनुष्य हुए तो मनुष्योक्री वात देख लो--मभिखारी, दीन, गरीब, अधे, लगड़े 
लूले मनुप्योकी दशायें देख लो, उनपर क्या गुजर रही है, और कोई बडा भी हो, वैभववान 
भी हो तो वहा वया वह शान्तिका अनुभव करता है ? और झात्माके स्वभावसे धलग हटकर 
वाह्यपदार्थेमि उपयोग दिए हुए है, उसे क्या चैन है ? बह तो कित्तना कठिन विपत्तिमे है 
देखगतिमे गये, खो देव हुए तो वहाँ भी व्यर्थंका जीवन, अ्रच्छे भों हुए तो भी आखिर वह 
संत्ारी जीव ही तो हैं। यों ये चारो ही गतियां दुःखरूप हैं, ये मादयिक भाव ही तो है 
भर इनके होते फर्मब्नन्ध भी चल रहा है, मगर यहांकी अवस्थाओर्े जो दमबन्ध हो 

सो मोहकर्मके कारण हो रहा हैं । जीवमे मोहभाव होता है, रप्यढ्ेप होता है, उसके कारण 
वध चल रहा हैं । पेही शरोरके कारण बंद नहीों, मगर ये सव राग हंप माहके उत्पन्न करने 
में सहायव' है, भझ्रालम्बनमाच है, इस कारण ये कर्मके बन्‍्चन इसाये गए हे । 
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कपायाश्चापि चत्वारों जीवस्यौदयिका* स्मृताः । 
कोधो मानो5्थ माया व लोभश्वेति चतुष्टयम ॥१०५७॥ 

कुहष्टिकी क्रोध मानसे सरनतता--जीवके उन मलिनभावोका वर्णान चल रहा है जिन 
मलिनताओके कारण यह जीव दुःखी है| दुःख क्या है, यह समझे बिना दु.खसे श्रलग न हो 
सकंगे । जिसको दु खका परिचय ही नही वह दु खको पुख मानकर रह रहा है, वह अब 
दु खसे क्यो हटेग। ? देखो ससारके जीव क़ोध करके क्रोचमै ही तृप्त हो रहे, गुस्सा ्राती तो 
उस समय भी यह मानता कि में बहुत अच्छा काम कर रहा हू, मेरे लायक यह ही काम है, 
मैं बडा हू, ये छोटे लोग है, ये क्यो नही मेरी प्राज्ञामे चलते ? उसे मान अ्रभिमान सुहा रहा 
है | जब चाह है कि मैं दुनियाके सब मनुष्योसे बडा कहलाऊँ, वह मानमे खुश है, भौर देखो 
दुख है मानमें । जब इस पर्यायकों देखकर अपनेको सबसे बड़ा मान रहा तो आप देखो उसे 
भीतरमे कष्ट हो रहा कि नही । अपने परमात्मस्वरूपकी सुध छोड़कर किसी भी बाहरी पदार्थ 
में ग्रपना रूयाल जमाये तो वहाँ नियमसे कष्ट है, श्रकल्याणा है, कमंबध है। तो कैसा मोह 
सवार है कि जो चीज दुःखरूप है उसीमे यह मग्न हो रहा है । 

कुटष्टिफी मयाचारभे मर्नता---माया कषाय छल कपट बहुत गदा भाव है। जो 
छली कपटी पुरुष है वह अपने परमात्मस्वरूपका स्पर्श नही कर सकता। किसीसे कुछ कहा, 
किसीसे कुछ भिडाया, इस तरह मायाचार सब लिपट गया व्यवहारमे । माया करने वाले 
पुरुषको टेडकी उपमा दी जाती है। माया कपायके जो चार भाव है, उनकी उपमा टेडसे की 
गई है । ठेडमे धर्म नहीं। जैये मालाका दाना होता है, मालामे काँचकी मणिके बीचमे छेद 
रहता है, जिसमेसे सूत प्रोया जाता है, उन १०८ मशियोकी माला बना ली जाती है। 
अगर किसी मणिमे छेद बिल्कुल टेढा हो गया, सीषा छेद नहीं हे तो क्या उसमे युत पिरोया 
जा मक़ता है ? नही विरोया जा सकता, वह तो बेकार है, फेंकेके काबिल है। तो जैसे टेढे 
छेद वाली मणिमे सूृतका प्रवेश नही होता इसो तरह मायाचार वाले हृदयमे धर्मंका रच भी 
पवेश नहीं हो सकता, क्योंकि उसका चित्त अ्रस्थिर है । किसीसे कुछ कहा, किसीसे कुछ, इस 
तरह नाना प्रकारके शल्य पडे हुए है, मगर यह जीव मायाचार करने वाला मायामे ही खुश 
हो रहा है । किसीकी बात किस्तीसे भिडाया । थोड़े समयके लिए कोई लोकिक वस्तु पा लिया 
तो उससे वह अपनेको बडा महानु समझता है| देखो यह मायाचार कष्टरूप है, ससारपे रुलाने 
वाला है, मगर इस मायाचारमें ही इस मोही जीवको ग्रानन्द मिल रहा है। उसीने ही मौज 
मान रहा है | तो ये कपाये दुःखरूप है और उन्हीते यह सुश्व मानता' है । देखो शस्त्रके उप- 
देश केवव सुननेके लिए नहीं हुमा करते, किन्तु जो बात कही जा रही है उसको अपने आपमे 
घ॒टानेके लिए है उपदेश । यह बात मुझमे पायी जातो है या नही ? पायी जाती है तो यह 
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चाहिए नहीं, इसको हटाना है, कोई उपाय बनाना है कि इस दुनियावी अ्रधकारसे हटकर मै 
सच्चे प्रकाशमे रह । देखो कषाय जब होती है जीवके तो कितना कष्ट होता है और उस कषाय 
में यह मोही मौज मानता है। 
कुहष्टीकी लोभकषायमें मग्नता--लोभकपायकों बताया है कि लोभ पापका बाप 
बखाना, याने समस्त पापोका प्रधान है लोभ, तृप्णा । बाह्मपदार्थ चाहे चेतन हो, अचेतन हो, 
कोई भी वस्तु हो, धन वैभव हो उस वस्तुका लोभ आता-यह मेरे पास भ्राये, मै इससे महान 
बनूगा, इस प्रकारका जो तृष्णाका रंग लगा है यह्‌ जीवको बडा कष्ट दे रहा है, मगर यह 
जीव रात-दिन इस तृष्णामे हो प्रसन्न है । देखो यह चीज जोडो, वह चोज जोडी, श्रच्छे कपडे 
पहिन लिया, ग्रच्छे झ्राभूषण पहिन लिया, और-भौर भी आरामके साधन जोड लिया, यह 
सब कुछ करके मनमे कुछ ऐसी बात झाती है कि लोग सुझे धनिक समझे, तो बताओ यह 
तृष्णाका रग है या नहीं ? है । तो जहाँ तृष्णाका रंग चढ़ा है वहाँ इस जीवको कष्ट हो कष्ट 
है । वहाँ आनन्दका लेश भी नही, मगर देवो लोभकों छोडना नही चाहते । वृद्ध हो गए, 
लडके लोगोनें सब काम-काज सम्हाल लिया, फिर भी ये मोही जीव इस तृष्णाकों छोड़ नहीं 
पाते । आयु तो छूट जायगी मगर तृष्णा नही छूट पाती, क्योंकि तृष्णामे इतना मुग्ध हो गया 
यह जीव कि उससे अपनेको सुखी मान रहा । भरे एक क्षणको भी तृष्णाका रग छूट जाय 
और शपनेमे बसा हुआ्ना जो शुद्ध सहज चैतन्यस्वरूप है उसका अनुभव जगे, परमविश्राम मिले 
तो इस जीवका नियमसे भला होता है। 
प्रभुदर्शनसें प्रशुवत्‌ श्रपने सहज स्वरूपके दर्शनकी सहिमा--हम भगवानके दर्शन 
करने क्यो झ्ाते ? एक आदतसी बन गई, एक व्यसनसा बन गया कि लोगोको दर्शन किए 
बिना चैनसा नही पड़ता और लगता कि श्राज मैने कुछ नहो किया, इस प्रकार मानो दर्शन 
करनेकी प्रक्रिया तो चल रही है, मगर दर्शन करना किसलिए था और उसका फायदा हम 
उसी समय उठायें, इस कलाका प्रयोग नही है तो हम धर्ममार्गमे प्रगति तो नही कर सकते । 
किसलिए धर्म करना ? यह सारा संसार, यह रात-दिनके चौबीसो घटोका वातावरण।, गृहस्थी 
का प्रसंग, लोगोका सग यह केवल एक आक्रुलताका ही करने वाला हैं, इसमे हम श्राकुलित 
होते आये है, इस आ्राकुलतासे बचे है भगवान अरहत सिद्ध प्रश्न । इनको रच भी आकुलता 
नहीं । कौनसी कला इन्होने पायी जिससे ये भगवान बने, और इनको रंच भी आ्राकुलता नही 
है ? हैं तो वह भगवान हमारी ही जातिके । जैसे हम जीव है वँस ही वह जीव है, वह कोई 
अजीव तो नही है। जो स्वरूप मेरा है वही स्वरूप उनका है। क्या फ हो गया कि वह तो 
शान्त है, पृज्य है, बड़े-बड़े लोग उनकी आराधना करते है और यहाँ हम प्राप्त ससारको यात- 
ताये सह रहे है । कौनसा कारण है ? वह कारण है यह कि प्रभुने अपने जीवनवी सम्हाल 
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वःर लिया था बाने समस्त बाह्य पदा्थसि तृष्या हट/ ली थी । किसीमें उनको मोह नही रहा, 
सबका विकल्‍प छोडा और झपने गआआरत्माके उस चैतन्यस्वरूपमे ही अपना उपयोग लगाया । 
उसका फल यह हुआ कि कर्मोकी निजेरा हुई, केवलज्नान हो गया, समस्त दुःख दुर हो गए, 
१८ प्रकारके दोप खत्म हो गए, निर्मेल पविन्न आत्मा हो गए । भ्रव एकदम आ्ानन्दमय है । 
है हमारा ही यह जीव । जैसे कोई अपने घरका ग्रादमी मुनि हो गया तो लोग कह बैठते कि 
यह हमारे ही घरके तो है मुनि हो गए, ऐसे ही यह भगवान हमारे घरके ही नो है, हमारे ही 
समहके तो है । जो मै जीवस्वरूप ह, ऐसे ही वह जीवस्वरूप है । पर कया अन्तर झा गया 
कि वह सदाके लिए सकटोसे सुक्त हो गए और यहाँ हम श्रापको दु.खो होना पड रहा है। 
यह अन्तर झ्राया अपने स्वच्पकी सम्हालसे, सम्यग्द्शनसे । गाते तो रोज है-सम्यर्दश्शन, 
सम्यग्ज्ञान, सम्यकूचारित्रको नमस्कार हो, पर यह केवल मुखसे गाने भरकी बात है, इब तरह 
से काम न चलेगा । अबना उपयोग ऐसा बने कि यह सम्यग्दर्शन मेरी ही तो चीज है, मेरेमे 
आयगणी ओर मेरेसे भला होगा और मेरे लिए बडा सुगम है सम्यवत्व पाना । बाह्य परदार्थसि 
सुख मोड़े, अपने आआत्मस्वक्ृपकी ओर दृष्टि करें तो आत्मामे एक अद्भुत भ्राराम मिलेगा, 
सम्यग्दर्शन उत्पन्न होगा । मेरा स्वरूप है सम्बग्दर्शन, सम्यसज्ञान और प्तम्यकचारित्र, जिसकी 
हम जाप करते है वह मेरा ही तो स्वरूप है। स्वरूपको सम्हालें श्रौर सब संक्टोसे पार हो 
जानें । 

स्वरूपकी भूलसे ही कष्टोका आक्रमश--भैया ! अरब तक जो दु.ख पाये है वह स्वरूप 
भूलकर हो पाये है । बताते हैं # हिरणकी नाभिमे कस्तूरो बसी, रहतो है जो बडी सुगधित 
होती है । उसकी सुगध हवाके साथ-साथ बहती है । उस सुगधको पानेकी इच्छासे हिरण 
चारो ओर यत्र-तन्न दौड लगाता है। दौड लगाते-लगाते वह तेज हॉफने भी लगतो 
है अथवा शिकारी लोग उसे मार भी डालते हैं। तो देखो एक कस्तूरीका परिचय 
न होनेसे हिरणकी क्‍या दशा हुई ? कस्तुरी बसी थी हिरणकी नाभिमे ही, मंगर उसका पता 
न होनेसे वह जगलमे चारो ओर उसे ढुढ़ता फिरा, अन्तमें मरएको भी प्राप्त हो यया । इसी 
तरह यह परमात्मस्वरूप यह अनन्त आनन्द परमपवित्रता मेरे हो स्वरूपमे है, मगर इसका 
परिचय नहीं है, तो बाहरमे भ्रपनी दृष्टि गड़ाये है, मुझे यहाँसे घुख मिलेगा, यहाँसे ज्ञान 
मिलेगा यो वह सब तरफकी दौड़ लगा-लगाकर कष्ट पाता है। भले ही कुछ साधन है 
मगर धर्म तो न मिलेगा बाहरमें, आनन्द तो न मिलेगा वाहरसे । मदिरमे जाकर -म्राप अपने 
विचार बनायेंगे और अपने स्वरूपका सहारा लेंगे तो धर्म मिलेगा, नहीं तो मदिरमे कही धर्म 
नही मिल जाता । आप दर्शन करे, विचार बनायें, प्रश्नुका सहारा लें तो धर्म मिल जायगा। 
तो यह श्रानच्द शान्ति, धर्म-सब बुछ अपने श्लापके अन्दरमे है, मगर इसका, परिचय नही है 
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सो बाहर ही बाहर डोलता रहता है । देखो ये चारों ही कपाय' मलिन है, दु खदायी है, कर्म 
'के उदयसें होने वाली है, एकसे एक बढकर है । जब गुस्सा आता है तो सब गुण भस्म हो 
जाते है । किसीका आपने कितना ही उपकार किया हों और “उसे ऐहसान मानना चाहिए 
और एक वार आप उसपर तेज गुस्सा हो जाये तो वह आपकी सारी बातें भ्रुला देता है। 
क्रोध, मान, माया, लोभ ये चारो ही कषाये इस जीवको कठिन कष्टमे डालती है। ये कर्मके 
उठयसे होते है, इसलिए कमंमे और अतने आत्माने भेद समझें, कर्मसे चित्त हटावें और 
आत्मामे चित्त लगावें तो शान्तिका मार्य मिलेगा । 
ते चात्मोत्तरभेदेश्व नामतोष्प्यत्न पोड्ण । 
पञ्चविशतिकाश्चापि लोकासख्यातमात्रकाः ॥१०५८५॥ 
अनन्‍्तानुबन्धी कषायसें महान्‌ उपद्रद--कषायोकी बात चल रही है। ये कषायें मूल 
में चार प्रकारकी है-- क्रोध, मान, माया, लोभ, और इनके भेद अनन्तानुबधी आादिक भेदसे 
चार-चार बनावें तो १६ हो गए । यह कषायकी बात धवल रही है जो जीवको दुःख दे रही 
है, अपने आत्मस्वहूपकी पहिचान नहीं है सो कपायोमे लग रहे है और दुःखी हो रहे है। 
अनन्तानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ ऐसी कषायें जगी कि जिनमे आझ्ात्माके स्वरूपकी सुध 
न रही, उसे कहते है भ्रनन्तानुबवी । जिसके अनन्तानुबधी कषाय है वह ससारमे जन्ममरण 
करता ही रहेगा । उसकी परम्परा बढती ही चली जायगी । जब तक अनन्तानुबधी है तब 
तक जीवके सुबुद्धि नही जग सकती, सम्यक्त्व नही जग सकता । भैया ! अनन्तानुबधी कषाय 
से दूर होवे, किसी जीवके प्रति बैरमात्र मत लावे । सब जीव सेरे समान है । किसका मै 
बिगाड करू ? कोई मेरा विरोबी नहीं है । सब जीव भेरी हो तरह ज्ञानानन्दस्वरूप वाले है । 
आप जिसे शाज विरोत्री मानते है बह अनेक बार आपका कुटठुम्बी वना है, ज़िसको आज 
कुठुम्बी मानते वह श्रनेक्त बार आपका शत्रु बना है। बाहरभे न कोई किसीका शत्रु है, न 
कोई मित्र | केवल ख्यालभर बनाते तो शत्रु अयवा मित्र जचने लगते । यहाँ तेर। बिगाड 
करने वाला कुछ नही है । तेरा बिगाड करते वाला तेरे ही भीतर रहने वाली कपाय है, तेरा 
सुधार करने वाला भी बाहरमे कोई नहीं है। अपने स्व हपका ज्ञान करें, और उसमे मग्न 
रहे, इससे सुधार होगा । क्या मग्नता आप जानते नहीं ? जिसको आप समभते कि यह मेरा 
सब कुछ है उसमे आप मस्न हो जाते कि नही ? स्त्रीको श्राप समकते कि यहो मेरा सब कुछ 
हैं तो श्राप उसमे मस्त हो गये कि नहीं ? मगर वह स्त्री आपसे भिन्न है, उसके कर्म अलग 
है, झापके कर्म अलग है, मगर जब तक सयोग है, जब तक राग लगा है तब तक सदूबुद्धि 
कहाँ आती ? यहाँ थोडेसे धन-वैभवकों (पाकर लोग उसमें मग्न हो उत्ते, मतर उसमे मस्त 
होनेगे लाभ क्या ? आपको यह फैक्टरी, आपका यह स,र। घन-वैभव आपके साथ जायग। 
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९ 2. बेटों 


क्या ? लोग सोचते है नि सांथ तो न जायगा मगर मेरे बेटोके वाम तो आयगा ।***#च्छा 
तो ये बेटे मरकर आपके साथ जायेंगे क्या भ्रथवा ये बेटे आपकी कुछ मदद कर देंगे क्‍या ? 
ये बेटे आपके कुछ नही है, मगर मोहका ऐसा अ्रधकार पडा है कि जिसके कारण यह 
जीव इस वैभवके खातिर श्रन्याय करता है, अनेक जीवोको कष्ट पहुचाता है । श्राज देशमे जो 
इतना भ्रष्टाचार फैला है उसका कारण क्या है ? बस एक मिथ्याज्ञान | देखो छोटेसे लेकर 
बड़े-बडे अधिकारी तक सब कोई इस रिश्वतखोरीमे मग्न है, सरकारके काम भी बिगड रहे है 
और परेशान भी सब हो रहे है, मगर मोह ऐसा कंठिन छाया है कि किसीके कुछ सुबुद्धि 
नही जगती । ग्रात्मच, अपना हित चाहते हो तो एक सच्चा ज्ञान जगायें, इंच भिथ्याज्ञानकों 
दूर हटायें । किसीके साथ जरा भी अन्याय न करें । हाँ जीवन चलाना है तो धर्मंसे श्रपनेको 
आ्रोत-प्रोत करें । धर्मपालन ही जीवनका एक सार काम है, ऐसा भाव यदि जग जाय तो श्राज 
देखो देश खुशहाल हो जायगा । देशमे कोई आपत्ति नही, मगर तृष्णाका रग ऐसा चढा है कि 
ञ्राज एक भी व्यक्ति सुखी नही है । अ ' 
अ्नन्तानुबन्धी कषायमे बरबादीका नृत्य -अनन्तानुबबी कषाय, अनन्तानुबधी क्रोध, 

ऐसा क्रोव कि मै दूसरेको बरबाद करके ही रहुगा, ऐसा सकल्प ठान लिया, इस भवमें बदला 
न चुका सके तो अगले भवमें बदल लेगे। यह अनन्तानुवधी क्रोध, अ्रनन्तानुबधी मान-- 
अपने भ्रापको इतना मान चाहते कि जगतके सब जीवोकों तुच्छ समभत्ते,:ये जीव कुछ नहीं 
है, वस जो कुछ हू सो मैं हू । मेरा ही प्रभाव है, मैं ही समभदार हू, इस प्रकारका जब मां 
जग रहा तो यही है श्रनन्तानुबधी मान । इस जगतमे विपयोकी प्राप्तेके लिए मायाचारी 
करना, चाहे इसमे कोई दुखी हो, किसीकी मौत हो, किसीका कोई हाल हो, पर अपनेकों 
विपयसामग्री पाना हे । इस तरहकी मायाचारी यह अनस्तानुबबी माया है । अनन्तानुबधी 
लोभ--मर जायेंगे, मगर लोभ न छोडेंगे । तुम्हारे इस पजाबका ही एक किस्सा सुना है कि 
कोई किसान दो गाडी श्रनाज १०००) रु० में बेचकर आया । जाडेके दिन थे, सो गाँवोमे 
ऐसा होता है | कि कोई एक गड्ढासा खोदकर उसमें आग जलाकर उसके पास बैठकर तापा 
करते है, सो उसके घरके सभी लोग ,जड़िके दिनोमें उस भट्टोके पास बैठे ताप रहे थे । आपस 
में गप्पें मार रहे थे । वहाँ उस किसानका कोई दो सालका वच्चा भी खेल रहा था । किसी 
तरहसे खेल-खेलमें वे १०० ०) रु० के नोट वच्चेके हाथमे श्रा गएं। उस बच्चेकी समझ ता 
कुछ थी नहीं सो श्रागमे डाल दिया | आगमे पडते ही सारे नोट जल गए। वहाँ १०००) रु० 
के मोंट थिगड़तेपर उस क्रिंसानकी बच्चेत्र इतना क्रोध आया कि बच्चेक्रो उत्त जलती «भट्टीमे 
पटक दिया, बच्चा ,उप्तोमे जबकर मर गया । तो देखो यह इस लोभ कपायका ही तो कारण 
है। यह लोभ कंषाय वही अनर्थकारो है, बडो बुरी त्ोज है । .समाचार-पत्रोमे अनेक हस्थाश्री 
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के समाचार प्रतिदिन मिलते है ।' घरोमे भी हत्याये हो जाती है । यह सब क्‍या है'? यह है 
परिणागोकी मलिनता । ऐसे मलिन परिणामग्रे रहकर इस मनुष्यभवको श्रगर गुजार दिया 
तो बताओ कोई लाभ उठा पाया क्‍या ? 

कथायसे हटकर ज्ञानस्वरूपमें उपयुक्त होमेका महत्व --अरे इस मनुष्यभवकी सफ- 
लता तो इसमे है कि अध्ययन करे, स्वाध्याय करें, तत्त्वचिन्तन कर, सत्संग करे, प्रभ्नुभक्ति 
करें, पर यूहस्थ हो तो गृहस्थी चलानेके खातिर ५-७ घंटा नियत समयपर रोजिगार करे । 
यह जीवन विषयसाधनोके लिए नही है । इस जीवनका सदुपयोग मोक्षमार्ग बनानेमे है, अन्यथा 
जैसे कीडा-मकौडा या खोटे मनुष्य अनन्त बार होते चले झ्राये है उसी तरह ही यह जीवन भी 
समभ लीजिए । कोई लाभकी बात तो नही आयी । मोक्षमार्ग बने तो इस जीवकों लाभ है 
अन्यथा जीवन बेकार है । इस तरह अपनी शान्ति चाहो, श्रानन्‍्द चाहो, निराकुलता चाहो, 
उसीको पसद करो, कषायोको पसंद मत करो । ये तो सत्र औौदयिक भाव हैं । ऐसे ही श्रौर 
भी कपाय है जो अनन्तानुबधीसे कुछ कम दु'ख देने वाली है। भ्राविर है सब दु खमयी चीजे । 
उन कषायोसे हटना और अपने आत्मस्वरूपमें लगना, इसीसे इस जीवनकी सफलता है । 

अतन्‍्तानुबंधी कोध सानझा संताप---कप।य शब्दका श्र है जो आत्माको कसे 'अर्थात्‌ 
दुःख देवे । सो देख लो--जब क्रोध, मात्र, माया, लोभ कोईसी भी कषाय उमडती है तो यह 
जीव बेचेन हो जाता है श्लौर उसमे भी चार-चार जातिके है--प्रनन्तानुबधी क्रोध, मान, 
माया, लोभ जो मिथ्यात्वका बन्धन कराये, ऐत्ती कपाय, बडा प्रचंड क्रोधों होना, बैरको न 
छोडना, दुष्ट स्वभावका होना, दया धर्म रच भी चित्तमे न रहना, परिग्रहके प्रति ममता रखना 
याने ये सब मेरेको मिले और दूसरोको कुछ परतवह न होना, ऐसी जा भीतरमे खुदणर्जी है 
ग्रथवा तीब्र कषाय है वह अन्‍च्तानुबची कया । है । जहाँ अ्रनन्तानुबबों कषाय है वहाँ सम्य- 
स्दशंन नहीं । भला सोचो तो सही, इस कषायसे हम आपका कोई भला है क्‍या ? अगर नहीं 
है भला तो फिर जो कंषाय उपजतो हु उसे यह छोडना क्यो नहो चाहता ? उसे श्रपनाता 
क्यो है ? इसकी बुद्धि बिगड गई है । अपने झ्रापके सत्य पवित्र प्रभुवत्‌ आानन्दसय स्वरूपकी 
सुध नही है इसलिए यह बाहर भटकता है । अनन्तानुबदी मान--इतना तेज घमड कि सारे 
जीवोकी तुच्छ समझ लिया । ये कुछ नही है, जो ऊुछ हूं सो मै हू । 

स्वरूपहृष्टि हुए बिता सब जीवोंछो ययार्थतथा समान साव सकतनेकी अश्रसंभवता--- 
भला बतलाबों-जितने जीव है उन सब जीवाक़ा स्वरूप एक समान हैं या उनमे घट-बढ़ है ? 
कर्मका उदय है, इसलिए घट-बढ आता है | कोई घनी है, कोई निर्धत है, कोई राजा है, कोई 
रंक है, ऐसी बातें श्रा गई है, पर यह जीवस्वरूप तो प्रभ्ुवत्‌ है, जो अरद्धतका स्वरूप, जो 
लिद्धका स्वरूप सो हम आपका स्वरूप । देखा बड़े-बड़े वैभव भी आप पा लें, लेकिन उससे 
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शाति न मिटेगी रैर एक श्रपः श्र पक्का सही स्त्ररूप आपकी हृष्टिमे आ जाय कि मैं तो केवल 
चेतन्यप्रकाशमाश्र ह, इसमे जो गडबडो है वह सब कर्मवी भाकी है । मैं तो स्वय शुद्ध हु, कर्म 
की फॉकीसे मे अशुद्ध बन रहा हू। अपने सही स्वरूपकी सुध झा जाय तो उसमे शान्तिका 
मार्ग मिलेगा अन्यथा बडे राजा महाराजा भी बने, बड़े घनसम्पन्न भी बनें, फिर भी शान्ति 
रच नही श्रा सकती । शान्ति तो अपने आत्माका स्वरूप है, अपने आत्माके ज्ञानसे शान्ति 
उत्पन्न होती है । जहाँ परवंस्तुके प्रति मम्ता है, तृष्णा है, अ्रज्ञान है, एंक मान रहे है परको 
ओर अपनेकों वहाँ तो बेहोशी है, इसको शाश्ति क्हंसे आग्रे ? सच-सच जानें । हम भगवान 
को पूजते है तो किस कारण ? कौनसी खासियन है भगवानमे ? तो प्रथम खासियत यह है 
भगवानम वीतरागता और सर्वज्ञता है | रागद्वेप जन्म जरा मरण आदिक कोई दोष नही रहे, 
इसलिए पवित्र हो गए, और उनका ज्ञान इतता पूर्णा विकसित है कि तीनों लोकालोक सब 
एक साथ ज्ञानमे झा रहे है, इतना उच्च आ्रात्मा वह है भगवान । वही हमारा स्वरूप है । जरा 
ममत्ता त्यागकर देख तो ले, अपना सही-आनन्‍्द चख तो ले कि अपनेमे क्या समृद्धि भरी पडी 
है ? कपायोसे प्रीति न करें, ये कपाये तो दुःखके लिए ही आयी है, ये मेरे स्वरूप नही हैं । 
कोई भी पर्याय मिली हो, कोई भी स्थिति मिली हो उससे अपने श्रापको बडा मत समझें, 
और मान लो कि इस दुनियामे हम बडे भी हो गए फिर भी इन छोटोके बीच उनको समान 
मानते हुए अ्रगर उनके बीच रहे तो कितना आनन्द प्राप्त! होगा । और जहाँ यह दुविधा मिली 
कि ये कुछ नही है, मै हु सत्र कुछ, वहाँ मित्रता विगड गई, अब आराम न रहेगा, कुछ कष्ट 
आयगा, इस नाते मन क्रपाय इस जीवको कठिन क्लेश पैदा करतो है । 

अनन्तानुबंधी साया व लोभकी कल्मषात्मकता--माया लोभ यह तो बहुत बडा रग 
है, इसमें लिपटा हुआ प्राणी तो बडा कलकित है, उसे शान्ति कहाँसे झ्रायगी ? तो अनस्तानु- 
बधी कषाय यह ससारकी परिपाटो बढ़ा रही है । 

अनन्तानुबंधीका श्रभाव होनेपर श्रप्रत्याख्यानावरणके उदयसे होने वाली त्रुटियां-- 
जिन जीवोको सम्यग्दशंन हो गया, आ्रात्माकों और परका सच्च्चा स्वरूप जिनके ज्ञानम आा 
गया उनके अनन्त।नुबची कषाय नही रहती, फिर भी अ्रगर वे कोई ब्रत नही कर सकते, 
कोई त्याग नही कर सबते, सच्चा तो ज्ञान कर लिया, मगर त्यागमे नही बढ सकते तो 
उनके है अप्रत्याख्यानावरण कब,य याने श्रावकका ब्रत भी नही ग्रहण कर सकते, इतनों 
कमजोरी है। वेराग्य प्रतिमा, सच्चा ज्ञान जगनेपर भी श्रभी ज्ञानमे निर्बलता है। भला 
बतलावों इस जीवको किसी भी बाहरी पदार्थंक्षा सग शान्ति दे सकता है क्या ? मकान हो, 
पारवार हो, मित्र हो, कोई भी हो, अपना शरीर भी जब तक शरीरका सम्बन्ध हैं तव तक ॥ 
इस जीवको शान्ति मिलती है क्या ? यह तो कल्पनाक्री बात है कि भूख लगी, दुख हुमा. 
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और थोडा शमन कर लिया, उसमे मौज मान' लिया, मगर भूखे सदाके लिए मिट गईं वया ? 
अब भूख रोज रोज न लगेगी क्‍या ? रोज वही भूख, वही शमन, वही कष्ट । किसी भी पर- 
पदार्थका संग इस जीवके लिए शान्तिदायक नही है ।. तो कया करना ? इन सबसे विरक्त 
होना, उपेक्षा करना, और अपने आपका जो सहजस्वरूप है केवल ज्ञान जाननमात्र, जिसमें 
रागद्वेषका प्रसम नही, ऐसा घुद्ध जानन, यह स्थिति बने तो उसे शान्ति प्राप्त हो । हाँ तो 
अप्रत्याख्यानावरण कपाय जिसमे सयमासयम नही हो पाता, फिर भी यथार्थ ज्ञान है स्व श्रोर 
परका इसलिए भीतरमे व्यग्र नही होता | 
प्रनत्तानुबंधी व श्रप्रत्याव्यानावरणका श्रभाव होनेपर भी प्रत्याख्यानावरणके उदयसे 
होने बाली त्रुटियां--जों जीव ज्ञानबलमे वढ़ गया श्रौर वराग्य उत्पन्न हो गया उसके फिर 
अप्रत्याख्थानावरण कषाय नही है | श्रावक वन गया, छुद्ध श्रवृत्तिसे रहने लगा, फिर भी पूर्ण 
सयम ग्रहण नही कर सकता । देखो गृहस्थ भी अगर सही ढगसे ग्रहस्थी में रहे तो उसका जीवने 
सफल हे । पहली बात तो यह है कि जो कुछ समागम मिला है .उसके प्रति यह भाव रखे कि 
'यह पुण्यफलसे मिला है, यह तो गुजारेके लिए है, यह मेरा * कुछ नही है, इन सबका उपयोग 
गुजारेके लिए है । मुझे किसलिए गुजारा करना ? जिन्दा रहनेके लिए । क्यो जिन्दां रहना ? 
घधर्मपालनके लिए | अगर धर्मंपालनका प्रवर्तन नही है तो जिन्दा रहना भी बेकार । वहाँ मरण 
और जीवन दोनो एक समान है ? क्‍या ऐसे अनेक जीवन बीत नही चुके जिनमें खूब ममता 
बसायी, विरोध किया, अपने ग्रापके स्वरूपको भूले रहे । वह जीवन क्‍या जीवन था ? वह 
मरण था याने आत्म,का जो चैतन्यस्वरूप है वह तो निरन्तर मर रहा है, क्योकि इसका उप- 
योग तविषयोमे, कषायोमे, अज्ञानमें जा रहा है । तो धर्मके लिए जीवो याने सहज ज्ञानस्वरूप 
को आ्आाराधनाके लिए जीवन है और उस जीवनका साधन है यह ही जो ग्रहस्थीमे कर रहे । 
तो गुजारा मात्र चलानेके लिए ये सब परिवार है। अगर यह अज्ञान आया कि ये ही भेरे सब 
“कुछ हैं, इन्हीसें मै बडा हु'"'तो जीवनकी सफलता नही है'। बडे बनकर नम्र रहे, सबको 
समान समझें, सबका ग्रादर भाव रखे तो एक तो प्रसन्नता बढ़ेगी और जो दुनियासे न्यारा 
ऊँचे चढ़-चढकर रहेगा उसे तो साक्षात्‌ क्लेश है । तो ये. कषायें जैसे-जैसे ज्ञान बढ़ता है कम 
होती जाती है और यह जीव कुछ शान्तिके शैमार्गमे बढ़ता है । 
शअ्रनस्तानुबन्धी श्रप्नत्यास्यानावरण व प्रत्याख्यानावरखणखका शअ्रभाव होनेपर भी 'संज्वलन 
कषायके उदयसे होने वालो त्रुटियां--ज्ञाननबलसे बढ़ा तो इसके अन्य कषाये नही रही, मात्र 
सज्वलन कषाय रहती है। मुनि हो गए, तो सुनि होनेका अर्थ क्या ? योने केवल आत्मा 
आत्माकी ही धुन बनाग्रे रखनेका काम रहे उसे कहते है मुनि । जो समाजमे -बैठकर गप्प कर, 
“खेले, मौज माने, औौर-ओर बड़ी-बड़ी बातें करे वहाँ सुनिपना नहीं है । सुनिपनाका अथ है 
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कि प्राने उस ज्ञानस्त्रट्य आात्मारी आासवनामे घुन लग गई तब ही तो उसे घरसे क्या वात 
रहा ? घर छूट गया, वस्त्रोंकी भी पिक्र नही रहती, कहाँ घरना उठाना ? यह भी उसे बोभ 
दिखता, क्योकि अपने परमात्मस्वरूतकी भक्तिकी इतनी बडी धुन लगी है कि उसे तो कपडेका 
बोक लग रहा, हटा दिये कपडे । खाये कैते ? अगर खानेका कुछ साधन खुद बनायेगा तो 
वही चिन्ता, वही शल्य रहेगी, फिर तो आत्माकी धुन खतम हो जायगी; इसलिए जब भूख 
लगी तो चर्याकों निकल गए । कही भक्तिपूर्वक किसीने निर्दोप आहार दे दिया तो क्षुषा मेट 
लिया और आकर फिर धर्मंसाधनामें लग गए । इसे कहते हैं मुनिपद । निर्दोष वृत्ति होनेपर 
मुनि सज्वलन कपायके उदयसे अपनेमे स्थिरता नहीं पाता | वह मुनि तत्वज्ञानमे बढे, श्रेणीमे 
पहुचे तो वहाँ कर्मनिर्ज॑रा होती, और श्रेणियोमे बडे तो वहाँ निर्वाण प्राप्त होता । 

सकल सकटोसे मुझ होनेकी कुझी अ्रन्तःसहजपरमात्मतत्वका परिचय--इस जीव 
का 'भला अपने श्रापके सहजस्वरूपके परिचयमे है। दूसरा और कोई उदय नही है कि इस 
जीववबा कल्याण हो सके । दुनियावी दृष्टिसे जिसके वडा-बडा वैभव है उसे देखकर निर्धन लोग 
समभते है कि यह तो बहुत सुखी है, मगर जरा उसके हृदयको टटोलकर तो देखो, वह बडा 
दुःखी है । उसे रात-दिन चैन नही पडता । तो धन वैभवका समांगम उस जीवके लिए शान्ति 
का कारगर नही, शान्तिका कारण है आत्माके सहजस्वरूपका यथार्थ ज्ञान | एक जरासा ही तो 
नक्ता है, कुछ्ी है सकट मेटने श्रौर सुखी होनेकी । यह कुंजी जिसने पा ली उसका जीवन सफल 
है । वह क्‍या कुझी है ? वह कुछी यही है ।+ अपने आपके बारेमे विचार करें कि मैं आाठमा 
सहज अपने आप स्वय किस स्वरूपने हू ? शरोरका, कर्मका सम्बंव होनेसे जो वन रहा वह मै 
नही । मैं अपने आप जो हू सो ही मैं हु । इस शरीरमे लिपटकर, बँवकर जो हाल हो रहा 
यह मैं नही, यह तो परिस्थिति मजबूर करा रही, पर मैं यह नही हू । मैं अपने श्राप अपनेमे 
अपने ही अकेलेमे वया हूं---उस स्वरूपकी जिसने ६ष्टि बना ली और फिर जब चाहे बस वही 
दृष्टि रखे कि मै यह है, उसे सम्यवत्व जय जायया । देखिये सब परकी उपेक्षा करके आत्म- 
स्वरूपकी घुन बनाकर कोई जीवन लिभाये तो यह शक न क .त, कि उसका जीवन कैसे 
निभेगा ? अरे इसके इतना तीज पुण्यकर्मका बत्ध &ता ६ कि उसके जीवननिर्वाहकी सब 
सामग्री स्वयमेव प्राप्त होती है । यहाँ कोई कमाने वाला हैं क्या ? एक अम लगा रखा है कि 
मै दृकानमे बैठकर इतना धन कमा डालता हू ? अरे नआ, य हा4-पैर चलाने भरसे कही 
कमायी नहीं हो जाए, किन्तु जिन-जिन जीवोके काममे, उपभोगमे यह संम्पदा आती है उन 
सबके भाग्यसे (पृण्योदयसे) यह कमायी चल रही है। अ ।पको तो यह ध्यान रखना चाहिए 
कि जिनके पुण्योदयसे यह कंमायी चल रही हैं, मैं तो उनका सेवक हू, मैं कमाने वाला नहीं, 
मैं तो ज्ञाता ह, जाननहार हु । बस ज्ञाता रहना, जानना, ख्रद्ुभवना मर। काम है । इससे 
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बाहर मेरा काम नही है तो जिन जीवोको श्रपने स्वरूपकी सुध हुई है वे जीव धन्य हैं, महा 
भाग्यवान है, पुण्यवान है, धर्मात्मा है, उनकी तो मनुब्य क्या, देव भी पूजा करते है । जिसने 
अपने स्वरूपकी सुथ ली वहाँ कषायें नहीं ठहरती । जहाँ कषाये न रही वहाँ इस जीवको 
अआगनन्द है । 
कषायकी विविध वृत्तियाँ--ये कषाये जो चार प्रकारकी बतायी थी, जातिभेदसे १६ 
तरह की हुईं और प्रवृत्तिकी बातें श्रौर मिलाये तो वे २५ प्रकारकी हो जाती है। हँसना, 
मजाक करना यह भी तो कषाय है, किसीके प्रति प्रीति उपजना यह भी कपाय है, किसीके 
प्रति घृणा उपजना, यह भी कषाय है, किसी बातपर रंज झागरे शोक श्राये, वया करें ? बडा 
नुक्सान हुआ, बड़ा गजब हुम्ना, वह भीत गिर गई, उस घनमें टोटा पड गया, उसके पीछे 
शोक करना यह भी तो कषायकी बात है । किसी बातका भय (डर) उत्पन्न होना-हाय अरब 
क्या होगा ? पता नहीं सरकार कैसे कानून बना दे, कहो सारा धन जिन्दामे ही छिंत जाय 
या मरने पर सारा धन छूट जायगा"*“भ्रादि अनेक बातें सोच सोचकर भय करना, यह भी 
कपाय है। देखो इन बाहरी चीजोसे मतलब तो कुछ नही इस जीवका, पर तृष्णाका रग 
ऐसा लगा है कि यह जीव बडा परेशान हो रहा है । इस तुष्णाके सम्बन्धमे एक घटना 
आयी है कि कोई किसान एक रुपया कलदार सिक्‍का अपनी मुद्ठीमें बांधकर एक आनेका 
आटा खरीदने दुकान गया । ग्र्मके दिन थे सो वह रुपया पसीनेसे भीग गया । खैर, आटा 
तो ले लिया पर जब वह रुपया देने लगा सो देखा कि रुपया तो रो रह। है, सो कहा--ऐ 
नोट तू रो मत हम मर जैहे पर तुझे न भजे है। यह तो एक किसीकी घटनाकी बात कही, 
प्र यह तृष्णाको बात तो घर घरमे है। जहाँ तृणणा है वहाँ कल्याण॒का मार्ग नही मिल 
सकता । तो यह भय होना भी एक कषाप है। ग्लानि होना भी एक कषाय है। जैसे खुदके 
लडकेके नाक निकल पडे तो लोग अपने कपडेसे पोछ देनेमे ग्लानि नही करते, पर किसी 
दूसरेका लडका हो तो उसकी नाक बहते देखकर लोग बहुत नाक भौ सिकोड़ते है, बड़ी 
गलानि करते है। यो ही हर एक बातमें, जरा जरासी बातमे ग्लानि करना यह भी एक 
कपाय है । इसके फलमे बडा विकट कर्मंबन्ध होता ? वेद-काम जिकार, विषय वासना का 
चित्तमे बना रहना यह भी एक कषाय है । देखो यह शरीर महादुर्गन्वित चीजोसे भरा हुप्रा 
है फिर भी कामवासनाके वशीभूत हुए प्राणियोको यह शरीर बडा रम्य लगता । तो यह 
कामवासना भी एक कषाय है, तो ऐसी € नो कषायें हा जानेसे ये २५ कपाये होतो है 
और २५ ही क्‍या, उनके भेद और (किए जायें, उनहा तारतम्य देखा जाय तो लोकके 
असख्याते लोक प्रमाण कपायें है। जितने लोकमे प्रदेश है उससे श्रसंख्याते लोक हो, उनके 
प्रदेश हो, उत्तवी तर६की कष।ये «,ती है। यह जीव इन कपा+ास वच ले और एक यही धुन 
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बना ले कि भेरेक्ो सम्यर्दर्शव मित्र तो बह अपने हितका मांग पा जायगा, सुखी हो जायगा । 
सम्यग्दशंन क्या ? अपने आत्माके वारेमे यह दृष्टि जग जाय कि मैं तो मात्र चैतन्यप्रकाश 
हूं, रागढ्केष विकल्प विचार सुख दुःख यह तो कर्मंनीलाकी भलक है, इनमे में क्यो लगूँ ? ये 
मेरे स्वरूप नही, मेरा स्वरूप केवल ज्ञानमात्र है। ऐसी दृष्टि जगे तो उसके सम्यग्दर्शन होगा। 
ग्थवा गक्तितोघ्नन्ताः कपाया' कल्मपांत्मका । 
तस्मादेकेकमालापं प्रत्यनन्ताण्ब जक्तय ॥१०५०॥ 
शक्त्यपक्षेयय कषायोक्षी श्रवन्‍्तता--क्रषाय औदबिक भाव है, कर्मके उदयसे ये विकार 
हुआ करते है, उनका यह जिक्र चल रहा है कि ये कष्ट दिया करते हैं । इन कपायोको श्रव 
तंक ४, १६, २५ और अ्रसख्यात लोक श्रमाण इतनी तरहसे समभ्रा गया । श्रब कहते है 
कि इतना ही नही, इनको शक्तिकी अपेक्षा देखा जाय तो कषायें अनन्त है। इनको अनुभाग 
फलशक्ति उसकी दृष्टिसे देखें, तो अनन्त प्रकारकी कषाये है। अरब देखो आप एक है ओर 
कषायें लदी है अ्रनन्‍्तत तो कितना अपनेको एक श्ररक्षित समका जाय ? और उसपर भी 
दुनियाकी चीजोको निरख-निरखकर हप॑ मार्ने-सब कुछ मिला, अ्रहा तो जब तक मिथ्यात्वका 
विप है तब तक यह जीव कैसे सुखपुर्वक रह सकता ? ये कपाये श्रनन्त है, ये सारी कपायें 
कल्मष है, मलिन हैं, जिनका अ्रवकार जैसा रूप है। जब कभी क्रिसीके क्रोध जग रहा तो 
उसमें अनत अनुभाग हैं। मान, माया, लोभ जग रहा तो उसमे अनन्त अनुभाग है, इस तरह 
ये कपाये अ्ननन्‍्तरूप है। । 
में हू के निर्शायका सहत्त्व---हम एक है और हमपर बोझ इतना विकट लदा है, 
लेकिन एक कला ऐसी हे हम आापमे कि जिस कलाका प्रयोग करें तो यह सारा भव-भवका 
बाँवा हुआ कर्म बोक क्षएमरमे जलाया जा सकता है, हटाया जा सकता है । वह कला क्‍या 
हैं? अपने स्वरूपकी पकड, मैं यह हू । देखों यें जो विकट दशायें हो रही है--नरक, 
दिगोद, मनुष्य, तिरयञ्च आ्रादिककी, इनमे जो पर्याय प्राप्त हुई उसको यह जीव मानता है कि 
+ यह हु । जीवकी इस मिथ्या मान्यतासे ही ये सब दशायें हो रही है, शरीर इस जीवकी यदि 
एसी मान्यता हैहो जाय कि यह मै ग्रात्मा अमृत निर्लेप ज्ञानमान्न हु, इसमे किसी परपदार्थका 
रंच भी प्रवेश नही, तो उसकी इस मान्यतासे हो ससारकी सारो भटकना खतम हो जायगी, 
ससारस पार हो जायगा । जीवकी मिथ्या और सच्ची मान्यतापर ही उसका पतन और उत्थान 
है । तो अश्रपना एक यह निर्णय बनाये कि मुझे तो अपने आत्माकों समभक्र ही रहना है 
झौर अपना उप ग इस परमात्मस्वकहृपकी ओर ही श्रविकतर रखना है । 
अस्ति जीवस्य चारित्र गुण, शुद्धत्वशक्तिमानु । 
बैकृतोउस्ति से चारित्रमों हक मोॉद्रयादिह ॥१०६०॥ 
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विश्वास, जानन व रसशाकी जीवप्रकृति--जीवमे क्‍या समृद्धि नहीं ? फिर क्‍यों 
बाहर हुक-हुककर रोया जा सकता हे--हाय ! मेरे पास कुछ ,नही । अरे अपने स्वरूपको तो 
देख, उसमे बहुत बच समृद्धि पड़ी हुई है | स्व च्प ही आनन्दमय है, स्वरूप चैतन्यप्रकाश रूप 
है। क्या है समृद्धि उसमे ? सम्यर्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्चारित्र, दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
ये तीन पुरुषार्थ इस जीवमे रवमावसे पड़े हुए हैं। किसी न किसी जगह विश्वास, श्राश्वासन 
बनाये रखना, पहला गुण जीवमे यह है । किप्ती भी जीवमे देख लो, कोई घरमे विश्वास 
बनाये है कि यह घर हितरूप है, कोई कुटुम्बमें विश्वास बनाये हुए है, कोई जड़ धनमे 
विश्वास बनाये हुए है । तो ज्ञानी जीव अपने अ।पके सहज चैतन्यस्वरूपमें विश्वास बनाये है 
कि यह हो हितरूप है । जीवमे यह स्वभात्र पडा हुमा है कि कही न कही विश्वास बनाये 
रखन। । अब अपनी-अपनी यह छॉट है कि कहाँ विश्वास बनायें क्रि अश्रपनेकों धोखा न हो, 
अपने आपकी आराधनामे धोखा न हो । बाहरमे कोई कितना ही सगा हो, कहा नही जा 
सकता कि यह॑से घोखा न मिलेगा, पर अपने आपके स्वरूपकी आराधनामे धोखेका काम 
नही । विकास ही विकास बढ़ता चला जाता है । इस जीवमे दूसरी झ्रादत यह है कि सही- 
सही ज्ञान बने । मूठा ज्ञान बनानेके लिए कोई जीव राजी न होगा । भले ही कोई मिथ्याहृष्टि 
है, पर वह भी श्रपनी बुद्धिके अनुमार सही ज्ञानमे ही प्रीति रखता है । जब जान लेता कि 
यह तो भूठा ज्ञान है तो उसमें यह प्रीति नही रखता । चाहे भ्ूठको भी सच समझ ले, यह 
अलग वात है, पर जिसे झूठ सम ले उसमे वह प्रेम नही , रखता । तो सच्चे ज्ञानसे प्रीति 
रखनेवी आ्रादत इस जीवको है । तीयरी झ्रादत जीवको यह है कि कही न कही रम जाना, 
मस्त हो जाना । चाह पशु हो, पक्षी हो, कीड़ा-मकौडा हो, ज्ञानी हो, अ्ज्ञानी हो, सभीकी 
आदत है कि किसी न किसी बातमे रम जाना । देखो कोई घरमे रम रहा, कोई स्जीमे रम 
रहा, कोई पार्टमि रम रहा, कोई झपना किसी त्तरहसे नाम समभकर उससे रम रहा, कोई 
विपयोगे रम रहा, कोई खानेमे रम रहा, और ज्ञानियोकों देखो तो वे अपने आ्ञत्माके सहद 
विशुद्ध सवकृपकों निरखकर उसमे रम रहे । 

रभ्य आ्राधारके विवेकफा सहत््व--देखों यह जिवेककी वात है कि हम कहाँ रसे कि 
हमको सदाके लिए शान्ति मिल जाय ? वह स्थान हू अपना आत्मदर्णन, चतन्यप्रकाश , उसमें 
रमे । तो इसको कहते है चारित्र | रमनेका नाम है चारित्र । तो प्रत्यक जीवमे चारित्र नाम 
का बरुण ६ । जिसकी दृष्टि विश्ुद्ध है वह सहो काम करेगा और अगर चारित्रमोहनोय व मेंका 
उदय झाया हैं तो वही गुण विकृत बन गया, मायने रमना तो चाहिए था आझात्माके सत्य स्व- 
रूपमे, किन्तु रमने लगा यह व्पियकपायोमे, उल्ल-यलूल घटनाओगे । तो यह सत्र कर्मका 
साज्मणु है, पर्मकी भलक है, मेरा स्वरूप नही हैँ । मेरा स्वरूप थो विशृद्ध चंसन्‍्यमात्र हट । 


रज्घ पंचाध्यायी प्रवचन पंचदश भाग, 


मै अपने इस चैतन्वस्वर्पमें हो आत्मसात करूँगा-। इन कषायोसे मै दूर [होता हु । थे कषायें 
मेरे लिए बरबादीकी चीज है, मैं अपमे स्वरूपका आदर कहूगा, भगवानके दर्शन करू गा, 
उनके स्वरूपको निरख-निर वकर अपने स्वरूपका स्पर्श कहूगा शौर इस निज परमात्मतत्त्वकी 
आराधनामे अपना ज्ञान लगाऊँगा, ऐसा ज्ञानी जन किया करते है, यह हो हम आपको करना, 
है तब शान्ति प्राप्त हो सकती है। - 
तस्माच्चास्त्रिमोहश्च तड्जेदाद द्विविधो भवेत्‌ । 
पुद्गलो द्रव्यरूपो5स्ति भावरूपो$स्ति चित्मंय ॥१०६१७ 

द्रष्यमोह और भावमोहके परिचप्रका-प्रसड्भा---इससे पहले श्लोकमे यह बताया था 
कि जीवके चारित्र नामका गुण है जिसकी शुद्ध प्रकृति, झुद्ध शक्ति अपने आत्मामे रमण करने 
की है, किन्तु चारित्रमोहत्रीय कर्मके वन्धकसे यह चारित्र गुण चिकृत हो गया है, जब यह 
बात पायी गई याने घारित्रमोहनीय कर्मका उदय हुआ और यहाँ झ्ात्माका चरित्र गुण विक्ृत 
हुआ तो इसमे यह समझा जा रहा है कि चारित्रमोह दो प्रकारका है-एक पुदुगलहूप चारित्र- 
मोह और एक चैतन्यमय चारित्रमोह । एक द्वव्यरूप चारित्रमोह, एक भावरूप चारित्रमोह । 

द्रव्यममोह और भावमोहका मुलपरिचयपुर्वक वर्शन--बात कुछ प्रारम्भसे समरभे कि 
जितने हम आप जीव हैं उन सब जीवोमे तीन प्रकारकी आदत है | कही न कही विश्वास 
जमाना और किसी न किसीका हितरूपसे ज्ञान करना और कही न कही रम जाना, ये तीन 
बाते हर एक जीवमे मिलेंगी । ज्ञानी है उसमे भी ये तीन बातें है। अ्ज्ञानी जीवका शरीरमे 
विश्वास है--यह मै हू, इसके अच्छे रहनेसे मैं अच्छा हू, और इस ही विषयक ज्ञान चलता 
है, कैसे शरीरका पोषण हो, कैसे शरीर झ्रानन्दमे रहे, ज्ञान भी चलता है और शरीरमे रमता 
है, विषयपाधनोमे रमता है । उसके ये तीन बातें है । तो जो ज्ञानी जीव हुआ, जिसने आत्मा 
के सहज स्वमवका परिचय पाया उसमे ये तीन इस तरह है कि झात्माका जो सहज स्वरूप 
है, अपने ही सत्वके कारण जो अपनेमे भरना स्वभाव है बस यह हो मै हैँ, इस तरहका 
विश्वास रहता है । मै मैं को धुन सबमे लगी हुई है | मै हू मैं हु-इस तरहकी प्रतीति हर एक 
रखता है, पर क्‍या हू मैं उसके निर्णयमे सारे भेद पडे हुए है । मैं हु का सबब विश्वास है । 
जो आत्माका निवेध कर रहा कि जीव कुछ नही है, वह भी अपनेम्रे मै का अनुभत्र कर रहा 
मै जो बोल रहा हू वह बिल्कुल ठीक है कि आत्मा नहीं है| जीवके बारेमें व्यर्थ पोयन्ना रचा 
है, ऐसा जो मैं सोच रहा हू तो ऐप्ता सोचने वाला में बहुत होशियार हूं । किसी भी झूपसे में 
का निर्णय बना हुआ है, पर मिथ्या रूपमें में हु का तिर्णेय रहे उससे जीवका लाभ नहीं), 
यथार्थ रूपमें निर्शेय सने शि में वास्तवमें क्या हैं; परमार्थतः क्या हु और यह बात जब जल्दी 
समझें आयी, कुछ ऐसा सोच लेवे कि में जो हू सो हू, इसका दूसरेसे मतलब नहीं । कोई 
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भी चीज, परवस्तु इनका सम्बंध मैं नही हूं, इलकी उपाधि मैं नहीं हू, और अपने श्राप इसका 
जो एक चैतन्यमात्र स्वभाव रहता है वह में हूं, ऐसा विश्वास ज्ञानीको होता है । फिर उस ही 
में के हित-प्रसंगमे उसका ज्ञान चलता रहता है और इप्त ही आत्मस्वरूपमें वह रम जाता 
है । तो यह विश्वास ज्ञान, और घारित्र ये तीन बातें सबमे पायी जाती है | शुद्ध विश्वास तो 
आत्माके सहज स्वरूपमें है, ये तीनो गुण श्रब विक्ृत हो गए तो ये निरपेक्षतया अपने आ्राप 
विक्वत नहीं हुए । देखो बहुत सम्हलकर जाननेकी 'बीज है | हुआ तो यह अकेला ही विक्ृत । 
जीवमे जो रागह्ेप आया सो अकेले ही उस श्रकारके ज्ञानविकल्प रूप बन रहा है, मगर जीव 
स्वय ही अपने झ्ापके इस विकरारमे निमित्त हो जैसा कि उपादान बन रहा, ऐसा नही है श्र्थात्‌ 
विकारमे यह जीव खुद निमित्त नही है । क्योकि ये परभाव है, नैमित्तिक है, अ्रश्न व है, स्व- 
भावस बाहरकी बातें है, ये तो पर प्रसग पाकर हुए है । तो जिसका सामना पाकर ये रागादिक 
विकल्प जगे है एक तो वह पदार्थ पुदूगल कार्माणवर्गणा और एक जो यह में उस विकल्पमें 
आया हू एक में वह पदार्थ । तो दो चीजें हो गईं ना ? एक तो है कर्म और एक है जीव । 
जो कर्म है वह तो द्रव्यरूप कहलाया श्रौर जो जीव है वह भावरूप कहलाया । तब नाम रखें 
द्रव्यमोह और भावमोह । 
भावकर्मकी प्रभावताके तथ्यक्रे परिघयका उदाहरण--देखो ग्रह विश्वास बड़ा ही 
लाभ देगा जैसे कि है भी । अपनेमें यह विचारें कि मेरेमे जो गदगी भावोकी श्राती है, खोटे 
विचार, खोटे भाव जो कुछ होते है, स्वभावके त्रिरुद्ध रागढ्वेष परिणाम जगते है, सो यह सब 
कर्मविपाकक। छाया है, प्रतिफलन है, उससे मलिन बन रहा हू । ये विकार मेरो गाँठकी, स्व- 
भावकी चीज नही है | ऐसा विश्वास जमा सकें तो इस अभ्यासके बलसे आत्मामें पविश्नता 
जगती है | हाँ तो जब ऐसी घटनाये है कि जीव तो स्वय विशुद्ध है, केवल स्वरूप , मात्र है 
और यहाँ घट रहा है यह सारा रागद्वेष मोह भाव । तो यह सब इस ढगसे हुआ है । द्रव्य- 
सोहका उदय आया, उसकी झाँकी उपयोगमे हुईं। फ्ॉकीसे ही मलिन बन गया और जब 
यह भाँकीको अपनाता है कि मै - तो यह हु सो यह और अधिक मलिन बन जाता है। तो 
यहां दो बातें समझना--( १) जीवमोह और (२) झ्रजीवमोह । ऐसा समझे बिना विकारकी 
उत्पत्तिका रहस्य समभमे न आयगा । जैसे दर्पण रखा है और उसके सामने मानो कोई मुकुट 
रखा है तो सुकुटका सामना पाकर दर्प॑णमे मुकुटका प्रतिबिम्ब हुआ । यह तो अब अपने 
सामने रखकर निर्णय कर लें | अब आपको वह मुकुट दो जगह दिख रहा है--एक -तो व्‌ह 
चीज जो चाँदी सोना आदिक घातुवोसे ढना है और एक दर्पशमे पड़ते वाला फोटो । तो अव 
मुकुट दो तरहके हो गए--(१) दर्पणका मुकुट और (२) सोना चाँदी झ्र/दिक धातुश्रोंका 
मुकुट | भ्रन यहाँ ५७ वि ,,र करें कि दर्पणमे जो सुकुट प्रतित्रिम्ब झागय्ा है सो यह कंस श्रा 
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गया ? दर्षणमे योग्यता थी ऋतवर्मेंकी सो आं गया, मगर सदां क्यो. नहीं रहता ? जब तक 
उस सोना चाँदी वाले मुकुटका सन्निवान नही मिलता जब तक प्रतिबिम्ब नहीं होता, और 
इसको और स्पष्ट करनेके लिए उस मुक्रुटकों श्राप हटा लें, फिर रख दें, हटा लें, फिर रख दें, 
जल्दी-जल्दी हटायें रखे और दर्प॑णमे प्रभाव देखते जायें, प्रतिबिम्ब श्राया, नहीं श्राया, यह 
बात देखकर बहुत जल्दी समभमे आयगी कि दर्पणमे जो प्रतिबिम्ब श्राया है वह नैमित्तिक 
है, परभाव है, दपराकी परिणाति होनेपर भी दर्पणके स्वभावसे बाहरकी चीज है । ह 
परभावको हटानेकी विधि---दर्पणका मुकुट परभाव है, वर्षणके स्वभावसे बाहरकी 
ीज है, फिर भी फोटो रूप मलिनता वह सोना चाँदीके मुक्रुटकी नही है, दर्षणकी हैं। ऐसा 
जानने वाला जब यह चाहे कि दर्पणमे यह प्रतिबिम्ब न रहे तो उपाय बना लेता है, मुकुटको 
हटा लिया तो दर्पण साफ हो गया । तो यहाँ यह प्रयोग बना ले, मगर आत्मामें ऐसा प्रयोग 
कैसे बन सकेगा कि उस द्रव्यकर्मको, चारित्रमोहनीय कर्मकरो हटा दें और खुद बडे शान्‍्त बैठ 
जावे । ये कर्म हटायेसे हटेंगे क्या ? अ्रडते है क्या ? कैसे फेके जायेंगे ? तों उसका उपाय 
केवल आत्माके विशुद्ध स्वभावमे यह मे हू, ऐसी प्रतीति रखना, बस यह ही उसका उपाय है। 
तो यहाँ यह समझना कि दो प्रकारके चारित्रमोह है--एक द्रव्यरूप, जो कि पुदूगल कर्म है 
और एक चिल्मय भावरूप, जो कि जीवकी परिणति है। इन दोनोको समझना यो जरूरी है 
कि ऐसा ठीक समझे बिना भेटविज्ञान नही होता । बाहरी पदार्थमि लौकिक ढंगका भेद करने 
से पूरा न पडेगा, उसे शान्तिका मार्ग न मिलेगा । भेदविज्ञन इस आत्मभूमिमे करना होगा 
भेरेमे क्या गडबडी है और यह गडबडी क्यो आयी है और यह गड़बडो और मेरा स्वरूप 
इन दोनोमे क्‍या श्रन्तर है ” यहाँका भेदविज्ञान जगे तो इस जीवको विषयसाधनोसे प्रोति 
हंटे, बाहरी पदार्थोके विकल्प दूर हो, अपने आपमे विश्व।म पायगा और शपनेमे शात्त होगा । 
उसके लिए भेदविज्ञन हृढ करनेके लिए यह जानता आवश्यक है कि इस आत्मक्षेत्रमे दो चीजे 
पायी जा रही है--(१) द्रव्यकर्म श्रौर भावकर्म । पौदुृगलिक वर्म और विभाव गडबडी । और 
ये हो रहे हैं इस निमित्तनैमित्तिक विषिसे, तो उसमे साहस जग्रेगा कि नैमित्तिक भाव मेरा 
स्वरूप नही है, मैं इनमें क्यो रुचि लू, मे इनकों क्यो मानू ? उपेक्षा करने योग्य है श्रथवा 
कहो, इनसे त्रिमुख होना योग्य है । ता यह बात सब ज्ञात होगी दो प्रकारके मोहको जाननेसे 
कि एक तो है कर्मंगत मोह और एक है जीवगतमोह । इस समयमें है जीवका विकार, जब 
ऐसा योग है । 
' अस्त्येक मूतिमद्‌ द्रव्य नाम्ना ख्यातः स पुदूगलः । 
बैकृतः सो5स्तिं चारित्रमोहरूपेण सश्रितः 4॥१०६२॥। | 
विकारमें उभयत्र विपरिशसन--अब उक्त प्रकरणते यह जाव लेंगे कि श्रपने श्रात्मा 
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में आत्मा तो है ही जैसा भी बन रहा, पर मूर्तिमान द्रव्य पृंदूगल कर्म भी इसके एक क्षेत्राव- 
गाहमे है । देखो पदार्थ दो है, तो दो की परिणतियाँ जुदी जुदी है, कर्मका काम कममे हो 
रहा है और जीवका काम जीवमे हो. रहा है । विकारपरिणयन जीवमें चल रहा है और 
कर्मविपाक कर्ममे चल रहा है तो-ऐसा निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है कि उस कर्मविपाकका 
निमित्त पाकर जीवके ज्ञानविकल्प हुआ और चीजे दो है अ्रलूग-अलग । जैसे सनीमामे दो 
चीजें है। हॉलमे एक सफेद पर्दा टगा हुआ है और उसके सामने १००-५० हाथ दूरपर 
एक कमरेसे फिल्‍म मशीन चलाने वाला बैठा है। अब -उस मशीन वाले कमरेमें तो फिल्म 
टेप मशोनके मुखपर आतो है लाइट फेकती हुई और वहाँ पर्देपर वह चित्रण हो जाता है । 
अब यह बतलावो कि पर्देपर जो चित्रण है वह तो पर्देमे ही है, वह फिल्ममे नही है और 
फिल्ममे जैसा चित्रण है छोटा-छोटा उस रीलमे, वह उसका है, मगर निमित्तन॑मित्तिक योग 
देखिये कि यहाँ उस रीलमे फिल्म चल रही है तो उसका सन्निधान पाकर उस पर्देपर वे चित्र 
आ रहे है | आते है. चले जाते है। जैसे जेसे वहाँ फिल्ममे वह सारा चित्रण चल रहा है 
वैसे ही उस पर्देवर भी चल रहा है, मगर उस समय पर्देका जो विकार है वह पर्देमे है; 
किल्ममें जो रग है वह फिल्‍ममे है । ऐसे ही उस फिल्मकी तरह तो कर्म है, इनका उदय 
आ्राता है। और पर्दाकी तरह उपयोगभूमिका है । उन उदयोका, विपाकोका, उन क्रोधादिक 
अवेतव भावोका इस उपयोगमे अक्स पडता है, प्रतिबिम्ब होता, प्रतिफलन होता और यह 
जीव $पने उपयोगमे सही स्वभावमे शुद्ध दृष्टि न रखकर उस रूप दृष्टि बना लेगा । मै यह 
हु । यहां भीतरमे यह गडबशे है जिसके कारण जीव ससारमे रुलता रहा । तो यह मूर्तिमात 
द्रव्य जो इम जीत्रके साथ लगा है यह विक्नत है, क्योकि चारित्रमोहनीय कर्मझपसे स्थित है । 
और यहाँ जीव्र विकृृत है, क्योकि यहाँ ज्ञानविकल्प चल रहा है । 
विकारकी नैमित्तिकताका हृष्टान्तपुर्वेक स्पष्टीकरण--जहाँ विकार है वहाँ दो बरतें 
समझ ले -पानी गर्म हो रहा तो आगका सन्तिधान पाकर बटलोहीमे भरा हुआ पानी गरम 
हो रहा है तो वह पानीकी गरमायी औपाधिक है, नैमित्तिक है, आगका सन्विधान पाकर 
गरम हो रहा है, लेकिन यह समझो कि आग उस पानीको गरम नहीं कर रहा, किन्तु वह 
पानो खुद अपनी शीत्त पर्यायको छोडकर उप्ण पर्यायमें श्रा गया है। तो अपने परिशम में 
स्वतत्र है वह आग भी और वह पानी भी, पर एक निमित्तनर्मि क योग है ऐसा किऐपोी 
परिस्थितिमे पानी गरम हो जाता है। ऐसे ही जीवको तो समकिये पानीके स्थानपर २ 
कमेकी समझिये अग्निके स्थान पर । जैसे अग्निमे गर्मी है, सताप है, -गड्बडो है, 
पन है ऐसे ही कर्ममे अचेतनमे जो कर्मरूप ब्न गए उन पुदू।ल वर्गणाओ्रोमे विप के 5, -« 
- वनापन है, गडबंडी है, वयोकि उसमे अनुभाग बघ पहले हो चुका था वह ही तो सामने झाया 
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है, उस स्थितिका सामना पाकर उययो।में वही कलका और यह जीव उस रूप अपनेफो मान 
बैठता है तो यह पुदुगल द्रव्यकर्म यह निमित्तभूत है। इन कार्मोस हटनेका उपाय इन पर 
नाराज होना नही, इनको गालों देना नहीं कि ये कर्म॑ खोटे है, दुखद्ययी है, बरी है, इन्हे 
हंटावो । भरे वे तो अपना काम कर रहे जैसा उनका योग हे । यहाँ यह जीव अ्रम कर रहा 
है कि ऐसा में ही करता हु। तो कर्नव्य है वहाँ कि यह तथ्य समभ जायें कि जो जीतमे 
क्रोधादिक विकार हुए, ज्ञान विकल्प हुए वे जीवके स्वभावसे नही हुए, जीवके मात्र सत्तवसे 
नही हुए । हुए जीवमें परिणमन जीवके मगर कर्मोदयका सामना पाकर हुए । फिर इस प्रकार 
का एक यह पुदूगल कम हे सो उसको क्या स्थ्रिति है, ग्रव यह बतलाते है-- 
पृथ्वी पिण्डसमानः स्थान्मोह पौद्गलिकोइखिल । 
पुद्गल” स स्व॒य नात्मा मिथोवन्चों हयोर॒पि ॥१०६३॥ 

द्रव्यकर्मकी पृथ्वीपिण्डसमानताका चित्रश--जैसे यहाँ यह चटाई पड़ी, तखत पडा, 
यह चीज पडी है, ये क्या चीजे हे ? ये त्तो ढेले है, डले है वनस्पतिके पृथ्वीके तो जैसे ये पड़े 
'हुए है, कोई चीज है, अजीव है, अचेतन है, अपने स्वरूपमें पडे है, ऐसे ही ये पौद्गलिक कर्म 
ये अपनेमें पृथ्वी पिण्डकी तरह पढे हुए है याने मिट्टीकी तरह पडे हुए है। मिट्टी पुदुगल, 
कर्म भी पुदूगल । मिट्टी अपने स्वरूपमें, स्वभावम रह रही है, श्रपनें ढगसे अपनेमे परिणम 
रही तो ये कर्म भी अपने स्वरूपमें रह रहे, अपने ढगसे परिणम रहे । ये पौद्गलिक कर्म 
जिनका उदय पाकर जोवके विक्वार जगता है ये पृथ्त्री पिष्डऊ़े समान है। सारे ही पौदृगलिक 
है। वे पुदुगल ही है वे जीव नही है, पर इन दोनोका परस्परमे बन्धन हो जाता है, भिन्‍न 
होकर भो बन्त्रत हो गया | जैसे पिता पुत्र दोनो भिन्‍त भिन्‍न जीव है मगर उनका परस्पर 
बंबन हो गया । रस्सीके गाँठकी तरह बचन तो नही है मगर जहाँ परतत्रतात्मकता है उसको 
ही तो बवन कहते है । पुन्नको छोडकर पित्ता कही भाग नही सकता और पिताकों छोडकर 
पुत्र कही भाग नही सकता । यह मोहो जनोकी बात कह रहे तो पिता और पुत्रमे ऐसा बधन 
बन गया पर वाहर देखो तो दोनो जीव न्यारे न्‍्यारे है, इनमें बन्धन कुछ दिख ही नही रहां । 
क्या बाप बेटेकी गांठ लग गई है शरोरमें ? नहीं। दोनो बिल्कुल जुद जुदे है। जन ण 
परिणमन जुदा जुदा, उनकी सत्ता न्‍्यारी न्‍्यारी, उनकी इच्छाये नया री-न्यारो, सारे कम 
उनके न्यारे न्‍्यारे हो रहे है, मगर मोहवश वे दोनो बचनमें पडे है। तो उसरू भी विचित्र 
बन्धन जीव और करमंका कर्म पुदगल है, अचेतन है, उनका उनमें ही सब कुछ है, जीव 
में कुछ नही है, जीवका जीवमें है, जीव भावक्रे अनुसार है, मगर दोनोमें परस्पर बधन बन 
गया तो यह जीव भी अपने सही स्वरूमकों व्यक्त नही रख सकता और यह कमी भी अपने 
सही रवरूपतो प्रकट नहीं कर पा रहा । वह कर्मेरूप पारणम रहा, वह अनुभागस ने लुषित 


साथी ९१०६४ श्प्रे 
हो रहा तो यहाँ बह जीव अपने विकल्पसे कलुपित हो रहा है । तो इन दोनोंका परस्परमे 
बंध है । 
द्विविधस्यापि मोहस्य पौदूगलिकस्य कर्मण । 
उदयादांगतो भावों भावमोह. सः उच्यते ॥१०६४।। 

शान्तिका उपाय स्वभावावलम्बन - अ्रत्र देखो कि जीवमे जितना बिगाड हो रहा है, 
व्यग्रता हो रही है, भ्राकुलता हो रही है, बिगाड़ तो खु्यालसे हो रहा, दूसरा कोई इसका 
बिगाड नहीं करता आँखो देख लो, दूसरेका तो जीवने प्रवेश ही नहीं है। इसको कोई छू 
नही सकता, इसको कोई कुचल नही सकता । यह जीव तो श्रमृ्त है इसको कोई दूसरा क्‍या 
दुःखी करेगा ? मगर ऐसा ही अश्ुद्ध उप[दान है कि घटनाग्रोंको देखकर और अ्रपने ख्यालके 
अनुसार ग्रपनी भावना बनाकर यह दुःखी होता जा रहा है। दुः्ख दूर करनां है तो बाहरमे 
कोई सुधार बिगाड़, निग्नह अनुग्रह न करें, शान्तिके लिये परके निग्नह अनुग्रहका काम नही 
करना पडता, किन्तु भीतरमे स्वभाव विभावका भाव करना और स्वभावप्र दृष्टि करना यह 
काम पडा है । एक स्वभावदृष्टिका काम होते ही सब कुछ अपने आप हो जायगा । जो बडे 
बड़े ग्रन्थोमे बताय। जाता कि श्रेणीमें यो चढता, यो कर्म खिरते, एक एक क्षणकी बात 
बतायी जाती है। उनको नहीं जाना क्रिसीने, लेकिन उसका स्वभात्रालम्बन बन गया तो 
उसके प्रयोग होता जायगा कि जो ग्रन्योमें लिखा है वह सब ठीक है और कोई पुरुष जो 
ग्रन्‍्जोमे लिखा है उसपर दृष्टि रत्नें, उसकी हो चर्चामे रहे, उसके ही विकल्पोमे रहे-- यह 
कंसे कहा, इस गुरुस्थानमे ऐसा क्यो ? यह तो जाननेकी चीज थी ”? जानना चाहिए, मगर 
वैसा ही विकल्प बनाये रखे, वैसी ही दृष्टि गडाये रखे तो वहाँ यह बात नही हो पाती श्रौर 
एक जानता ही नही है कि क्या क्‍या कममे दशायें बन जाती है और एकस्व्रभाव दर्शनका 
उसे मजबूत ग्रहएा उस दृष्टिमि चल रहा है तो वे सारे काम इसमे होते चले जायेंगे । कैसे 
सक्रमण, कँसे कमेंका खिरना ये सब बाते हो जायेंगी । 

चर्मंचक्षुता साध्यम तजफर ज्ञानइट्टिसे अतः निहारमेका कतंव्य--भैया ! कतंव्य एक 
एक यह है कि अपने उपयोगको अपने भीतर ले जावें । उसके लिए पहला प्रतिबध है कि इन 
चर्मचक्षुप्रोकों बद कर लो, बाहरपे कुछ न देखो । बार देखनेप्ते तो अनेक प्रकारके विकल्प 
चलते है, अभी इसलिए इन आँखोको बंद करें । भले ही नासाग्रदृष्टिका महत्त्व दिया है, प्रश्न 
नासाग्रहृष्टि है, उसमे बातें दोनो आ गई श्र्यात्‌ परम उपेक्षाकी वात झायी, किसीका भी 
विकल्प न करना, किसीको न देखना, ओर सहज यह ही दृष्टि है, मगर जहाँ यह झ्रादत बनी 
है कि जहाँ इस मनुष्यने किसी चौज़कों इन आ्राँखोसे देखा उसे ही यह अपना लेता है, उसके 
प्रति बिकल्प करता है, ७७में हो चिन्तन बनाना है, तो उसके लिए तो यह झषधि है कि 
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पदार्थका मेरे झआत्माके साथ सम्बन्ध नही, में चेतन हू, ये दृश्यमान सब पदार्थ अ्रचेतन' है, ये 
मेरे साथ नही आये, मेरे साथ जायेंगे नही, टनसे मेरा कुछ सुधार बिगाड नहीं। वे अपनेमें 
परिणमते, में अपनेमें परिणमता । दु.ःखका कोई काम नही है, मगर दु'ख है । दुःख क्‍या 
है ? ख्यालात, ज्ञानविकल्प दु.खके अनुरूप अपने विचार बनाना, सोचना, यह ही दुःख है, 
क्योकि जीव सोचनेके सिवाय बुछ नहीं कर सकता | सोचेगा, जानेगा बस वही विचार किस 
रूप हैं तो दुख है, किस रूप है तो मुख है। यह ही फर्क है। तो ऐसे विचार वामनायें, 
ख्यालात ये मलिनता है, अपवित्रता है। पवित्रता होती है--प्योरमें, केवलमे, एकमें । 
कोई भी चीज हो, अकेली हो, एक हो तो वह पवत्रिनत्र होती है। जहाँ दूसरेका सम्बंच 
है वहाँ अपविन्रता है। अपवित्रता दूसरेफ़े सम्बधके बिना हो ही नहीं सकती । तो हम अभी 
अपविन्र हे, अभी मलिन है, नाता तरहके ख्यालात करते है, ये सत्र मलिनतायें है, ये ही 
श्रात्माको दुख देने वाली हैं। 
उदाहरणपुर्यक क्थायसालिग्यका परिदच्य--विकारोवी यह मनिनता ऐसी छा गई 
हैं जैसे कि जलमे कायी । जल तो पवित्र ही होता है जैसा जल होता केवल स्रच्छ, मगर 
जलमे करायी पड़ी हो, सेवार पडा हो तो वह जल हरा हो जायगा, गदा हो जायगा । तो जैसे 
जलमें कायी, सेवार आदिका सम्बंध हो जाता है तो जल मलिन ,हो जाता है, ऐसे ही मेरे 
इस उपयोगगे, आत्मामें, इस ज्ञानमे कर्मोकी छाया आ गई है बस उससे यह मलिन है और 
अशुद्ध उपादान होनेसे कर्मछायामे इसने अपनी अपनायत बना ली, यह ही दु.ख है । देखों 
सदाके लिए जन्म मरणके सकटोसे छूटनेका उपाय कितना सुगम है । मगर बुद्धि विपरीत हो 
तो उस उपायके लिए मन नहीं चलता, और सुगम कितना है ? खुद है । खुदके निरपेक्ष 
स्वहूपको जान ले और वही भपना ज्ञानोपयोग बनाकर तूप्र रहा करे, सकट कटेंगे, कर्म 
बटेंगे, जन्ममरण मिटेगे, सब्र बाधायें दुर हो जायेगी । कितना सरल उपाय है, मगर कुटेब 
कुव[सना भीतर ऐसी बनी हैं कि उन विपयोसे प्रोति छोड ही नहीं सकता । कोई लाभ नहा 
है। बादमें पछनाता है, मगर कर्मंयोग ऐसा है कि सही विधिसे नहीं अपनाते । तो यह हे 
मलिनता कि पहले बाँघे हुए जो कर्म है उन कमोका उदय हुआ और उस उदयका विपाकका 
इस आत्मामे प्रतिफलन हुआ, तो इत्तनी गदगी तो तुरन्त श्राथी, मगर उपयोग उस ओर कुक 
गया, यह और बडी गदगी बन जातो है, डु.खी होते जाते है । सोचते है कि कोई उपाय ऐसा 
मिले कि जिससे यह दुख मिटे और फिर दुःख कभी न हो, मगर उसका वह उपाय जाननेते 
नही आ रहा आर जाननेमे आये तो भी कैसी वासता है ममताकी कि यह जीव अपनी पुरानो 
कुटेब छोड नही पाता | कितना उदार बनना है, कितना निष्पक्ष बनना है कि समस्त अन्य 
पदार्थोसि अपने आपको अकेला निरखना है ।_ मैं ज्ञानमात्र हु, इसका अर्थ भी विचारते जावे, 
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आ्राया । सुक्ुमाल, सुकौशल, राजकुमार आदिक मुनियोपर जो उपसर्ग हुए तो वया बिता पाप- 
कर्मके उदयके हुए ? पापकर्मके उदय तो बडो-बडोके आये | पापभाव वाला बनना बुरा है, 
पापात्मा बनना बुरा है, मगर पापोदयी बुरा नहीं। पुण्पात्मा है भला, पुण्योदयी भला 
नही । किसीके पुण्यका उदय है, श्रच्छा ठाठ है तो हम यह निर्णय नहीं दे सकते कि यह 
अच्छा जीव है । पुण्य तो नरक गतिके भेजनेमे भी सहायक बन जाता है। पृण्य है, वैभव 
सम्पदा है, उसमे इतरा गए, लोगोपर अन्याय करने लगे, ह॒त्यायें करने लगे, श्रत्याचार करने 
लगे, पापका बंब हुआ, उसके उदयमे कष्ट पायगा । तो कष्ट पाया पापभावके कारण । मगर 
ऐा पापभाव उक्षके आ जाय तो उसके लिए पुण्यव्िभुति एक मददगार बन गई । तो जग्त 
में सब कुछ तो मिला । गृहस्थी है. करना पडता है, मगर ६प्रानमे निरन्तर यह रखे कि मैं 
ग्रात्मा चैतन्यमात्र सबसे निराला अकेला स्वतत्र हूं, गह प्रतीति मिल गई तो आपका भला 
है और जब तक यह दृष्टि नही मिलती तब तक सारे अ्न्थ होगे, विडम्बना बनेगी । 
्रत्मविडम्बता और उससे निवृत्त होनेका श्रवसर--संसारमे विडम्बना है ? अपने 
भावोमे परतत्रता झागे, परका आश्रयपनेका भाव पाये, परतन्रताकी बुद्धि जगे, बस वही 
अनर्थ है। तो जगतमे जितनी भी »वस्थाये है इन सब अवस्थाश्रोमे मुल एक यह ही मोह- 
भाव है | जेसे हम बाहर देखते है -- दर्षणके सामने हाथ किया तो दपंणमे फोटो बन गईं तो 
वह फोटो हाथकी नही है, दर्पणकी नही है । हाथका निर्मित्त पाकर हुआ, इसलिए हाथका है 
और दर्पणमे वह परिणमन हुआ सो दर्पणका है । दोनोका नही, दोनोका है, और तथ्य क्‍या 
है ? निमित्तनेमित्तिक भाव है, है किसीका नही । ऐसे ही जो मलिनता है, नाना तरहके 
विभाव जगते है सो यह कमेंकी छाया है, कर्मका प्रतिबिस्व है इसलिए कर्ममे है और 
आत्माका ज्ञान विकल्परूप है । आत्मा ही के उपयोगसे ऐसा परिणमन है इसलिए जीवका है 
और यह कर्ममे नहीं है, इसलिए जीवका नहीं। तो ये रागड्रेष विभाव जिनको भ्र,ना कर 
अज्ञानी ससारकी परम्परा बढ़ा रहा ये तो ऐस। अलग है, तुच्छ है, उन्हे मै क्या अपनाऊँ ? 
लेकिन जो अपनाते है और इस अन्तरग अपनायतके कारण संसारके जितने बाह्य पदार्थ है 
इन पदार्थमि यह लगता है और दु.खी होता है | तो जितने भी श्रनर्थ है उन सबका यह मूल 
कारण है और अनर्थके कारणभूत कर्मोका भी कारण है। मोह करेगा, कर्मबत्च होगा । अब 
देखो एक सोचनेकी, जानने भरको वात है, सही जाननेमे भ्रा गया, लो ससारसे पार हो जायेंगे, 
झूठ जाननेमे झा गया तो संसारमें रुलते रहेंगे । कितना कठिन है बतलावों मोक्षमार्ग ? मोक्ष- 
मार्गका चलना क्हों कठिन है ? एक अपने भीतर सही ज्ञान बनानेकी बात है आर वह 
बनायी जा सकती है। सही ज्ञान बने तो मोक्षमार्ग प्रारम्भ हो और ज्ञानमें मलिनता आय, 
उपयोग मलिन हो तो वह आगे भी अनर्थ, अब भी ग्नर्थ । तो सब अनर्थोका सूल यह मोह- 
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भाव है जिस मोहकों यह जीए रच करके अवनाता फिरमा है । 
अधुचिधरतिकों रीहो दृश्यों दृु सफल ने सेः । 
विगन्न घहुनीक्तेन सवाशा बियदा सदम्‌ ॥१०६७॥ 

सोहभावकी श्रशुचिता व घातकता--यह मोह, यह रागद्वेम भाव यह अ्रपविश्र है । 
यह कोई पब्रित्रतावी वात नहीं है । सो यही देसो--को मनुष्य रागी द्वपी है, पक्षयाती है 
तो लोगोकी दृष्टिप वह ऊँचा तो नहीं रह पाता । जो कदर निष्पक्षकी है लोगोके मनमे बहु 
कदर पक्षपातीबी, मोहोकी नही हो सकती । कोई श्रगर भगठा हो और उसको हल करना 
है तो बह उसीका हो नाम पेण होना है जो सबकी दृष्टिम निष्पक्ष पुण्य है । तो पक्ष तो अब- 
विश्वता हुई और निष्पक्ष पवित्र हुआ । थे सगडेप मोहभाव अपविन्र है और ग्रात्माक्ै प्राणके 
घातक है । झआत्माके प्राण है ज्ञानदर्णन, ज्ञाता दृष्टा रहना। यह है श्रात्माका विलास, झ गार । 
श्र० ज्ञाताहृष्टा न रह सके और राग्री देंगी बने, रागद्ेप इसपर छापे रहे तो वह अपने प्राण 
का ही तो घात हथ्ना मायने हथारा। ज्ञान सही ढगमे ने रह सका । हम दुशपी हो गए । तो 
ये जो मोहभाव है ये अपविन्र है और मेरा ही घात करने वाले है । जैसे वृक्षम लाख लग 
जाती । छेवलेके पेडमे बहुत जल्दी लाख लग जानी है | तो जिस पेइमे लास लग गई उसको 
आप देखते होगे कि एक वर्षके अन्दर हो उसमे पत्ते नहीं रह पाते, वह पेड़ सूख जाता है । 
जैसे यहाँ किसीको दी थी का रोग लग जाता तो वह सूख जाता, ऐसे ही लाखका लगा हुआ 
वृक्ष जल्दी ही भूख जाता है । तो वह लाख वास्तवमें है क्या चीज ? कया कही वाहरसे लायी 
गई ? अरे वह तो उस पेडका हो एक रस है जो ताखरूपमे बन गया । तो जैसे पेडक्री हो 
चीज लाख ग्पमे बनकर उस पेडको बरबाद कर देती है, ऐसे ही इस आत्माकी ही चीज ये 
ज्ञानविकल्प, ये रागठेप भाव इस जीवकों हो बरबाद कर देते है। तो ये रागद्वेंप मोहभाव इस 
आत्माको सकटोमे डालनेके निए ही उत्पन्न होते है । यहाँ आप लोग मन्दिरमे बैठे है तो यहाँ 
रागहेषकी कुछ मुध नही हो रही है, मन्दिरमे बैठे है, भक्ति भी चल रही है, आरामसे समय 
गुजर रहा है, लेकिन जहाँ ही कोई बात्त श्रायी, जहाँ कोई परपदार्थके लाभ-हानिका ख्याल 
गआ्राया, बस ये रागढ्ेप मोहभाव उमड़ पडते है, और उममे आप हैरान हो जाते है । ये राग- 
ढेप मोहादि भाव इस जीवके लिए अपविच्रताएँ है । उन भावोमे रहता हुआ जीव धर्ममे नही 
ला सकता | तो ये रागह्ष मोहभातव इस आत्माके प्राणोक्रा घात करने वाले है । 

मोहभावकी रोह्रता व दुःखरूपता व दुःखफलरूपत्ताा--मोहभाव रीद्र है, भयावना 
हैं। अभी कोई क्रोध कर रहा हो तो देखो उसका चेहरा कितना भयानक हो जाता है ? वह 
ऐसा चेहरा हो जाता कि उसका भली प्रकार चित्रा भी नहीं कर सकते | तो ये कपायें 
भयणनक हैं । जब इन कपायोक्रे होनेपर शरीरकी मुद्र। भी भयानक बन जातो है तो स्वय 
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कपाये कितनी भयानक है-उसवत अनुमान बना लें । वह जीव सुखी है जो परद्रव्योके मोहमें 
नहीं पदा है। राग भले ही है पर रागमे उतना कठिन श्रनर्थ नहीं है जितना कि मोहमे है 
क्योकि अपने स्वभावम उस रूचि ही नहीं! है। तो ये कपाये, यह मोह, यह अज्ञान रीद्र है, 
भयावन। है, दु:खरूप है । कपाय ही दुःखहूप हे । यह जो कहते है कि कपायसे दुःख होता है 
तो यह केवल समभझानेके लिए कहा जाता, कपाय हुई यहाँ और दुःख हुआ यहाँ और कपाय 
से दुख निकला हो ऐसा नहों हैं, किल्तु कपाय हो दुः्खरूप हैं । जिस कालमे कपाय है उसी 
कालगे दु्प । जिस समय मोह कर रहे उस ममय दुःख हैं। और मोह करनेका फल है तो 
आगे भी दु.ख मिलेगा । गोह क्‍या चीज हैं सो सब लोग जानते हो है । दूसरे जीवको माना 
कि यह भरा है तरस इस परिस्णामके मापने है दुःख और ऐसा विकल्प जब आया उपयोगमे 
कि यह मेरे घने दौलत परिवार आदि संपदा है तो नियमसे दुख है और आगे भो 
दुःख है । 

ज्ञानीदा उपयोगसंतुलन--देखों कितना सतुलन है ज्ञानीका जो घरमे रहकर राग 
भी करे भ्रीर उसके श्रज्ञानकी प्रीति नहीं रहती ऐसा होता कि नहीं ? मनमे ऊुछ हे, ध्येय 
कुछ है, लय कुछ है भोर प्रवृत्ति दुछ करनी पड रही है ऐसी परिस्थिति होती हैं। इसका 
हृशन्त सुख वाया दे तो कट समभमे नहीं श्राता और एक ह्टान्व कोई वियोग वाला दें, 
विसीया बहुत प्पारा दादा बावा जो प्रिय हो उसका वियोग हो गया और वियोग होरेसे 
उसना दात दिन उसोका ही स्थाल, उसोवी ही घुन, उसी की हो वेदना सब हो रहो कि 
नहीं झ्ोर भोजन करनेके समय वह भोजन भी करता, मगर उसकी धुन किस बातकी है ? 
नियोग होनेफे कारण उस ही झार्तेशद्र ध्यानकों बढ थुनि बनाता है । तो यह तो दुःखका 
इश्षस्त £। सब सुखता हष्दास्त दे तो यह बाव कट समझम ने छायगी । भाव कुछ हैं, 
करना हुछ पर रहा। धानीकी बात देखी - ज्ञानीके भावन विरुद्रत निपटारा है कि प्रत्येक 
पदार्थ अगनेन्श्राने रबसूपर्स सत्त्‌ है, अपने द्रव्य, शेर, बनल, भावते है योई द्रव्य किसी दूसरे 
नेत हु:छ परिशगल जिकाल भी पार नहीं सना । सो उसे दब यह जान हे तो परिस्यिति ६ 
कि भूर सो लगती है, कमाना पडता है, पह से 
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भेदविज्ञान बनाव । इस कर्म, कर्मवी छायासे गे मिराला है, केवल जञानज्योतिमात्र ह, ऐसा 
अपने आपके ज्ञानस्वस्यक्ा आदर बनायें । जीवनमे उसको कोई रोकने बाला नहीं, कोई 
वाया नही दे सकता । हमारा ज्ञान है, हग भीसर्मे ज्ञान बना रहे है । तो जो सम्यरज्ान 
बसायरगा, सही श्रद्धा रसेगा बढ़ निंधमसे संलारके सवदोंसे पार हो जायगा । 

कार्यकरारणमप्येप मोही भवसमादहय । 

सर्वेवद्धानुवादिन प्रत्ययाश्रवाचयान्‌ ॥१०६८॥ 

नोहमावकी सर्वबलेगहेतुता--अगनके जीव हम श्राप जो भी दुःखी हो रहे है उसका 

कारगा[ मोहभांव है । दूसरा फोई कारण नही । जैसे कि यों गमभनते है कि मेरे धन कम है, 
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मकान टूटा है श्थवा लड़के प्रच्छी तरह नहीं बोलते, और-ओऔर भी बाते जो-जो सोचते हैं 
उनसे सुख होता है यह बात गलत है । दुदा मकान हो उससे श्रात्माका क्या सम्बंध ? आत्मा 
जुदा पदार्थ है, मकान जुदा पदार्थ है। उस यदे पदार्थसे इसमें दुःख झा रहा क्या ? लडके 
बच्चे बसे ही चलें उनकी प्रवृत्ति, उनकी आदन, उनकी कपाय उनमे है, थे अपना काम करते 
हैं, उनझा उस आत्मामे बया प्रवेण है ? जिससे कि यह साना जाय कि उसके करण दु खी 
है । व्यापार कम चने अथवा नुक्पान हो या झौर कुछ त्राते हो, कोई भी पदार्थ इस जीवके 
दु खका कारण नही । मुक्तिफ़ा कारण तो मोहभाव है । अगर बाहरी पदार्थ दु खके कारण हों 
तो सबसे अधिक दुःख तो भगवानकों होना चाहिए, क्योंकि उनके पास और धरा ही क्‍या 
है ? केवल आत्मा, उसका ही स्वरूप, और सिद्ध भ वानफे पास ने शरीर, न कोई चीज 
अथवा मुनियोकोी कहो--वे झफ़ेरे हे, केवल शरोर है । कुछ इसरो बात ही नही तो उचको 
तो द'खी कहना चाहिए था, पर ऐसा सो नही हैं| बाहरों पदायोके ने होनेसे या किसी तरह 
का परिणमन होनेंसे इस जीवकों क्लेश नहीं | क्लेणका कारण है मोह । भर यह मोह बतत॑- 
मानमें बलेणका कारण है, साथ ही झागामी कालमे इस जीवकों जो क्लेश पैदा होता उत्तका 
भी कारण है। वर्तमानमे भी क्लेश है श्र भवत्रिप्वकालमे भी यह क्लेशका कारण बन 
जायगा । उस मोहभावसे होता है विकेट कर्मवन्ध । उसमें अनुभाग झ्ाया, उसका उदय 
भायगा । सो यह ही चक्‍क्री चल गई । तो जीवको दु खका कारुगा केवल मोह है, प्रन्य कुछ 
बान नहीं । और जिसको यह अम लगा हो कि मेरे सुखका कारण, मेरा अच्छा परिवार, मेरा 
धन वैभव या भन्य-अन्य बाते है, और दु.खका कारणा हे यहाँके सग प्रसण कम रहना या इस 
होना, जिनमे यह अम लगा है उनका उपयोग अपने आत्माके स्वभातसे हटकर बाहरी 
बानोमे लग गया है इसलिए उह तो अधनयारमे हैं, वह अपना भविष्य भला नहीं बना पाता । 
इस मोहभावकों दुर करें, क्योकि यह मोह कर्मेबन्‍्चका कारण है, दुखका कारण है। यह 
मोह मेरे गांठकी चीज नहीं, मेरे स्वभावत्षा चीज नहो, किन्तु पहल बाघे हुए कर्मका उदय 
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आया, उस कालमें यह एक छाया बनी, कर्बलीला चल रही, यह मेरे स्वभावकी वस्तु नही । 
हो रही मुझमे मलिनता, विकल्प चल रहें, लेडिन मेरे रब भावकी चीज नही है । यह मोह 
त्यागने योग्य है । देखो मोह दो तरहका होता है--(१) दर्गंनमोह, (३) चारित्रमोह । दर्शन- 
मोह मायने मिथ्यात्व, सही बात न समझ सकना और चारित्रमोह मायने अ्रपता चारित्र न 
बन सकना । तो जिसको सम्यर्दर्शन हो गया, चारित्रमोह हो भी तो भी संसार-परम्परा 
नहीं बनती श्रीर जिसको दर्शनमोह है, मिथ्यात्व है उसके ससारपरम्परा बढ़ती है । 
सस्यज्ञानके बलते श्रत्मसंकट दूर करनेका उपाय बना लेनेक्ता संदेश--भया | क्‍या 
बात कही जा रही ? यहाँ किसी दूमरेकी चर्चा नहीं है, आात्माकी चर्चा है कि आत्माकों दुःख 
किस कारणासे है ? भीतर दे वो शरीरसे निराला है यह आत्मा, क्योकि शरीर यही पडा रह 
जाता है, आत्मा निकलकर आगे चला जाता । तो यह शरीर जुदा है, आत्मा जुदा है,। तो 
वर्तमानमे भी इस शरीरका घमड छोडें, इसका भी ध्यान हटावें, श्राखे बन्द करके केवल 
अपने झा के ज्ञावस्वकूप आत्माको निहारते जावें, पता पड़ेगा कि मै, ज्ञानमात्र हू। जानन, 
जानना ही मेरा काम है। यह आत्मा निरस्तर जानता रहता है । तो हमारा काम जानना, 
हवतारा भोग जानना, जाननको ही करते, जाननको ही भोगते, उसमें कष्टका कोई काम नही 
मगर कष्ट जो आ रहे है तो ये विकल्पसे अ्मसे आ रहे है । यह श्रम हटाये, इसीलिए तो हम 
प सगवानकी भक्ति करते है। अपने आत्मासे रमण हो इसके लिए ही धर्मके सब साधना 
बने है । घर्मकी साधना करते हुए यह गदा भाव न बने कि मेरा यह काम बन जाय, मेरी 
मुऋदमेमं विजय हो, मेरे अ्मुक कामको सिद्धि हो, ऐसे संसारके कामोको बात चित्तमें कृभी 
न सोचे भग्व,नकी भक्ति करके । उससे नुक्सान है, फायदा नही । नुक्सान वया कि जो पुण्य 
आनेकों था, इस मिथ्याभावके करनेसे वह पुण्य दूर हो गया कुछ कम मिलेगा । अरब अभ ह 
जो विशेष लाभ होने को था धर्मके करनेसे तो उसमे से कमी हो जायगी । लोग यह सोचत 
है कि हमने भगवानकी पूजा भक्ति की तो उसके फलमे घन धान्य पुन्रादिककी प्राप्ति होगी । 
अरे यह तो पुर्वेक्ृत पुण्यका उदय है जिससे ये सब चोजें प्राप्त होंती है, भगवानकी पूजा 
भक्तिसे तही । अभी ये रसियन, अमेरिकन अ।दिक विदेशी लोगो को देख लो वे कहाँ मन्दिर 
में आकर भगवानका पूजा पांठ दरते, फिर भी वहुत अधिक सम्पन्न देखे जाते । तो भगवान 
को पूजा भक्ति करके सासारिक चीजोके लाभकी वात न सोचो, किन्तु यह सोचो $ि है भर- 
वन ! जैसा ज्ञानबल आपने प्रकट किया, समरत कष्टोको हँसकर टाला वैसा ही ज्ञानबल मुझे 
प्राप्त हो, छममे ऐसा ज्ञानवल बढे, मै अप्ने झात्माके इस सहज र२वरूपको ऐसा अशभ्यासमे 
लाऊ कि भेरेमें कष्सहिप्णुता आ जाय, सहनशक्तिता 2 जाय, वयोकि यह ससार विजिच्र 
हैं । एक ५:ख दूर करनेका आप प्रयत्न करते तो दूसरा दुःख आपके रामसने आ जाता । इस 
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बातका अनुभव सभीकों होगा | अब ये कष्ट कौन मिटाये, कैसे मिटाये ? जैसे कोई पुरुष जिन्हे 
मेढक तौल नही सकता, एक मेंढक तराजूपर रखा, दूसरा रखने लगेगा तो पहला मेढक उछल 
जायगा, तीसरा भेढक रखेगा तो इसरा उछल जायगा, यो जिन्दे मेढक तौलना जैसे नही वन 
सकता, ऐसे ही ससारके दु खोको मन, वचन, कायकी चेष्टायें करके मेट नहीं सकते । ससार 
के दुःखोको मेटनेकी कुल्लो ही दूसरी है । वह कुझ्ी क्‍या है ? प्रात्मरमण । आ्रात्माके सहज 
स्वरूपका श्रद्धान हो, उसका ज्ञान हो और उस ही आात्मामें रमण हो, यह है दुःख मेटनेका 
मार्ग याने शान्ति पानेका मार्ग । दुख जब भी खतम होगा तो इसी भेदविज्ञानसे होगा। 
प्रात्म्रद्धान प्रात्मज्ञान व श्रात्मरमशका उपाय बना लेनेमें दु्लेस मानवजीवनकी 
सफलता--आत्मश्रद्धान, आत्मज्ञान और आ्रात्मरमणके उपायसे ही दुख दूर होगा । चाहे 
अ्रभी दु.ख दूर न हो तो आगे चलकर हो जायगा, मगर पाये हुए इस दावको यो ही व्यर्थ न 
खो देना चाहिए । यह मानवजीवन बडी दुलेभतासे प्राप्त हुआ है । इस जीवनसे अगर हमने 
धर्मलाभ न लिया, प्रात्माके स्वरूपका परिचय न किया, अपने झ्रात्मस्वरूपमें तुत होनेकी बात 
न बन सक्री तो फिर अपने आपके आरानन्दका हम इस जीवनमें अनुभव नहीं कर सकते । 
और झगर अपने आनन्दका अश्रनुभव न कर सके तो फिर यह मानवजीवन पानेसे लाभ क्‍या 
पाया ? एक बहुत बडी जिम्मेदारीका यह भव है । जब तक इस शरीरमे रोग न घेरे, बुढापा 
न घेरे तंब तक इरा ज्ञानके सचयमे, ध्यान योगाभ्यासमे, धर्मसाधनामे अपना विशेष चित्त 
लाबे + तो यह मोह, ये विभाव, ये रागद्वंप ये पहले बाँधे हुए कर्मके ही तो कार्य है। यह ेु 
निर्मित्तदष्टिस कहा जा रहा है । उपादान दृष्टिसे तो आत्माकी ही ये परिणतियाँ है, मगर एक 
बात पहले जाने कि जो चोजें हेय है, जो विभाव है उन्हे हम तब छोड पायेंगे जव यह समझ 
स्मे आ जाय कि ये तो परसातव है, ये मेर स्वरूप नहों है। तो परभाव समभझनेका और कौन 
सा उपाय है ”? अरे यह ही उपाय है कि देखो कर्मका सन्निधान पाकर विभाव हुए न ” हुए 
विभाव जीवमें । कर्मी बात कर्ममे, जीवकी बात जोवमे । जैसे दर्पणमे दर्पणके सामने हाथ 
किया तो हाथका फोटो आया । हाथ हटाया तो फोटो न रहा । हाथ सामने क्रिया तो फिर 
फोटो झा गया । यद्यपि हाथका काम हाथमे हो रहा और दपेशक्रा काम दर्षणमे हो रहा, 
मगर यह प्रकट जान सकते कि यह फोटो तो नैमित्तिक हे, पर उस फोटोकी हटा नहीं सकते । 
जान गए कि हाथका सन्निघान पाकर प्रतिबिम्ब हुआ, हम हाथको हंटा दें तो भ्तिबिम्ब हट 
जायगा । यहाँ तो हाथको हटने प्रतित्रिम्ब हट गया, मगर आत्मासे कर्मको हटानेका कोई 
उपाय नहीं है । उसपर दृष्टि दकर कि इन कर्मोफ़ो यहाँसे पक्रडकर फेंक दें, मुट्ठीमे दवोच दे, 
ऐसा तो नहीं क्रिया जा सकता । यहाँ यह ही श्रकट है कि आत्माका.जो सहजरवरूप हैं 
उसका आझालम्बन ले, उसमे यह में हू, ऐसा अनुभव करें तो ये कर्म दूर हो जयेंगे | तो यह 
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भजन पहले बाघे हुए कर्मका कार्य है निमित्तदश्ससि और नवीन कर्मंबन्धका कारण है निमित्त- 
हृष्टिसे । हो हीं रहा है ऐसा और यह इसी तरह भिन्न आाखवका सचय बना रहा, सो कर्म 
क्या करे ? अपने स्वछूपको सही समझ ले, एक ही काम करना है श्र सक्ट श्रनन्त दूर हो 
जायेंगे । भला बतलाशो कितनी अ्रच्छी बात है कि काम तो एक करना है और सकट अनत 
दूर होना है, और फिर भी वह काम करना स्वाबीन है । हमारा ज्ञान हम आत्माकों करना 
है । हम ज्ञानका मुख मोडे रहे अपने ञ्रपके स्वरुप णे ओर और पक्का चित्त बना रहे, निर्णय 
बना रहे कि एक भी अ्रजीव, एक भी परमाणु मेरा कुछ नही है शौर न करेंगे ऐसा ज्ञान तो 
दुख कौन पायगा ? यह ही तो खुद पायगा । जहाँ ऐसी कुटेब है कि मै इस भवमे खूब घन 
वैभव पाऊँ, खूब मौजमे रहू'*'तो वहाँ दुख कौन पायगा ? दुःख तो खुदकों ही भोगन। 
पड़ेगा, दूसरा कोई दु.ख भोगने न आयगा । हम चूके तो हम ही दुःखी होंगे। हम स्वृभावमे 
आयें तो हम ही झान्‍्त, भ्रानन्दमग्न होगे । इससे भावना भर॑ अपनेमे कि जब मै यह श्ात्मा 
अकेला हू, अपने लिए जिम्मेदार केवल मै ही हु, श्रनादिसे श्रब तक अ्रकेला मैं ही तो जन्मा 
मैं ही तो मरा । मैने अपना यह प्राणघात तो किथा, मेरा कोई दूसरा नही । मोहको त्यागें, 
पर सोचते होगे कि मोहको त्याग दें, फिर घरमे कैसे रहेंगे ? भरे मोहको त्यागकर घरमे रहो 
तो आपका बडा श्ुज्भार बनेगा ओर मोहको रखकर घरमे रहे तो आपकी कोई इज्जत नही । 
जब परिवारके लोग यह जान जाते है कि यह ज्ञानी है, मोह इनको नही है तो.वे परिवारके 
लोग उसका भय भी मानेंगे । कोई हमसे ऐसी चुक न बन जाथ कि यह घरंको छोड़कर ही 
चले जाणें, सो वे सब लोग उसकी आज्ञामे रहेगे, बचा शृज्धार बनेगा, सुखी रहेगा । जैसे यहाँ 
कोई लड़का जब जानता है कि मेरा बाप तो बुद्ध है, वह तो हमपर मरा जा रहा है तो वह 
फिर स्वच्छन्द बनकर उस बापको बहुत तंग करता हैं और जब यह जान रहे कि यह तो बड़े 
ज्ञानवान पुरुष है, ये विरक्त भावसे रहते है तो वहाँ सोचते कि मुझे बहुत समभ-बूझकर 
काम करना चाहिए, कही कोई हमसे गलती न हो जाय कि ये घर छोडकर चल दें “| तो' 
इस तरहसे वह निर्मोह रहस्य भी ठीक रहता, और उसके परिजन भी ठीक रहते । श्रव घर 
से बयो रह रहा है ज्ञानी कि उसमे इतनो शक्ति नहीं कि वह भूख-प्यासकी तोढ़ वेदनाये सह 
सके और खूब तप, ब्त, सथम कर सके । तो राग किए बिता ,कोई घरमे रह सकता है 
बया। ? नहीं रह सकता । राग करना उसे आवश्यक है। सो राय करता है, जानता है कि 
ऐसा किए बिना गुजारा नही, पर भीतरसे मोह उसके जरा भी नटो है, तो ऐसा निर्मोह 
होकर घरमे रहनेकी बात बन रही है ज्ञानीको । 
सास्यभावके आदरका सहत्य---एक बात और समझो कि बच्चे चेतें वह भी भला 

नव [वक चेते वह भी भला, मगर जिसकी झ्ाथु विशेष है- और जिसके वाल-बच्चे सत्र काम 
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वे रने योग्य हो गए ह॑ श्रीर गय काम करते है उनको तो विरक्तिकी ओर हो अधिक जाना 
चाहिए । सो भाई एक निर्णय बनावें कि मेरे दुःझका कारण मोहभाय है, विकार है, विभाव 
है, दूसरा कोई पदार्थ मेरेकों दुखी करने बाला नही है | उसी तरह यह भी चित्तमे आ्रायंगा कि 
मेरा विरोधी दुनियामे कोई नहीं, कोई मेरा शत्रु नही । सब जीव अपनी-अपनी कपायके 
अनुसार अपनी इच्छायें बनाते हैं और कुछ कपायको शान्‍्त करनेके लिए प्रयत्न करते है-- 
कोई कैसा ही क्रोध करे, गाली दे, अपशब्द कहे तो उसपर मुझे क्रोध न जगे । उसनें ऐसा ही 
करनेमे सुख समझा तो अपना सुख पानेके लिए उसने ऐसी चष्टा की, मेरे विरोधसे उसने चेष्ा 
नहीं की । सब जगतके जीवोपर उनके स्वभावकी दृष्टि रखकर समानताकी बुद्धि हो और 
सब युखी हो, ऐसी भावना बने । आपके ऐसा सोचनेसे वे सुखी हो जायें सो तो बात नहीं, 
मगर जिसके कपाय है, जिसको स्वरूपपरिचय है, जिसकी उस तरहकी प,रस्थिति हे वह 
स्व जीवोके सुखी होनेंकी भावना रखता है | हां तो यह बतलाया जा रहा है कि दु खका 
कारण है मोह । ओर यह मोह पहले बाँघे हुए कर्मका तो कायें है श्लौर श्रव बबने वाले कमेका 
कारण है, सो बतलाते है । 
यदोच्चे पृर्वेबद्धस्य द्रव्यमोहस्य करण । 
पाकाल्‍लव्बात्वसवेस्व कार्यरूपस्ततों नयात्‌ ॥१०६६॥॥ 

निमित्तनेसित्तिक सशावका निविवाद सुपरिचय--जब पूर्व बद्ध द्रव्य मोहकर्मंका उदय 
होता है उस उदवका निर्मित्त पाकर यह मोह जिराने अपना स्वरूप सर्वस्व पाया है यह कार्य 
रूप कहनाता है । पहले बधि कर्मरे उदय आये, उमर समय जीवमे जो विपरिणमन हा, मोह 
हुआ, विकार हुश्ना सो वे कर्मके वगयें कह॒लाते हैं। देखो गलती कोई नही और बात सही कही 
जाती है | जैसे महिलाये रोटी बन।ती हैं तो लोग कहते है कि महिलाके हाथसे रोटी बनती 
है, मगर कोई यह नहीं सोचता कि जैसे मिदट्टोका घश बनता, आटेसे रोटी बनती, ऐसे ही 
हाथ रोटो बनी । सबको सही-सही ज्ञान है कि ज्ञान निमित्तमात्र है, रोटी बनती शाटेसे, 
एसे ही कर्मका उदय निमित्तमात्र है और गडबडी हुई जीवमे, गडबडी कर्ममे भी हुई । जैसे 
कि दर्पशुओ आगे हाथ रखा, छोटी-बडी अगुली है तो जैसे यहाँ श्रगुली है वैसे हो तो यहाँ 
फोटो है दर्पशुमे श्रौर तरहका फोटो नही है, जैसा रण है वैसा ही फोटो है, मगर हाथका 
रग, हाथकी अंगुली छोटा-बडापन यह हाथमे ही- है, दर्षणमे नही है । दर्पणमे एक नई बात 
आ गई जो स्वभावके विरुद्ध है, ऐसे ही जितनी भी कपायें जगती है--क्रोध, मान, माया, 
लोभ वे कर्मके ऊधम है, करके अ्रनुभाग है, कर्मकी गडबडी है, मगर जैसी वह गड़बडी है 
चैंसी यहाँ लक हुई है, और जैसी झलक हुई है वँसो ही यहाँ विकल्प कर रहा, ढुःखी हो 
रहा । तो सीधीसी बात भेदविज्ञानके लिए इतमा जान लें कि मै आत्मा तो स्वरूपसे पनित्र 
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हूं, गद्ध चैनन्यमात्र हु, मैं बेकसूर हूं। स्वभावक्नी दृष्टिने देखा जाय तो मैं निरपराध हैं, 
चेतनेका काम है, मगर अ्रनादिसे ही ऐसे ही कर्मेडपाधिका सम्बंध निमित्त पाकर ज्ञानविकल्प 
घल रहे है और हम ग्रगुद्ध वतकर अपना दुर्लभ जीवन व्यर्थ खो रहे हे । 

अ्रसस्वद्ध प्राश्षयभुत पदार्थीके आलस्‍स्ब्रनमे व्यर्थ विडम्बना--एक मोटा हृष्टान्त 
निर्मित्त उपादानका तो नहीं, पर आश्रयभूत ओर निमित्तका कहते हैं। कोई देहाती पुरुषको 
किसी कारगासे कचहरी जाना पडा । वह कभी गया तो था नहीं सो वह जजके सामने पहुंचते 
ही कापने लगा, पसीना बहने लगा, उसका दिल बहुत घवडाने लगा। अव भला बताझ्नो उस 
देहाती पुरुषक्नो यह दशा उस जजने कर दिया क्‍या ? नही । अरे वह देहाती खुद ऐसे ही 
कमजोर ज्ञान वाला था, कम ज्ञान वाला था, सो अपने झापमे विकल्प मचा-मचाकर काँपने 
लगा, घबडाने लगा, * 'हाय अरब क्या होगा, न जाने जज क्‍या कहेगा' यो अपना ही ख्याल 
बनाकर वह कॉपता है, घबडाता है, जजने उसे दुःखी नहीं किया । ऐप्ते हो समझ लीजिए कि 
जगतके ये जिनने पदार्थ है ये कोई भी पदार्थ मुकको दुःखी नही करते, सुखी नही करते, 
कुछ भी नहीं करते, पदार्थ है, पडे है, किन्तु ये मोहीं जीव खुद ही विकल्प मचाकर पर- 
वस्तुश्रोका ख्याल कर-करके दुःखी सुखी होते हैं तो एक अपना अपनेमे सही निर्णाय वनाओं । 

निर्मित्तदष्टिकी भ्रनादेयता--देखो श्राप लोगोने शेर देखा होगा ! कही तो देखा ही 
होगा, चाहे कटवरेमे, अजायवधरसे देखा हो या फोटोमे देखा हो । झौर कुत्ता त्तो आप रोज- 
रोज देखते हो रहते हे । तो जरा यह बताभो कि इन दोनोमे आपके काममे आने वाला कुत्ता 
है या शेर ? तो काममे तो कुत्ता ही थ्राता न ? वह आपके रोटीके एक टुकडेपर आपके घर 
वी पहरेदारी करेगा, आपकी बडी विनय भी करेगा, आपकी रक्षा भी करेगा | बडा उपकारो 
होता है कुत्ता । श्रव॒ शेरकों देख लो, वह बच्चा अपकारी है, वह कही दिख जाय तो कितने ही 
लोगोका हाटे फेल हो सकता, ट्ट्टी पेशाब तक हो सकता, वह बढ़ा अ्नुपमकारी है, कोई काम 
में नहा प्राता, ता बताओ कुत्ता शौर शेरमे गापके लिए अच्छा कौन रहा ? कुत्ता । मगर 
किसी अादमोकी प्रशमा कर दी जाय विसी सभामें कि भाई साहवका क्‍या कहना है, यह बड़े 


उपकारी है, इनकी प्रशसा वहों तक कर, वह तो वुत्तेके समान है । तो यह सुनकर वह बुरा 


मान जायगा, और झगर कहे कि यह भाई तो शेरके समान है तो यह सुनवर बह बड़ा खुश 

होगा, फूला नहीं समायेगा । देखो घेर शब्द कहकर यद्यवि उसने गाली दे दी, क्योकि शेर तो 

बहा क्र, सारी होता, शोर उसके समान कहा इसे तो बह तो प्रत्यक्ष गानीकी वात हुई, 

पर यह सुनकर छूप होता । तो बताओ यह अंचर किस बातका आया हि शेरकी उपमा सून- 

कर जोग एुश होते और ऊु्चोरे उप्मा सुनकर लोगोंकों बुरा लगता । ते, इसने; अवर सनी । 
हि ु 


धर डर 
“नकद न मन प-फक य््‌ ०] दूर ४ क्कन हिल फेस बज शिसके कप 
जी 5 सेश सार सुख के, मगर सक छतनुण एसा हू कि दिरसके कारगा दन्‍रेनों 
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यही सुनना चाहता । और शेरमे सारे अवगुण है, म१र एक कला ऐसी है कि जिसकी वजहसे 
उसके सारे श्रवगुण ढक जाते है कुत्तेमे क्या अवगुण है और शेरमे क्‍या गुण है सो देखो--- 
अगर आप एक लाठीसे कुत्तेको मारे तो वह यह नहीं समझ पाता कि यह पुरुष मुझे कष्ट दे 
रहा, वह तो जानना कि लाठी कष्ट दे रही, सो वह लाठीको अपने मुखसे दबांता है, उसे यह 
अ्ज्ञान है जम है कि इस लाठीने सुझे दू ख पहुचाया और शेरको इतनी समझ है कि अगर 
उसपर कोई लाठी, तलवार बगैरासे प्रहार करे तो उसे सच्ची समझ रही कि मुझे कष्ट देने 
वाला यह पुरुष है, ये जार नही, सो वह सीचे उस पुरुपपर ही हमला कर बैठता है। तो 
इन दोनोमे कुत्तेकी तो रही निमित्तदृष्टि, याने निमित्त तो होता है, पर निमित्तने मेरा काम 
किया, मुझे सुखी दुःखी किया, यह दृष्टि कहाँ है, जब कि शेरकी दृष्टि तथाकथित निमित्तपर 
नही है, सीधे उस व्यक्तिपर है जिसकी वजहसे दु ख हुआ । तो जो ज्ञान और झज्ञानकी बात 
यहाँ शेर और कूत्तेमे देखनेको मिली, ऐसी ही बात ज्ञानी खौर अज्ञानीमे मिलती है । ज्ञानी 
पुरुषको तो यह यु है कि भेरेको कोई दूसरा दुःखी नही करता, परिवारका क्‍या कसूर, धन 
दौलत होने न होनेका क्या कसुर ? और मित्र, बधु, स्त्री आदिक कोई भी हों, उनसे भेरेको 
क्या होता ? मेरेमे जो मोह परिणाम है, मैं ही जो स्वरूपसे चिगकर बाहरी बातोमे लगता 
हु बस वह मेरेको दुख पहुचा रहा है । दूसरा कोई मुझे ढुःख नही पहुंचा रहा। जब कि 
अज्ञानी पुरुष यह जानता है कि अमुक पदार्थने हमे दुःखी किया, सो उस पदार्थपर दृष्टि रखता 
है | जो पदार्थ निमित्तपर यो दृष्टि रबता--इसने ही मेरी परिणति कर दी, वह तो लुत्तेके 
समान है भर जिसने यह समका कि मेरा हो विभाव मेरेकों दुखी करता**"उसकी शेरकी 
जैसी वृत्ति है । 
स्वातत्य और नैसित्तिकताके परिचयका प्रभाव--तत्त्वनिर्णाय बडे संतुलनबी वात 
हैं। भावुकतामे आकर अगर कोई कह दे कि कुछ नही है निमित्त, सव अपने श्राप हो जाता 
है, तो देखो उनकी छुटि श्रा गई | श्रगर विभाव बिना निर्मित्तके हो जायें तो वे विभाव सदा 
होने चाहिएँ, विभाव कभी मिट ही नहीं सकते और अगर इस ओर बह जायें कि मेरा 
सब काम मिमित्तने किया, यह जीव क्या करता * तो भी काम नही बनता । अरे निम्मित्त 
तो सन्निघानमे है, परिणमा तो बुरे रूप यह जीव । यह जान गया तो यह झाग्रह करेगा कि 
मुझे खोटा नही परिणमना हैं, मैं तो ज्ञानाहृष्टा रहूंगा, जञानरूप ही परिणमूगा | जो ऐसा 
सोचेगा उसका मोह दूर होगा, शान्तिपथमें आयगा, तुरन्त भी शान्त रहेगा, आगे भी शान्त 
रहेगा । तो ज्ञानगि बात तो यह है, मगर इसकी ओर तो दृष्टि न रहे और खूब भगवानके 
दर्जन करें, भक्ति करे, त्यागी साथु सत जनोके सत्सगमे रहे, उनको वाणी सुनें, इस सावनापे 


लगना होता श्रृहस्थ जनीका, संगर साथनामे रहकर भी जानना यह हो है कि हमारी यह सत्र 
अत 


गाथा ९१०७० २९७ 


साधना अपने ग्रात्माका ज्ञान करनेंके लिए है । ह 
निमित्तमान्रीकृत्योच्चैस्तमागच्छन्ति पुदुगला' । 
ज्ञानावृत्याविरूपस्य तस्माद्‌ भावो5$स्ति कारणाम्‌ ॥१०७०॥ 
कर्संबन्धमें जीवविभावकी निमित्तरलूपताका कथन--पुूजन ग्रादिकके समय जो कहा 
करते है कि भ्रष्ट कर्मोने दुःख दिया है इन कर्मोका नाश करनेके लिए मै धृप खेता हू । जिन 
८ कर्मोकी बात आप कहा करते है वे ८ कर्म क्या है श्रौर किस तरह बनते है, यह बात इस 
छदमे कही जायगी । जीवमे रागठ्ेप मोहभाव किया | -रागद्वेष मोहभाव तो श्राप जानते ही 
है । किसी दूसरेके प्रति, धन वैभवके प्रति एक प्रेम जगना, उसे अपनाना, उसमे. प्रीति श्राना 
यह ही तो राग है और जो हमारे विषयोमे बाधा दे, कल्पनासे मानता है जीत, जिसको माना 
कि यह बाधक है उससे हेष हो जाता है । हेषमे भाव होता है कि यह कब टले, राममे यह 
भाव आता है कि यह मेरे पास ही रहे । तो ऐसे रागद्वेष भाव होते है और मोहभाव ? मोह 
के मायने है अज्ञान | जैसे शरीरको मानना कि यह मै हू, यह मोह हुआ । तो रागह्वेष मोह 
भाव विकार जब जीवमे आते है उस समय उसका निमित्त पाकर जो कार्माणवाणाये भरी 
पडी हैं वे कर्महूप बन जाती है, बस वे ही कर्म ५ प्रकारके बन गए। जैसे भोजन किया, 
श्रब भोजन करनेके बाद कुछ तो उसका खून बनता है, कुछ हड्डी बनती है, कुछ पसीना 
बनता है, कुछ मल-मृत्रादिक बन जाता है । तो जो भोजन किया, पेटमे गया तो वहाँ पडा- 
पडा उस भोजनका कितनी तरहका परिणमन होता है, उसे कौन करता ? झ्राप तो नही करते, 
आपने तो भोजनभर कर लिया | तो जैसे उस खाये हुए अन्चका इस तरहका परिणमन हो 
जाता इसी तरह आत्माने तो किया भाव विकार, रागद्वेष और उस समय आत्मामे हुई गड़- 
बड़ी, उससे कार्माणवर्गणायें ग्रहणा हुईं, अब अपने आप सब बटवारा हो जाता है । अपने 
निमित्तके ढगसे कि यह परमाणु ज्ञानावरण बनेगा, यह दर्शनावरण, यह वेदनीय, यह मोह- 
नीय । यानें ८ कर्मझप वे कर्म बन गए, अन्न कम बँव गए । अब जो कर्म बँध गए वे उदय 
में श्रायेगे, तो ऐसा ही निर्मित्तनैमित्तिक योग है कि कर्म उदयमे आयेंगे तो जीव फल भोगेगा, 
नारकी, तियँज्च, मनुष्य, देव आदि बनेगा, तो ये जो कर्म बँघे है, जिन कर्मोको हम पुजा-पाठ 
मे बोला करते है कि ये कर्म टल जावें, इन्होने हमको बरबाद किया आ्रादिक जो बोलते है वे 
कर्म क्या चीज है ? यह जानना चाहिए, याने अपनेसे सम्बंधित जो बात है, खुदमें है उसे न 
जाने तो कुछ भी बातोकों जानकर मोह करके यह क्या लाभ उठा सक्षता है ? 
सोहलनिद्राके विचित्र स्वप्त--जब शरीर ही अपना नही तो दुनियाकी कौनसी चीज 
अपनी है ? जब शरीर हो हमारे आत्मामे कुछ सुधार नही करता तो दुनियाफ़ो कौनसी चीज 
सुधार करेगी ” सब बाहरी चीजे है, सब यो ही मिले है, यो ही नष्ट हो जायेंगे, उनसे इस 
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आरमाकों जास कुछ नहीं है । यहाँ जो कुछ मिला है उसके प्रति केवल ख्याल बनाते है। जैपे 
नींद आनेपर स्त्रप्न आ जाय तो स्वप्न ग्रानेपर जो कुछ नदी, पर्वत, समुद्र, शेर, बाघ आ्रादि 
दिखते वह सब सच दिखता है । पर वहाँ है कुछ नही परमार्थ । ऐसे ही इस मोहकी नीदमे 
सोये हुए पाणीको वाहरमे जो कुछ दिखता है वह सब सच लगता है | वह भी केवल एक 
ख्याल हो ख्याल है । वहाँ तो था आँखोकी नीदका स्वप्म और यह है मोहकी नीदका स्वप्न । 
इसमे आँखें भी खुली है, मगर सब स्वप्न ही स्वप्न दिख रहा-यह मेरा घर है, मेरा परि- 
वार है, मेरे लिए है यह सब स्वप्न जैसी बात है। सो रहना तो कुछ है नही, सब कुछ 
विघटेगा जरूर, और है भी कुछ नही । तो जो खुयाल बनाते है, विकार बनाते हैं उन भावों 
का निमित्त पाकर ये पुद्गलकर्म कर्महप वध जाते है भौर ज्ञानावरण आादिक ८ रूपोमे ये बँट 
जाते है। 
कर्मोंके सक्षिप्त विवरणमे ज्ञानावरण, दर्शनावरण, चेदनीय व मोहनीय कमंका 
चर्सान - देखो हम झ्रापके एक क्षेत्रावगाहमे कम ८ तरहके मौजूद है, सुना भी होगा | शाना- 
वरण--जिमके उदयसे गआरात्माका ज्ञान प्रकट नही हो पाता, आत्मा ज्ञानस्वरूप है, मगर 
ज्ञानावरणका उदय छाया है सो है तो वह निमित्त मात्र, वह करता भी जीवमें कुछ नही, 
पर ऐसा ही योग है कि उसका निमित्त पाकर जीव अपना ज्ञानबल नही बढ़ा पाता | जैसे 
कोई पुरुष किसीपर जाइू-टोना करे तो बह तो अपनेमे हो कुछ कर रहा, उस दूसरे व्यक्तिपर 
कुछ नही कर रहा, मगर वह अपने आप डर रहा, वैसी चेष्टा कर रहा, तो ऐसे ही प्रत्येक 
परद्रव्य वे खुद अपना ही करते है कुछ, दुसरेका नहीं करते । पर निभित्तनैभित्तिक है ऐसा 
योग कि निशित्तकी अनुपस्थितिमें विकार सभव नहीं । विकारी काम यो ही हुआ करते । तो 
यह जो मोहभाव है यह ज्ञानावरणादिक भ्रष्ट क्मोके बधका कारण है | एक दर्शनावरण कर्म॑ 
है जिसगे यह आत्मा अपने स्वरूपका दर्शन नही कर पाता | वेदनीयकर्म दो तरहके है-- 
(१) सातावेदनीय, (*) असातावेदनीय । साता वेदनीयका उदय झ्राता है तो यह जीव इन्द्रिय 
द्वारा सुख भोंगता हैं व इषप्टविपयका साधन प्राप्त करता है और असाता वेदनीयका उदय आता 
तो यह जीव इन्द्रिय ढारा दु.खका अनुभव करता है व अनिष्ट सग प्राप्त करता है। यह मोह- 
नीय कर्म सब कर्मोेमि प्रधान हैं। एक मोह मिट जाय तो थोडे ही समयमे बाकी सब कर्म 
मिट जायेंगे । मोहके बलपर ही सब जिन्दा हैं। जैसे सेनामे सेनापतिके बलपर ही सारी सेना 
जिन्दा है। अगर सेनापति ग्रुजर गया तो सेना तितर-बितर हो जायगी, ऐसे ही मोहनीय कर्म 
जब तक है. तब तक णे सब कर्म उमडे हुए हैं और मोहनीय कर्म सिदे तो सब कर्म मिट 
जाते हैं । तो मोह एक महापाप है-यह बात ध्यानमे लायें । और अगर अपने आत्म/की दया 
है, अपनेको अगर पवित्र रखना हैं, समारके सकटोसे बचाना है तो मोहभाव न लातें, अज्ञान 
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मत लावें । देखो जब तक ग्ृहस्थीमे है तब तक सबके बीव रहे तो प्रेमसे, मगर भीतरमे ऐसा 
ज्ञाननल बनाये रहे कि मेरा तो मेरे आत्माके सिवाय और कुछ नही है । भीतरमे येह 
विश्वास रहना चाहिए, क्योकि मोहभाव झाये तो कोडाकोडो सागरो तकके कम बँध जाते है, 
फिर यह जीव उसी चकक्‍करमें रहता है । मिथ्यात्व रहता है दर्शनमोहमे । चारित्रमोहमे संयम 
नही बनता । 
कर्मोक्ते संक्षिप्त विवरणमे आयु, नास, गोन्न व अन्तरायकर्मका वर्शोन--आायु कर्म---' 
इस समय मनुष्य आयु कर्मका उदय है तो यह जीव मनुष्य आंदिके शरीरमें रुका पडा है। 
अब लोग तो तरसते है कि मै जिन्दा रह, पर जिन्दा मायने क्या ? जीवका शरीरमे रुका 
रहना । यह रुके रहना मेरा काम नही है | शरीर ही न मिले और मैं अकेला आ्रात्मा रह और 
अपने आपमे मग्न रहें, यह चाहिए इस जोव हो । यह ही तो सिद्ध भगवान करते है जिसकी 
हम आराधना करते है । तो जीव शरीरमे रुका है, यह आायुकमंका उदय है। नामकर्म---इस 
नामकमंके उदग्रमे नाना प्रकारके शरीर मिलते जाते है | देखो एक शरीर छोडकर जीव गया 
तो शरीर तो यो पडा रह गया । जीव गया अ्रकेला । उस जीवके साथ सूक्ष्म शरीर भी है, 
तैजत शरीर, कार्माण शरीर | रृक्ष्मशरीर---जो भीतसे न रुके, पर्वतपर न अ्ड़े, किसीसे न 
रुके ऐसा सूक्ष्म शरोर होता है । जब पैदा होनेको जगह गया तो वहाँ जो वर्गेणायें हैं उनकी 
नाना रचनायें बन जाती है। मनुष्योमे देखो--एककी शक्ल दूसरेसे नहीं मिलती । देखो 
सबको नाक आँखके बीचसे और सुखपर निकली है, सबको एकसी बनावट है, मगर एकका 
चेहरा दुूसरेसे नही मिलता । बात एकसी है, मगर उसोमें कितनी ,भिन्नताये आ गई है। ये 
भिन्नतायें कैसे ग्रयी कि उस-उस तरहके नामकर्मके उदय है और टेढे-भेढ़े शरीर मिल जाते 
है । देखो ऊँटोंका और तरहका शरीर, घोडोका और तरहका, मेढक मछली वरगराके शरीर 
ओऔर-भौर तरहके । तो जिस नामकर्मका बंच हुआ उस उदयमें बैसा शरीर बन जाया करता 
है । तो शरीर नाना तरहके बन जाना यह नामकमका काम है । गोत्रकर्म--ऊँच-नीच कुलमे 
जन्म होना गोत्रकर्मके अनुसार होता है । पशु जितने है उनका नीच कुल है, देवोका उच्च 
कुल है। मनुष्य जितने है वे कोई उच्च, कोई नीच कुलके है और नारकी जितने हैं वे सब 
नीच कुलके हैं। जिस जीवका जैसा उदय है उसके अनुसार उसे कुल मिला हुआ है | ऐसा 
कुल पाना भी जीवका स्वरूप नही है । जीवका स्वरूप तो अरहंत घसिद्धकी तरह पवित्र रहना 
है। अल्तरायकर्म---जो अन्तराय डाले उसमे निभित्त पडे, किसीके दान करनेके भाव हो रहे 
कि मैं दात कक, मगर उसमें अन्तराय ऐसा श्राता कि वह दान नही कर पाता । यह एक 
कर्मका ही तो उदय है ! ऐसे लोग बहुतसे देखे गए कि जो चाहते हैं कि मैं दान कहूँ । कोई 
तो लोगोसे कह भी देते कि भाई तुम्हे जो धन ले जाना हो वह जबरदगी ले जागे, हमे 
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अपने हादसे देते नहीं जनता । याने इस तरहके भाव बनते कि दान देनेका भाव होते हुए 
भी वह अपने हाथोसे दान नहीं ठे सकता । कोई अधिक पेरणा करके उठ। ले, पर वह अपने 
हाथसे नही दे सकता, तो आ्राखिर इसमें उसके अ्रतरायकर्मंका उदय ही तो है। लाभान्तराय- 
लाभ न हो पाना, लाभमे विध्न हो जाना लाभान्तराय है। भोगान्तराय भोगनेकी सामर्थ्ये 
न रहना | जैसे बहुतसे घनिक ऐसे देखे जाते कि भरा तो है लाखोका घन पर कोई ऐसा 
रोग बन गया कि वे कुछ खा पी नहीं सकते । डाक्टरने मना कर रखा है कि मृगकी दाल 
ओर दो रुखे सूखे टिक्कड़के सिवाय और कुछ नही ले सकते । तो आखिर यह भोगान्तराय 
ही तो है । उपभोगान्तराय--उपभोग सामग्री जैसे मोटर, मकान, वस्त्रादिककी प्राप्ति न 
हो पाता, उसको प्राप्तिमे विध्न श्राना यह जिसके उदयसे हो वह उपभोगान्तराय है। तो 
ये जो अप्टकर्मोका बच जीवके साथ हुआ वह॒जीवके भावोका निमित्त पाकर हुआ । जैसे 
लोग कहते है कि क्या करे, कमंका उत्य ही है ऐसा । तो भला बतलावो वह कर्मका उदय 
आया क्यो ? ऐसे ही कर्म बधे ।**'ऐसे कर्म बधे क्यो ?' ऐसे भाव किया । तो जो भाव 
किया उसके अनुसार ही तो फल भोग रहा । जैसे भाव किया वैसा कर्मंबध हुआ । तो जीवने 
किया विकार विभाव, मोह और ये कर्म बच रहे, यह उनमे निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है । 
विशेष: को5प्यय कार्य केवल मोहकर्मणः । 
मोहस्थास्थापि वाघस्य कारण सर्वक्रमगाम ॥१०७१॥ 

सोहसावका विचित्र कार्य--मोहनीय कर्मका कोई ऐसा ही एक विशेष कार्य है कि 

इसके ऐस-ऐसे विकार भाव उत्पन्न होते है। देखों सम्परज्ञान ही इस जीवका सहाय है, 
दूसरा कुछ भी सहाय नही । पुराणोमे भी सुना होगा, यहाँ भी देख लिया होगा, कोई किसी 
का मददगार बन सका कया ? जीव जैसे भाव करता है वैसा ही फल भोगता है, इसका कोई 
दूसरा मददगार नहीं है । तो श्रव हम ही अपनेको शरण है। हम मायने ज्ञान, ज्ञानमात्र 
आत्मा । जो भीतर ज्ञान है, जायरा है। ज्योति है, प्रकाश है, समझे है, चेतना है सो ही 
तो श्यत्मा है। तो हम कैसे चेते, कैसे जानें कि हमको सकट न आयें, दुनिया कुछ कहे । 
यह ही बात समझ लो । जब शरोरका भी विकहा छोंडकर, पञ्चेन्द्रियके व्यापरकों रोककर 
भीनरमे निहारते है--यह तो हल्का, अमूर्ते, ज्ञानमात्र श्रात्मा है, बस इसमे पूरी समृद्धि है । 
इमका स्वरूप पूरा बना हुआ है । इसमे कुछ अधुरापन नहीं है, श्रानन्दमय है, ऐसा स्वरूप 
को निन्‍णें तो उसके भव-भवके वाँधे हुए कर्म भी कट जाते है और इस स्वरूपको न देखें, 
वाहर-बाहरमे ही देखे--यह मेरा लड़का हे, यह मेरी बच्चो है, यह मेरा अ्रमुक है, यो मोह 
ही मोह बने तो वहाँ व्यग्रता होतो है, कर्मतंघच होता है, ससारमे उसका रलना होता दे । 
उनलो इन समस्त क्मोंका कारण बना है विकारभाव, मौहभाव । जहाँ मोह है वहाँ सार कर्म 
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वन्धनको प्राप्त हो जाते है। तो ऐसे समस्त कर्मोक़े वन्धका प्रयोजनभूत -जो मोह है सो रह 
१हले मोह किया था उससे कर्मबन्ध है । उसका फल यहाँ ग्राज मिल रहा । आज जिसको 
कोई दुःख या सुख होता है तो वह पहले बाँधे हुए कर्मेकि उदयमे हो रहा । ये करोडो वर्ष 
पहलेके बाँघे हुए कर्म आज उदयमे आा रहे, बहत भवोका भी उदयमें श्रा सकता, इस भवका 
भी उदयमें श्रा सकता, मगर प्रायः करके हजारो लाखों करोडो भवोके बाँघे हुए कर्मोका भी 
हिस्सा निकल रहा है उदयका और इसीलिए चूकि एक समयका जो उदय है सो करोडो भवो 
के बाँघे हुए कर्मोका भी है, लाख भव पहले बाँघे हुए कर्मोका भी है। उनका जब निषेक 
नम्बरमे आया उसका उदय है तो उस सबका जो अनुपात होता है, उसका कर्मंबिपाक होता 
है तो कर्मंपर दृष्टि नही देना है, किन्तु अपने आत्माक्रे स्वभावपर दृष्टि देना है। भूलसे ही तो 
यह घबडा गया है, भूलसे ही यह बंधन कर रहा है, दूसरेके वशर्मे पडा है । 
अमकी अधेरी-- अथेरीके सम्बन्धभे एक कथानक है कि एक कुम्हारका गवा शाम 
को कही निकल गया । काफी अंधेरा हो गया घर न आया तो वह कुम्हार उस गधेको ढ्ढने 
के लिए घरसे निकल पडा और दूसरी जगह कया घटना घटी कि किसान लोग फसल काट 
रहे थे, सूर्यास्त हो चुका था तो वहाँ एक किसान उन फसल काटने वालोसे बोला--भाइयों 
जल्दी जल्दी फसल काट लो, अधिक देर न करो, नही तो अघेरी भ्रा जायगी । जितना -डर 
मुझे शेरका भी नही उससे ज्यादा डर अधेरीका है। (यहाँ अ्धेरीका श्रर्थ अ्रवकारसे 
समभना) इस बातको सुत लिया एक शेरने । शेर सोचने लगा अरे अधेरो भी कोई चीज है 
जो हमसे भी बलवान है। वह अंधेरीका भय मानकर एक जगह बैठ गया। अ्रधकार तो 
काफो था ही । उबर वह कुम्हार उप्त शेरके पास भी गघा ढूँढते हुए पहुचा, कुछ समभमे 
ग्राया कि यहाँ कोई बैठा हैं, सो कट अपना ही गधा समभकर उसके कान पकड लिया 
झौरः झट एक डडा मारकर कहा--अरे तू यहाँ श्राकर बैठा है, मैं तुमे घटोसे ढूढ़ता हुप्ना 
परेशान हो गया । यहाँ तो क़ुम्हारको गधेका अ्रम हुआ्ना । उधर शेरक़ों यह श्रम हो गया कि 
जिस अधेरीकी अभी बात कर रहे थे लो वह आ धमकी । सो अधेरीके , भयसे शेर भयभीत 
हो गया । कुम्होरने कान पकडकर खीचते हुए गधोके बाडेमे ले जाकर बाघ दिया । रात्रिभर 
वह शेर उन गधोके बीच बेचा हुआ अपनेको दु खी अ्रनुभव करता रहा, पर जब प्रात.काल 
, हुआ, अपनेको गधोंके बीचमे बधा हुआ पाया, ,अपने- अमपर पछतावा हुआ तो भाट वहाड़ 
मारा और छलाग मारकर जगल चला गया । तो यहा देखो कि जैसे अ्रममे आकर वह शेर 
कायर बन गया, दु.खी हुआ, ऐसे ही ये संसारी प्राणी अ्रममे श्राकर महाकायर बन रहे हैं 
दुखी हो रहे है । कभी किसीसे दव रहे, कभी किसीसे हैरान हो रहे, मोहमे, रागमे बड़े 
परेशान हो रहे । देखो अ्रभी कल हम लोग जहांसे आये वहां सबने क्या देखा कि पासम्रे 


53 पश्चाध्यायी प्रवचते प॑चदेश भांग 


कोई तीज मुसाफिर बैठे थे--स्त्री, पुम्प और उसकी बहिन । क्या देखा कि वह पुरुष अपनी 
स्त्रीके रांगमे ग्राकर खूब उसके साथ हँसता बोलता हुआ मौज मान रहा था । वासमे बैठी 
हुईं उस पुरुषकी बहिन बड़े भाईके नाते उससे कुछ वातें करना चाहती, पर उसकी ओर 
उसका ध्यान कहां, वह बेचारी कुछ उदास-सी रही | तो जिसके जहा राग बसा है उसका 
वही उपयोग है, और उत्तके ही श्राधीन है, उसके हो वश है । दुः्खी होता रहता है । भ्रम 
लगा है ना, उसका फल है। मेरी महिमा बढेगी ऐसा उसके अ्रम बना है तब परवस्तुओंके 
आधीन है। बड़ी अघेरी छाई है वह अघेरी क्या ? कर्मोदय । कर्म श्राये, अंधेरी आयी, 
आत्मामे छाया पडी, विकार हुआ्ना, दु.खी हुआ । जहा यह ख्याल आ्राया कि भरे मैं तो प्रशुके 
समान स्वरूप वाला हु और यह मैं इन जड़ परदार्थोके साथ बधनमें पडा हू, मेरा स्वरूप तो 
ज्ञानानन्दमय है । जहाँ वह अपने स्वरूपको संभाले, ज्ञानप्रकाश होगा तो सारे बंबनोको तोड 
कर अपने आत्मामे विहार करने लगेगा । 

श्रपने स्वरूपदर्शनसे श्रपनी रक्षा कर लेनेका भ्रनुरोध--मैया ! अपनेको प्रपना आत्मा ' 
ही रक्षक है, दूसरा कोई रक्षक नही । अपनेको देखें, श्रपनेको सम्हाले, अपने स्वरूपके दर्शन 
करे, यह ही एक सारभुत बात है, बाकी तो जितने दिनको यहाँ श्राये, मोह ममतामें लिपटे, 
अग्तमे निर्णय होगा कि शरीर छोडकर जाना पड़ेगा, न जाने कौनसा भव मिलेगा ? इससे यह 
जीवन पाया है तो दुनियाकी ओर अधिक न देखें कि दुनिया क्या कर रही है, कहाँ-कहाँ क्या 
क्‍या हो रहा है ? आख़िर दुनियाको भी तो देखना होता है, क्योंकि ग्रहस्थी है, ग्रहस्थीमें सब 
ओर ही बातें देखनी पडती है, मगर जहाँ दुनियाकी सब बातें करते वहाँ घटा-दो घटा अपने 
आत्माकी बात भी करो। आख़िर श्रपना रक्षक यह ज्ञान ही है। दुनियाका यह संग प्रसम 
इस जीवका रक्षक नही | तो जो अपना शरण है, प्रियतम है उसकी शरण गहो । अपना 
प्रियतम कौन ? प्रियतमका अर्थ है सबसे प्यारा | अच्छा भ्रब आप देख लो, यहाँ आपको 
सर्वोत्कृश त्रिय चीज कौनसी है ? सर्वोत्कृष्ट प्रिय चोज तो वही हो सकती जिसका प्यार कभी 
मिटे कही । जिन-जिनका प्यार सिटता जाये वे प्रियतम नहीं | तो सबसे अधिक भजियतम 
कौन ? जिसका प्यार कभी बदले नही । अन्न दुनियामे कुछ भी चीज बताओ जिसका प्यार 
एकसा सदा रहना हो, कभी बदलता न हो ? शैशवमे माँ की' गोद प्रिय, बादमे विद्या प्रिय, 
फिर परीक्षा झ्रादि बदलते रहते । जब विवाह हो जाता तो स्त्रो सर्वोत्क्ृष्ट प्रिय रहती, कुंछ 
दिन बाद जब बन्चे हो जाते तो सबसे प्रिय लगते, स्त्री प्रिय नही लगती । मान लो लड़की 
बडी हुई, उसके विवाहकी किक हुई तो, अ्रब बच्चे भी प्रिय नही रहते, सबसे प्रिय चीज 
उसके लिए हो जाती है धन । तो जिस परसे प्यार बदले उसे प्रियतम नही कह सकते । जो 
प्यार कभी बदले नहीं, प्रियतम तो वह है । मात लो कभी ऐसी घटना घट जाय कि उसके 
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छ्ठे 


कु 


घरपे आग लग जाय, कोई एक ब्च्च। घरसे त निकाल पाये, आग तेज बढ जाय तो वह 
पुरुप दूसरोसे कहता--भैया ! मेरा बच्चा निकाल दो, मै तुग्हें ५० हजार रुपये दूगा । देखो 
वहाँ उसे भ्रब घन भी प्रिय न रह, उसे प्रिय हो गईं अपनी जान (प्राण) । मान लो उसी 
घटनामे उसको जग जाय वैराग्य, वह विरक्त हो जाय, अपने आात्मस्वरूपमें मग्न हो जाय, 
झब उसपर कोई शन्नु आकर उपसगे करे, उसके प्राणोंका घात करे तो भी वह कुछ परवाह 
नही करता, उसकी ओर ध्यान ही नही करता, वह तो श्रपने ज्ञानस्वहूपमें मग्न रहता है । 
तो यह ज्ञन ही एक ऐसी चीज है कि जिसकी कभी बदल नहीं होती । तो सर्वोत्कृष्ट प्रिय 
(प्रियतम) है ज्ञान । यह ज्ञन ही मेरा शरण है, सर्वस्व है, प्रियतम है। शुद्ध ज्ञानसें बढ़कर 
प्रियवम चीज जगतमे कुछ नही है, इसलिए उस सबसे अधिक प्रिय चीजसे प्रीति करें, उसमे 
ही रुचि करें तो उससे कुछ लाभ मिनेगा, और जिनके प्यार बदलते रहते है उनमे दिमाग 
लगानेसे फायदा कुछ न होगा, सारा जीवन यो ही व्यर्थ निकल जायगा । तो यह जीव मोही 
बना फिर रहा है। यह मोहभाव ही इस जीवके लिए दुःखकी खान है और यह ही समस्त 
प्रकारके कर्मबन्धनका कारण हैं। 
अस्ति सिद्ध ततोअ्स्योधत्य जीवपुद्गलकमंरणो. । 
निमित्तनैमित्तिको भावों यथा कुम्भकुलालयो: ॥१०७२॥ 

कर्म और जीवसें निमित्तनेसित्तिक भाव--जैसे इस जमीनपर एक हाथ दूरसे ही हाथ 
करे तो उस जमीनपर हाथकी छाया आती है, तो बताओ्रो वह छाया विसकी है ? हाथकी है 
या जमीनकी ? ऋगर कहो कि हाथकी है तो हाथकी जो चीज होगी वह हाथमे होगी या हाथ 
से बाहर ? हाथकी चीज हाथ्मे हो भिलिगो । तो फिर वह छाया जमीनसे कोई एक हाथ दूर 
है, फिर वह हाथकी छाया कैसे रही ? नहीं रही । तो वया जमीनको छाया है ? अगर जमीन 
वी छापा बताग्रोगे तब तो फिर वह छाया बरात्र चौबीमो घटे रहनो चाहिए, पर ऐसा नो 
नहों है। फिर वह छाया जमीनकी भी न रहो । और है छाया जहूर । सब लोग देखते ही 
है। तो ऐसे ही यह समझो कि इस आत्मामें जितनी विभावछाया है--क्रोध, मान, माया, 
लोग, विकार, विचार, ख्याल!त आदिककी वह सब भी तो है, पर वह किसवो है ? कर्मकी 
छाया है या जीवकी । ऐसा एक प्रश्न है। अ्रगर बोई कहे कि वह विभावछाया कर्मकी है 
तो फिर यह बताश्नो कि कर्मकी जो चोज होगी वह कर्ममे ही रहेगी या कमंसे बाहर ? क्ममे 
ही रहेगी । तब तो फिर ये रागद्वेपादिक विकारभाव कर्मके न रहे, और अ्रगर कहो कि जीव 
के है तो फिर वहा यही प्रश्न खडा हो जायगा कि जीवकी जो चीज है वह जीवमे सदा 
रहेगी, फिर मिटेगी कैसे ? तो इस उत्तरसे ही रपष्ट हो गया कि ये ६ भ व ।व जीवके नही 


अन्य 
कक 


हैं । जीव त्तो सदा अनादि अनन्त है । यदि जीवके ये विभावभाव होते तब तो ये कभी मिट 
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ही न सकते, सदा रहते, पर ऐसा तो नही है । तो ये विभाव जीवके भी न रहे । मगर ये-- 
हो रहे जरूर । वस यह ही समस्या यहाँ है | जैसे जमीनपर जो छाया झायी वह जमीनका 
स्वभाव तो नही है, मगर हाथ्रका सल्निवान पाकर वह छाया प्रकट हुई है इसलिए छाण 
निर्मित्त है, औपाधिक है और छायारूप परिणमी यह जमीन ही है । इसी तरह आत्मामे 
जो रागद्वेपादिक भाव आये वे कर्मका सन्निधान पाकर श्राये । हुए जीवमे ही है, मगर नैमि- 
त्तिक है, औपाधिक है | तो जैसे यहाँ जमीनमें पडने वाली छाया आप मेट सकते कि नहीं ? 
'' मेट सकते । कैसे ?'* 'हाथको हटाया'कि छाया खतमभ । तो इस छायाको तो यो मिटा 
लिया, मगर ग्रात्मामे जो रागह्ेेपकी छाया है, कर्मंविपाककी झाँकी पडी है, कर्म रस पडा है 
उसे आप कैसे मिटायेंगे ? वे कोई आँखों दिखते तो नहीं । वहाँ तो ज्ञान ही मिटाय्रेगा, दूसरा 
कोई उपाय नहीं । * कौनसा ज्ञान मिटायेगा ?" स्वभावज्ञान । जहाँ यह समभमे आया कि 
मै तो सहज चैतन्यमात्र हू, ज्ञानमात्र हु, जाननहारभर हु, इसमे भर कुछ नही है भौर सब 
अ्म है । तो जहाँ श्रपने स्वरूपका ज्ञान होगा वहाँ ये सब विक्रार दूर होने लगेंगे । 
कमविपाकके श्रोटपाये---अब एक ही बांत बतलाझ्नो.कि आपको जो कुछ वर्तमानमें 
समागम मिला है, स्त्री, पुत्र, मित्र, धन वैभव आदिकरका, जिनके “बीच रहकर झाप बडा 
मौज मानते है, वे झ्ापके पास सदा रहेगे क्या ?? और फिर वैसा ही सदा रहना घाहते है 
क्या ? हाँ कह दो न, कया हज है ? यदि ऐसा रहना चाहते है तो देखो उसमे दो श्राफतें है। 
एक तो ऐसा कोई रह नहीं सकता । आप अपनी बीती हुई जिन्दगीसे ही यह श्रनुभव बता 
सकते फि बसी किसीके सदा एक्से दिन नही रहते, क्योंकि वह अपने हाथकी बात नही है। 
वह तो सब कमंलीला है । होती है, मिटतो है, और फिर दूसरी बात--ऐसा ही बना रहे तो 
कौनसा आनन्द मिला ? अच्छा जितने दिन आप अपने सुखके मानते है उनमे एक भी दिन , 
पूराका पूरा सुख ही सुखमे बोता हो तो बताभ्रो ? चौबीसो घटेकी तो बात क्या कहे--दो 
चार छ' घटे भी लगाकर एक जैसी स्थिति नहीं रहती । लगातार तो दो घडी भी सुख नहीं 
है किसीकों । मान लो आप किसी दो तीन सालके बच्चेको गोदमे लिए खिला रहे, खूब मौज 
मान रहे और उसने कर दिया आपके कोट पेस्टपर टट्टी, त्तो आप कट भुभलाकर उसकी माँ , 
को या अपनो बेटी, बहिन किसीको झावाज ठेकर बुलाते । अरे जल्दी आतबो, देखो बच्चेने 
हमारे ऊपर ट्ट्टी कर दिया । तो जरा ही देरमे देखों श्राषा वह मौज खतम हो गया । तो 
सप्तारका यह सारा समांगम दुखरूप है। और यह सब है क्या ? जीव और पुदुगलके 
निमित्तनैमित्तिक सम्बधसे यह सब काम हो रहा है । हो रहा पदार्थका खुदमे खुदका परिण- , 
मन, मगर जितने विकार है, विभाव है वे सब उपाधि सम्बंध बिना नहीं होते । जैसे कुम्हार - 
ने घडा बनाया तो कही कुम्हार उस घड़े रूप नहीं बन गया, बना उस मिट्टोसे ही | वह 
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कुम्हार तो उस घडेके बननेमे निमित्त है। मिट्टी अ्रपने श्राप परिणम रही है घड़ेके रूपमे, वह 
हृष्टि तो उपादानकी है, मगर कम्हारके प्रयोग बिना मिट्टी कही अपने आप गीली हो जाय, 
उठ जाये, ऐसा तो नही है। तो जैसे घडेके बननेमे कुम्हार और मिट्टीका निमित्तनैमित्तिक 
सम्बंध है इसी प्रकार रागादिक विभावोके बननेमे जीव और कर्मका भी निमित्तर्न॑मित्तिक 
सम्बंध है । यह बात सुनकर कभी यह बुद्धि न करना कि कोई परपदार्थ इसको परिणमा 
देता है । कतृ क्मभावकी शंका न करना कि पुदूगल कर्म जीवको रागी बना देते है । वे कर्म 
तो श्रपने उदयमें आते है, उनकी गडबडी उनमें होती है, यहाँ प्रतिफलन होता । जीव अपनी 
गडबडी करता, मगर निभित्तनैमित्तिक सम्बंध अवश्य है। अगर निमित्तनैमित्तिक सम्बंध न 
होता तो रागद्रेषादिक कभी मिट नही सकते । अगर जीवमे अपने आप हो गए तो उनके 
मिटनेका फिर साधने क्‍या ? बा. अं 
| अन्तह प्रब्या कपायाणा कर्मणा व परस्परम । 
निमित्तनैमित्तिको भावः स्यान्न स्याज्जीवकर्मणों: ॥|१०७३॥ 

वस्तुतः जीव और कर्ममें निसित्तनैसित्तिक साव न होकर कषाय और. कर्समें परस्पर 
निमित्तनैसित्तिक भावकी सिद्धि--और अन्तह षिसे देखें--याने मोटे रूपभे, तो यह बतलाया 
कि जीव और पुदूगल कर्मका परस्पर निमित्तनैमित्तिक सम्बध है, मगर और गहरी हदृष्टिसे 
देखे तो यह ही बात नही, किन्तु कषायोका और. कर्मोका निर्मित्तनैमित्तिक सम्बंध है | जीव 
तो सभी है। सिद्ध भगवान भी जीव है, मगर वहाँ तो कुछ गड़बड़ी नही होती है । जहाँ 
कषाय है वहाँ ही कर्म बँधते है । जहाँ कमंके उदय है वहाँ कषाय बनती है, यह कगडा चल 
रहा है । देखो इस वर्शंनसे कुछ अपने आपमे कुछ शिक्षा जरूर लेनी चाहिए। इस तरहके 
मौजसे धर्म न करें कि रूढिवश मदिर भी आते, सारे क्रियाकाण्ड करते, मन्दिरमे बैठकर खूब 
गप्पे भी करते, शास्त्र भी सुनते जाते, बाते भी करते जाते, दिल बहलाते जाते और झाप 
समभते कि हम तो बडा धर्म कर रहे, इस ढगसे धर्म नही होता । देखो धामिक क्रियाकाड 
करनेमे कष्ट तो सब करते, मगर उसकी ऐसी उत्तम विधि बना लो जिससे लाभ तो पा लो । 
खूब श्रम भो करो और लाभ न पावो तो वह श्रम किस कामका ? लाभ त्तो सम्यगज्ञान पानेमे 
है । अपने अदरमे ज्ञान सही बनाये । और देखो कितना ही वैभव मिल जाय, पर उससे शआ्ात्मा 
में कुछ लाभ न होगा, बल्कि उसमे मोहभाव जगेगा जिससे जीवका बिगाड़ होगा । और अगर 
आत्माके ज्ञानक्रा काम,करें, सत्सगति, स्वाध्याय आदिकसे अपने आत्मस्वरूप क्री उपासना करें 
तो इससे आपको अपना सर्वस्व मिल जायगा । भ्रब आपकी रुचि किममे है सो विचारो । आप, 
मदिर भी जाते, पूजा-पाठ भी करते, त्यागी ब्रतियोके समागममे भी रहते, घर-ग्रहस्थीके अ्रनेक 
काम करते, पर ,आवयकी रुचि किसमें है £» तो आप जिस चीजको अपना सर्वेस्व समभत्ते; “ 


न 
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जिसके (लिए. आप अपने तन, मत, धत्त, वचन, 'सर्वस्व न्‍्पोछावर करनेको तैयार रहते, 
रूचि तो आपकी उसमे है। किसीकी रुचि धन वैभवकी शोर विशेष है, किसीकी रुचि वाल 
बच्चोकी श्रोर विशेष है, किसीकी रुचि किसीमे विशेष हैं। तो ठीक है, यह भी श्राप लोगो 
का किसी परिस्थितिम एक कर्तव्य है, मगर रुचिका चिन्ह वतला रहे कि अपने आत्माके 
ज्ञानके लिए मेरे आत्माका बोध हो, मुझे कोई मोक्षका रास्ता मिले, सच्चा मार्ग दिख जाय, 
इसके लिए आपके पास क्रितना समय है सो तो बतलावो ? आजी एक आधघ दिनकी बात हो 
तो घटा भर लगा दें, पर रोज-रोज कोई त्यागी रहे तो रोज-रोज समय कहाँसे निकाला 
जाय ? तो अपने आपकी दयाके लिए अपने आत्माके ज्ञानके लिए या जगतमे सम्यस्जञानके 
प्रसारके लिए आप अपना समय तन, मन, घन, वजन्चन, कितना क्या कर सकते ? बस इस 
तुलनामे आप यह जान जायेंगे कि हमको वास्तवमे रुचि किस ओर है ? जिस, ओर रुचि 
होती है उसके लिए अपना सर्वस्व सौप देते है, परवाह नही करते, कुछ परवाह नही करते, 
होता है ऐसा । तो जैंसे ही ऐसा. आपका यह भाव बन जायगा कि मेरे भ्ात्माका ज्ञान जगे, 
इसके लिए चाहे यह सग परिमग्रह बिल्कुल चला जाम्र उसे भी कुछ न समझता, इतना साहस 
जब जगे तब समझो कि आ्राप्को अपने आत्मकल्याणाकी गहरी रुचि प्रक़ट हुईं। कषाय चल 
रहे है, कर्म चल रहे है, यह रेलग़ाडी खूब चल रहो । कषाय भी चल रहे, प्रिययोका उपभोग 
खूब धडाघड चल रहा, तो ग्रह सब कपायका, मोहका प्रभाव चल रहा द्रव्यसे देखो तो 
जीव और कमें--ये परस्परमे निमित्त नही बनते है. एक दूसरेके, सगर कर्मका विभाव और 
जीवका विभाव ये दोनो परस्पर निमित्तमात्र होते हें । तो होनेको हो सो ठीक है, पर अपने 
आत्माका सही विवेक अवश्य होना चाहिए । 
भेदविज्ञान व स्वरूपावबोध बिना शान्तिसागंके पानेक्ी अशकक्‍्यता--आप लोगोकों 
प्रबचन शायद कुछ कठिन लग रहा होग।, क्योकि कहानी किस्सा तो बोल नहीं रहे, मगर 
एक बात यह है कि य राग रागिनीकी बाते या देश विरशको बातें तो आप लोगोको सुननेकी 
अनेक ढगोसे मिल जाती है, जैसे रेडियोसे, अखबार,से, मगर आात्माक़्ते स्वरूपकी बात, ज्ञान, 
कर्म ये क्या अयनी स्थिति रखते है, भीतर क्या इन्द मांच रहा है, वया ढंग चल रहा हैं ? उत्त 
का चित्रण जब तक झ्रापके परिचयमे न आयगा तव तक श्रापको मुलसे धर्मका, ज्ञावका 
प्रकाश नही मिल सकता,। हाँ चाहिए भेदविज्ञान । भेदविज्ञोन यह भी धर्मका अंग है ना ? 
तो आप कहेंगे कि यह तो बहुत सरल बात है, गाँवोमे भी जावों तो वहा छोटे-छोट लोग 
ऐसी बात बोलते हुए मिलेंगे कि जीव न्यारा है, जरीर न्यारा है, यह जीव इस' शरीरकों 
छोड़कर चला जायगा, जरोर यही पडा, रह जायगा पर इतना ऋहनेसे “कहा वे ज्ञानी तो नहीं 
बन गएह। अच्छी बात है, थोडा बहुत कहते तो हें, मगर जिस ज्ञानगे पार होना हैं आई 
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जिस ज्ञानके बाद ऊ्लिर कोई सदेह नहीं रहता है, नियमसे आत्मतृप्ति होती है वह ज्ञान यह 
नही है । वह ज्ञान है अपने झ्रात्माके स्वभावका ज्ञान करना और उसका विशुद्ध कार्य सम- 
भना । उसके अतिरिक्त जो अन्य बातें हो उनको विभाव, परभाव हेय समभना, यह बात जब 
परिचयमें आये तब समझिये कि हमको वह ज्ञान मिला है। जिस ज्ञानके कारण नियमसे 
संमारसंकटोसे छूट जायेंगे । सम्यर्ज्ञानतों ग्रहण करे, बाकी तो कुछ रहना है नही, सब 
कुछ बिछुड़ेगा । बिछुडने दो भापका उसमें धरा क्या है ? आखिर शोक करनेसे बिछुडना 
बंद नही होता बल्कि अनेक बार सयोग होकर बिछुड़नेकी नौबत आ्रायगी । बिछुडने दो, इतनी 
हिम्मत ज्ञानप्रकाशमे आयगी कि सारा जहान कैसा ही परिणाम, कुछ भी स्थिति हो, मैने तो 
परमात्मस्वरूपको पाया है और समझता है कि उस तत्त्वके अनुभवमे ही आनन्द है, बस सु 
तो सब -.छ मिल गया और मुझे कुछ न चाहिए। 

हृश्यसान संग प्रसंगको स्वष्न्समता--यहाँके हृश्यमान सर्वसमागम स्वप्तवत्‌ असार 
हैं, उनसे श्रापको मिलना-जुलना कुछ नही है, बल्कि उनके समागमसे आ्रापकी बरबादी हे 
स्वप्नवत्‌ कैसे ? एक कथानकमे बताते है कि कुछ घसियारे गर्मीके दिनोमे कडाके की धूपमे 
घासका मद्ठा लेकर जंगलसे चले । गाँव दूर था तो बोमसे थककर वे रास्तेमे एक पेडके नीचे 
विश्राम करने लगे । थोडी ही देरमें उनको नींद आरा गई। उनमें से एक घसियारेको ऐसा 
स्वप्न आया कि मैं बादशाह बन गया हू, बडे बड़े राजा लोग व प्रजाजन सभी हमे नमस्कार 
कर रहे है, सभी लोग मेरी आज्ञामें है, मेरे पास बडा ठाठ है । अरब देखो उस स्वप्नमे वह 
कितना भौज मान रहा होगा ? स्वप्नमे तो उसे सब कुछ सच लगता था । पर था क्‍या सच 
सच तो न था। आखिर हुआ क्या कि उस स्वप्न देखने वालेको किसी घसियारेने जगा 
दिया कि उठो, चलो, नही तो देर हो जायंगी लो उसकी निद्रा भग, उसका स्वप्न भग, कहाँ 
राज्य रखा, कहा वह मोज रखा। अब वह भगइने लगा--भरे तुने मुझे क्यो जगा दिया 
मेरा राज्य क्यो खतम कर दिया ? भ्रब. भला बतलावो,. वह उसकी मूखंताभरी बात थी 
कि नही ? थी। कहा था राज्य ? बह तो एक स्वप्नवी बात थी, मिथ्या थी तो सच स्मभो 
कि यहा जो कुछ मिला है यह भी कोरा स्वप्नवत्‌ है। अब जब सभीको स्वप्न झा रहा तो 
कौन बता सकता कि मुझे स्वप्न श्रा रहा। 

सोहससतामें सही समझक्ो असंमवता--नहा कही ५० आदमी हो और उन सबने 
शरात्र पी रखी हो, शराबके नशेमे प.ञन सरीखे बन कर अभ्रयनी चेप्टायें कर रहे हो तो वहा 
उनकी कौन कहने वाला है कि यह पागल हे, मदोस्न्त या पागल जैसी बात वही कह सकता 
जो णराव द पिये हो | ऐसे ही ये संसारके सभी जीव मोहमे मस्त है। उनको तो सब कुछ 


९ 
जा अटपके द्ख कप 
व्हौ-सही दिख रहा । कौन कहता है कि यह घर मेरा नही । नगरपालिकामे रॉफिस्ट्रो को 
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हुई है या तहसीलमे रजिस्ट्री की है । कौन कहता है कि मेरा घर नहीं ? सभी लोग ऐसा" 
कहते, मगर जो मोहसे रहित हो, ज्ञानी हो वही तो कह सकेगा कि थे सब लोग परपदार्थको 
अपना रहे है। है इनका कही कुछ नही । मोह मदिरा पिये है। उसमे एक पागलपनसा 
छाया है तो परको अ्रपना मान रहे । यह किसी दूसरेकी कथा नही, यह तो खुदकी बात है । 

खुदमे विवेक लायें, खुदमे प्रकाश लावे और सही-सही बातको समझ लें कि मेरे आात्माका 

कल्याण किस बातमे है ? मोहमें कल्याण नही, लोग दु-खी होते हैं---हाथ मेरे पास धन कम 
है, मेर। धत घट गया अरे इसमे दुःखी होनेकी क्‍या बात ? पापका उदय श्राया सो घट 
गया, तो जितना घन घट गया उतने धनका औ्रौर त्याग कर दो, आखिर घटना तो है ही, 

चलो और घट जाने दो । यो श्रापकी बुद्धि जगेगी तो श्रापके पुण्यका प्रवाह तो आयगा । गुरु 

जी (गरोशप्रसाद वर्णी जी) सुनाते थे कि किसी एक ग्रादमीके एक बार १० हजार रुपये 

चोरोमे चले गए सो वह पुरुष खूब दुःखी मुद्रामे हमारे. पास आया और बोला--पडित जी 

बडा गजब हो गया, हमारे तो १० हजार रुपय्रे चोरीमे चले गए'''तो वहा गुरुजी बोले-- 

भाई तुम दू.खी न होश । आखिर पापका उदय अआनेपर होना तो था ही ऐसा, इससे भी 

ज्यादा हो सकता था, सो अब तुम जान-वृभकर बडी उदारतासे १० हजार रुपयेका और 

दान कर दो, समझ लो कि यह भी उसी १० ह॒जारके साथ चला गया | आखिर जा सकता 

था ना । उदारतामे आपका पुण्परस बढ़ेगा और पापकर्मका क्षय होगा । सो उसने वैत्ता ही 

किया । कुछ ही दिनोमे ऐसा देखनेको मिला कि किम्ली न किसी वहानेसे उसका टोदा पूरा हो 

गया | 


तृष्णामे संतोषका अश्रववप्तर--देखो--प्राय. करके ऐसा देखा जाता है कि जब किसी 
की किसी प्रकारकी हानि हो जाती है तो उसकी दृष्टि उस हानिपर तो अविक रहती है, पर 
वरतमानमे जो पास रखा है उसपर दृष्टि नही रहतो । जैसे कभी क्रिमो सेठका मानो १ लाखमें 
से १ हजारका टोटा हो गया तो उसकी दृष्टि उस एक हजारपर अधिक रहती है | बाकी जो 
अभी ६६९ हजार धरे हैं उनपर दृष्टि नही रहती । यहो कारण है कि वह अधिक चिन्तित रहा 
करना । एक घटना है कि एक बुढिया मा के ७ बेटे थे, उनमे से एक मर गया तो वह बुढिया 
वह॒त-बहुत रोती थी। सभी बालक सममाये--र्मो तुम रोग्रो मत, तुम्हारे रोनेसे श्रव होगा भी 
क्या ? अञ्रभी तो हम ६ बेटे है, हमीको देखकर खुश रहो ।,तो वह बुढिया माँ बोलती--बेटा 
कया करें, जी (मन) नहीं मानता, हमारी तो दृष्टि उस एकपर ही अ्रविक रहती है । कुछ दिन 
बाद इसरा वेटा मर गया तो फिर बुढ्ियाकी वही हालत । सभी लडके सममराते--मां क्यो 
इतना श्रधिक रोती हो, अभी हम ५ बेटे तो है, हम लोगोकों देखकर खुश रहो । तो बुढियाने 
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वहो उत्तर दिया--क्या कहू बेटा, मन तो नही मानता; रोये बिता नही रहा जाता । हमारी 
तो दृष्टि उन दो बेटोपर ही अभ्रधिक रहती है । इसी तरहसे धीरे-धीरे चौथा, तीसरा, दूसरा, 
पहला, ये सभी बेटे मरते गए, वहा बुढियाकी यही हालत रही कि जो बेटे मरते बस उनपर ही 
उसकी ग्रधिक दृष्टि रहा करती थी । यही कारण था कि वह सदा रोते ही रोते अ्रपनी जिन्दगी 
विताती रही । तो मतलब क्या है कि हम आप अपना यह दुर्लेस मानव-जीवन इसलिए मत 
समभे कि हमकों ऐसा मकान बनाकर लोगोंको दिखाना है, लोगोकों इतनी सम्पदा दिखाना 
है, इतना वैभव दिखाना है । यह तो पुण्यके उदयमे श्रापका नौकर होकर आयगा, दास बन- 
कर आयगा पुण्योदय हों तो । यह बिल्कुल त्तथ्यकी बात है, पुष्योदय हैं तो सम्पदा झायगी, 
नहीं है पुण्योदय तोनच आयगी, बल्कि पापोदय है तो जो कुछ पासमे है वह भी बिचछुड़ 
जायगा । आप तो अपने धर्मंताधनरे कतंव्यसे न चुको । है 
घर्मंसाधनके प्रवर्तेनसे ही मरभवकी सफलता--आपका कतंव्य यही है कि आप अपना 
एक यह सही निर्णय बना लें कि मेरा जीवन तो धर्मसाघनाके लिए हे, दूसरी बातके लिए 
मेरा जीवन नही है, क्योकि भ्राज हम है कलका क्या भरोसा ? वास्तविक धर्मपालन यही हे 
कि अपने आत्माका जो सहज निरपेक्ष ज्ञानमात्र स्वकृप है उसे जानें कि यही मेरा स्वेस्व है, 
अन्य कुछ मेरा कही कुछ नही । ऐसा अनुभव बने, ऐसा ज्ञान चले तो वह है वास्तविक घेर्मे- 
पालन | वह एक साधन मात्र है। वह इसलिए है कि हम इस तरहके पात्र तो है। उस 
समयमे हम अपनी चुध तो कर सकते है । कही यह ने समझना कि हमने भगवानके सामने 
नेकसे चावल चढां दिया, हाथ जोड दिया सो घर्मगरालन हो गया । अरे वास्तविक वर्जपालन 
है प्रभुके स्वरूपमे लगन । जो आत्माक! सहन ज्ञानस्वरूप है उपने अनुभव बने कि मैं यह हू, 
बह है धर्मपालन । फिर पूजा-पाठका भी कुछ प्रयोजन है कि नही ? “हा है। उस समय 
ऐसी साधना बनायें कि हम घटा-डेढ घटा प्रश्ुक्ी स्तुतिमे तो रह सके और उस बी चमे हम 
आत्महृष्टिको राधना बनाये रहे, इसका एक अ्रवसर ती है, और क्रिसी क्षण वह स्व्रह्पका 
अनुभव बने तो यही वास्तविक धर्म है, इसके लिए हो हमारा जीवन हे, 
निर्णय बना लोजिए कि बस धर्मके लिए ही मेरा जीवन है। फिर आप कहेंगे -- तो फिर 
हक मे बिगड़ जायगी। तो भाई गृहस्थी धमंसे नही विगाडती । गृहस्थी विगडती है 
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में रह रह ता वह भाव तो आपके पुण्योदयमे के रत हैं। सत्य ज्ञानीकों तो 
उण्यकी चाह भी नही होती कि मेरा पुण्य बने और मेरेको ऐसो-ऐसी पुण्य-मम्पदा भिल्ते, उसके 
त्तो चित्तमे यह चाह भी नहीं होती । तो यह सब अपने उपयोगकी वात है । चाहे सलोरम 
रुलते रहनेका प्रोग्राम बनाये रहे और चाहे सिद्ध भगवान बसमेका है 


इसके लिए ऐसा एक 


प्रोग्राम बचाग्रे हे, सब 
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आपके हाथकी बात है । आपका उपयोग सब बुलछ कर सकता है, बस विवेक कर लो । सार 
अगारकी बात समभ; लो कि मेरा हित किसगे है ? सिद्ध भगवान बननेके प्रोग्राममें तो हिंत 
है और संसारमे रुलनेका प्रोग्राम बसानेमे अ्रपना अ्रहित है । इस दुलंभ मानवजीवनकों पानेका 
लाभ यह है कि श्ात्माका ज्ञान बने श्र ससारसे एकदम पार हो जायें। 
यनस्तेउत्र स्वय जीवे निमित्ते सति कर्मणाए । 
नित्या स्पात्कतु ता चेति न्‍्यायान्नोक्षो न कस्यचित्‌ ॥१०७४॥॥ 
सुगम स्वपौरुषसे शांतिलाभकी संभवता--अपमे सुख शान्तिके लिए कार्य क्या कब्ना 
चाहिए ? अपनी स्थिति क्‍या होनी चाहिए ? क्रिसीके प्रति राग न हो, ढेप न हो, मोह न हो, 
अपने सहजस्वरूपका प्रतिबोध रहे, ऐसी स्थिति बने तो बहाँ कष्ट नही होता । श्रव यह बात 
ज्यादा घर क्यो नही कर पाती कि अ्रनादिकालस तो वासना लगी है विपयोकी, चाह्म 
पदार्थामि श्रमकी । अब एक समयमे, थोडी ही देरमे वे सब कैसे दुर होवें ? उसके लिए बडी 
साधना चाहिए । मगर अघीर होनेकी बात नही । देखो कुएंके वाटपर जो पत्थर घरा रहता 
है, जिसपर रस्सी आती जाती है तो उस रस्सीकी रगइसे दो चार सालमे वह पत्थर काफी 
घिस जाता है। तो ऐसे ही अगर अपने स्वकूपकी हृष्टि करनेका अभ्यास वने, वारबार भावना 
बने तो अपने मोक्षमार्गकी बात भी अ्रवश्य होकर रहेगी । इसके लिए चाहिए त्तत्सग और 
स्वाब्याय । सत्सग तो आपके हाथकी बात नहीं । सत जन मिलें या न भी मिल पायें, कब 
मिलें, कहाँ मिले कुछ पता नही और आपकी ऐसी स्थिति नही है क्रि घर छोडकर सत्सगमे 
#हे आये, रहनेकी प्रापकी परिस्थिति नहीं तो स्वाध्याय तो स्वा+न चोज है। स्वाध्वायमे 
भी सत्सग मिलता रहता है। जिस आचार्य महाराजका ग्रन्थ पढ रहे उसके प्रति यह रहता 
यह अमुक आचार्यके वचन है, तो यह ही सत्सग हो गया। सत्संगमे स्वाध्याय शामिल है 
और स्वाध्यायमे सत्सगका लाभ भी शामिल है। तो ये दो चीजे है जिसके कारण अभ्यास 
बनेगा । “करत करत अभ्यासके जडमति होन सुत्ान । रस्सी श्रावत जात है, सिलपर परत 
निश्तान ।” कोई सोचे कि हम जब बडे होगे तबसे ग्रभ्यास करेंगे तो जो ऐसा सोचता है वह 
बुढापामे भी कुछ नही कर सकता । तो कारण क्या है ? क्यो नहीं कर पाता धर्म कि वह 
तिकट बुढापासे पहले ही अपने मनको अत्यन्त स्वच्छुद बना डालता है, खुब विषय साधनोमे 
रह रहकर मौज मानत्रा, उनकी तृप्णामे रहता, विषयवासनाका अभ्यास बनाये रहता, इस 
लिए बुढापमे ज्ञानाश्यासक्नी बात नहीं बन पाती | इसलिए जिसके जब सुबुद्धि जगे तभीसे 
धर्मगालन करे । धर्मके लिए उलायत करना, और अन्य कामोके लिए समय टालना। कोई 
लब॥ईका काम आता है, ठेपका काम आता है उससे तो उलायत करना और जो अपने भले 
का काम है उसके लिए समय न टालना, तभी तो कहते है शुभस्य शीघ्र याने जो शुभ कार्य है, 
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भले कार्य है उनको करनेके लिए समय न टाले कि अभी हमारी उम्र थोडी है। कुछ और 
बड़े होनेपर धर्म कर लिया जायगा और जिसको यहाँ ढोल है उसे 'बडी उम्रमें भी ढील हो 
जायगी । तब बात कया करता है. सुखश/न्तिके लिए कि इन रागद्वेषादि विकारोसे अपनेको 
हटायें और अपना जो सहज चैतन्यप्रकाश हैं, उसमे अहंका अनुभव हो, मै यह हूं'। 
विभावोपेक्षा और स्वभावाग्नहसे प्रगति-अआत्महितके लिये दो काम करना है। 
कौनसे काम ? एक तो अभ्रसहयोग और दूसरा सत्याग्रह । देविये जो भी देश स्वत्तत्र होता है 
वह ये ही दो प्रयोग करता हैं, भारत देशकों आजाद करानेके लिए भी दो प्रकारके काम किए 
गए थे--(१) श्रसहयोग और (२) सत्याग्रह याने उस शासन करने वाले दूसरे देशका माल 
मगाना, बद कर देना सो असहयोग हुआ और अपने सत्यका आग्रह करना--ये दो बातें जैसे 
देशकी भाजादीके लिए जरूरी है ऐसे ही आत्मामे असली स्वतन्रता पानेके लिए, मुक्ति पाने 
के लिए इन दो बॉतोकी आवश्यकता है--असहयोग और सत्याग्रह । ऋसहयोग किसका 
करना ? विभावोका और स्वभावका सत्याग्रह करना । विकारसे तो असहयं,ग, उपेक्षा, मुख 
मोडना और स्वभावमे सत्याग्रह--ये दो बाते करनेकी है । तो विभावोसे विकारोसे श्रसहथोग 
कब बन सकता यामे अपने जीवके उपयोगमे जो गडबडी चलः रही किसीसे प्रेम किया, किसी 
से हेष किया, किसीसे कैसा ही व्यवहार किया, ऐसी जो परपदार्थमि प्रीति चल रही है, लगाव 
चल रहा है इससे असहयोग करना है, याने यह बात न होनी चाहिए। तो उसका उपाय 
क्या है ? उसका उपाय है सत्यज्ञान | यह जान ले कि मेरे उपयोगमे जो रागद्वेषक्रे विकहप 
चलते है सो वे परभाव है, नैमित्तिक है, शपाधिक है, निरपेक्ष होकर मेरे स्वभावसे नही उठे 
अर्थात्‌ विकारोका मै ही निमित्त होऊँ, मै ही उपादान होऊँ, ऐसा नही है। उपादान तो ह 
विभावोका, किन्तु निभित्त नहीं । विभाव नैमित्तिक है, परभाव है, भावना कीजिये--ये 'राग- 
द्वेषादिक विभ।व मेरेमे न झ्राये, तब हो तो इनसे उपेक्षा हो जायगी । तो युक्ति बतलात्ती है 
कि भ्रगर मेरे रागद्वेष मोह अपने आप झा जायें, निर्मित्तकी वात नही है कुछ तो फिर खुद ही 
तो कारण बना निमित्त, खुद ही उपादान रहा । तो फिर सदा रागह्वंप करते ही रहूँगे, उनका 
कनी नाश दिया नहीं जा सकता । इसलिए समझो कि विभाव नैमित्तिक है, ओर दूसरी बात 
विभावोकोी करने वाले कर्म पुदूगल भी नही है, निमित्त भी नहीं है। अ्रगर निमित्त अपनी 
परिणतिसे, अपनी ताकतसे, अपने बलसे जीवमे' रागद्वेष कर दे तो फिर ये रागह्रेष कभी नही 
मिट सकते, क्योकि ये कर्म रागढ्वेषको करते ही रहेगे तो सत्य यह मानना चाहिए कि कर्मका 
उदय निमित्त है और यह अथुद्ध उपादान है सो ये रागहेष होते रहते है, पर ये मैं नही छः 
मै तो विशुद्ध चेतन्य प्रकाशमात्र हूं । 
आत्मविश्वासकी प्रतीक्षा--जैंस लोग सोचते हे ना ;(जीवनसमे एक यह शआरनन्‍्द ले ले, 
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गरोब लोग भी ऐसा सोचते है । मान लो कही बडे अच्छे पेडे वनते है---खोवेको खूब कडाही 
में सेका और उसमे खोबासे श्राघी जककर डालकर ग्न्‍न्छी तरहसे बनाया तो बढ़े स्वादिष्ट पेडे 
बनते है | तो वहाँ गरीब व्यक्ति भी यह सोचता हे कि चलो अश्रधिक नही खरीद सकते तो 
छू्टाँंक आध। पाव ही सही, पेड़े खरीद कर खारयेंग, सो वह थोडेसे ही पेडे वरीदकर उनका 
स्वाद लेता है और कोई अमीर है तो वह किलो श्राधा किलो पेडे लेकर छककर खाता है, 
पर स्वादकी हृष्टिसे देखों तो स्वाद दोनोको एकसा मिला । तो इसी तरह यह भी तो ध्यान 
दो कि एक बार आत्मानुभवका आनन्द तो मिला जीवनमे । ये रागद्रेप मोह तो अ्रहनिश 
होते रहते हे, मगर आचाय॑ महाराज इतना बताते है कि एक वार इस ग्रात्माका आनन्द जगे' 
जो ऐसा आनन्द होता कि उसकी तुलनाके लिए कोई भी पदार्थ नही है, अलौकिक आ्रानन्‍्द 
है । सदाके लिए भ्रक्लक शुद्ध बन जाय, जन्ममरणके सकट मिट जायें इतना अश्रदभ्चत आनन्द 
गाता है आत्मानुभवमे । तो यह बात सुनकर ऐसा तो मनमे साहस भरें कि सारी जिन्दगी 
तो रागद्रेष करते वोती और रागह्रेप करने पडेंगे, मगर अपने जीवनमे एक क्षण तो सारे' 
विकल्प छोडकर, सारे ख्यालात सारी वासनायें छोडऋर शआआत्माके सहजस्वरूपका दर्शन तो 
करें, उस अनुभवका आनन्द तो ले ले एक वार, भ्रीर देखो एक क्षण भी अगर आत्माके 
विशुद्ध आनन्दका अनुभव बन जाय तो उसका फल है कि सदाके लिए ससार-सकट दूर हो 
| जाये । उसके लिए प्रयास करना है, आत्तमोत्यानके लिए प्रयास करना है । कब तक करना 
है ? सारी जिन्दगी और एक जीवनभरकी ही बात क्या ? जो दो-एक शेप जीवन है वे भी 
लग जायें आत्मसाधनाके काममे तो ठीक है । तो यह सिद्ध हुआ कि कर्मोका निमित्त प्राप्त 
होनेपर जीवमें स्वय विकार आते है, जीवकी परिशतिसे आ्राते है । ऐसा है तो जीव आपने 
स्वरूपको सम्हाले और नैमित्तिक भावोक्री उपेक्षा करे कि ये निमित्त पाकर हुए, मेरी चीज 
नही तो इस जीवके थे रागद्वेंष कितनी देर होगे, और यह जीत्र शान्ति पा लेता है श्रन्यथा 
अगर निमित्त ही करने वाला है तो ये सदा बने रहेगे, मात्र जीव ही करने वाला है ऐसा 
निरवेक्ष होकर, तो विकार सदा रहेगे, वस्तुत्र ऐसी बात है हो नहीं। . 
इत्येव ते कपायाख्याश्चत्वारोध्प्योदयिका' स्मृता । 
चारित्रस्थ गुणस्यास्य-पर्याय वैक्ततात्मनः ॥१०७५॥॥ 
चारित्रगुराकी विक्ृत पर्यायको बतानेके प्रसंगमे शक्ति और पर्यायका दिग्दर्शन-- 
यहाँ तक यह-बात आयी कि चार प्रकारकी कषाये क्रोध, मान, माया, लोभ ये ओऔदथिक है, 
कर्मके उदयसे हुई है । इस जीवका यह स्वरूप नही है । हुआ क्या है कि इस आत्मामे अनत 
गण है उनमे जो चीरित्र गुण है उसका विकार है यह कषाय । गुण मायने,शक्ति । झात्मामे 
व:नसी शक्ति है, क्या-क्या स्वभाव है उत शक्तियोका ? तो यहाँ मुख्य ५ बातें देखिये---एक 
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तो जाननेक्ी शक्ति--आत्मामें जानतेंका सामर्थ्य है, और इतना सामथ्यं हे कि यह अगर 
निरावरण हो जाय तो समस्त लोकके त्रिकालवर्ती पदार्थोको व श्रलोककों सबको एक साथ 
जान जाय, क्योकि जानतेका ऐसा स्वभाव ही पड़ा है, इसो स्वभावविकल्पका ही नाम भग- 
वान है। एक दर्शनको शक्ति है याने आ्रात्मा अयने ग्रापके प्रतिभासमे रहता है । जैसे दर्पण 
है ना, तो दर्पणमें अपने आपकी झ्िलमिल प्रौर बाह्य पदार्थका फोटो' मिलता है। दर्पंणमें दो 
के गुण है | अगर दर्पणमे भिलमिल न हो तो दूसरे पदार्थकी फोटो भी.नही भ्रा सकती । 
जैसे इस भीत (दीवार) में भिलमिल नही है तो यहाँ किसीक़ी फोटो भी नही है, ऐसे ही 
समभो कि आत्मामे खुदको भिलमिल, खुदका प्रतिभास वह शक्ति है। उस ज्ञानशक्तिके काग्ण 
उसमे बाह्य पदार्थोका जानते भी चल रहा है | तो भझात्मामते दो शक्तियाँ हुई--(१) दर्शनकी 
शक्ति, दूसरी ज्ञानकी शक्ति । तीसरी शक्ति लो श्रद्धाकी याने इस आ्रात्मामे कुछ आश्वासन, 
विश्वास होना, इसका साम्रथ्यें बना हुआ है । भ्ज्ञानी जीव बाह्य पदर्थोेमि विश्वास करताः है । 
ज्ञानी जीव अपने आपके स्वरूपमे विश्वास करता है । चौथी बात--रमनेकी शक्ति--श्रज्ञानी 
जीव बाह्य पदार्थोकों विषय करके श्रपने विह्नारमे रमता है तो ज्ञानी जीव विकारोसे उपेक्षा 
करके अपने स्व हूपमे रमता है । और ये सिद्ध भगवान अपने स्वरूपमे रम रहे है । तो रमना 
यह चारित्रगुण है। ५वी बात -ग्रानन्द । प्रत्येक जीवये आननन्‍्दका सामथ्य है । अगर ग्रानद 
का सामर्थ्य नही है तो जो विषयजन्य सुख दुःख है वह भी हो नही सकता । क्योकि सुख 
दु.ख क्‍या है ? इस श्रानन्दगुणके हो विकारपरिणशमन है । जैसे तिलमे तेल है तभी तो उनकों 
कोल्हूमे पेला जाता तो तेव निकल श्ाता है और अगर रेत, कक्रड आ्रादिको कोल्हुमे पेला 
जाय तो तेल नही निकल सकता, क्योकि उसमे तेल होता ही नहीं । इसी तरह आत्माकों 
जो कुछ भी थोडा सुख मिलता है, ससारका ही सुख सही तो उससे ही यह सिद्ध है कि इस 
आत्माभे झातन्द भोगनेका सामर्थ्य हे, प्र.नन्द पानेका सामर्थ्य है तो आनन्द मिलता है । अब 
आनन्दकी बात यह है कि बाहरी पदार्थापर हम दृष्टि न गंडायें तो हमको सहो आनन्द मिले। 
ओर इन बाह्य पदार्थामि जब हम उपयोग लगाते है तो हमको विक्षत् आनन्द मिलता है | त्तो 
आत्मामे आनन्दगुणका सामर्थ्य है। आत्मामे एक चारित्रवुण भी है--आत्मामे जो ये राग द्वेप 
क्रोध, मान, माया, लोभादिक होते है वे इस झ्ात्माके विक्ृत परिणमन है, हो रहे है । सो 
अपना स्वरूप सम्हालें तो अपने स्वन्ावका आनन्द मिल जायगा। 
सम्पणज्ञानको धर्मपालनक। नैंसगकता-- देखो -- जिसको अपने भोतरके स्वरूपको 
जानकारी है वह ठो हर जगह धर्मप्रालन कर लेगा चाहे घरके अन्दर रप्तोईके काममे हो, चाहे 
अपने शौचालयके अन्दर हो, वहाँ भी आत्महृष्टि करके धर्मपालच किया जा सकता हैं। ज्ञानी 
जीव चाहे दुकान धंधा व्यापाराब्किके कर्मोमे लगा हो, चाहे मदिरादिक घर्मस्थानोमे बेठा हो 
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सर्वत्र आत्महृष्टिफे बलसे धर्मपालन कर सकता है । हाँ, मद्विरक्े श्रन्दर चुकि भगवानकी वीत- 
राग मुद्राके द्शेन होते । अत* वहाँ धर्मंपालन करनेकी विशेष सुविधा है। और श्रज्ञानी जीव 
को कही भी धर्मपालन नही है याने जिसने अपने आत्माके स्वरूपका परिचय नहीं क्रिया । 
वह जानता ही नही कि मेरा स्वरूप दया है, मेरा स्वभात्र क्या है, मेरे अन्दर क्या-क्या गुण 
है तो वह घर्मपालन कैसे कर सकेगा ? तो इस जीवनमे सबसे मुख्य काम अथवा कहो सार- 
भूत काम एक ही है कि हम अपने भीतरमे एक ऐसी- छांट कर ले कि जो विषयकषाय, 
विचार विकल्पादिक जगते है वे तो कर्ममल है, वे मेरे स्वरूप नही, भेरे स्वभाव नही. और 
जो मात्र केवल जानना, विशुद्ध ज्ञान प्रतिभासमात्र बस एक चेतनासी हो गई भौर विशेष' 
बात कुछ न आये वह है मेरा स्वरूप । तो जो स्वरूप नही है उसमे क्‍यों लगें ? जो स्वरूप 
है उस ही मे हम अपना उपयोग दें तो हम मोक्षमार्गमे लगेंगे । सीधी-सी बात यह है कि जो 
कुछ आपको मिला है धन वैभव परिव।र आरादिक इन सबके प्रति यह विश्वास रखें कि जो 
जगतकी चीजे है इनपर मेरा अधिकार नही, ये मेरे नही, इनसे मेरेमे कोई सुधार होनेका 
नही । मेरा सुधार तो मेरे निर्दोष ज्ञानसे ही होगा । यह बात तो आप कर सकते है। यह 
कोई कठिन तो नहीं लग रही, आप देखते ही है कि यहां सब कुछ श्रसार है, अहितिरूप है, 
सबसे घोखा मिलता है, मेरे लिए यहाँ कोई सारकी चीज नही है | श्राखिर वियोग होगा, 
छोडकर जाना पड़ेगा, फिर इसके लिए यहाँ कुछ नही, ऐसा बाहरी पदार्थोंके सम्बनमे थोडी 
भो जानकारी है तो ऐशी बात अपनों दृष्टिमे लावो कि जब मेरा बाहरमे कुछ है ही नही तो 
सुफे किप्तीका विचार नही रखना है, किसीक्रो अपने विकल्पमे नहीं लेना है, किसीकों श्रपनी 
धुनमें नहीं बसाना है और अपना जो सदा रहने वाला चैतन्यस्वरप है उस स्वरूपमे अहका 
बोध करता--प्रह मै हू, मेरी सम्पत्ति है, यह काम करनेक्रों पडा है, यह न किया जा सका 
तो ससारमे जैसे रुनने आये वैश्ता ही रुलना बना रहेगा। रुलना नहीं छूट सकता । यह 
ससारी जीव क्‍या चाहता है ? जिस भवमे गया बय उसका मौज चाहता है, भ्रागेका कुछ 
नही सोचता, पहलेका भी इसने कुछ नही सोचा । जो भव पाया उसीका मौज रहे, बस यह 
ही! उसकी हृष्टि रहती है। अब एक ही भवका यह मीज चाहता है और उसमे इसका हुआ 
वमेबन, पापका उदय । दूसरा भव मिला--उसमे भी वह एक ही भवक्रा मौज चाहता है । 
झज्ानोको यह भो नहीं माल्ुम कि ऐसे भत्र हमको आगे भी और पाने पडेंगे या मैने पहले 
भी पाये थे। अगर आगे-पीछेका कुछ ख्याल इसको श्रा जाय तो यह स्वच्छन्द नही रह 
सता । यह ख्याल आ जाय क्रि मेरा अनस्तकाल व्यतीत हो गया तृष्णामे । कपाय करते- 
करते अब तकका अनन्तकाल तो गुंजर गयग, इतना भो झूपाल आये तो यह भाव जरूर जगेगा 
कि भ्रव कपाय करनेसे क्या लाभ है ? इसमे हमने कष्ट ही कष्ट पाया, कही भी हम स्थिर न 
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रह सके और आगे भविष्य बहुत पडा है, यह भव छोडकर दूसरा भव पाना तो पड़ेगा, तो 
एक ही भव॒का क्‍या मौज देखते हो ? ऐसी करनी करो कि जिससे अगले भवमे भी हमे धर्म 
का वातावरण मिले, प्रसंग मिले श्रौर वहाँ भी हम आगे बढ़नेका रारता पा सके । तो अज्ञान 
में तो जो कुछ मिला बस वही मेरे लि/ रूब कुछ है । तो जो मिला हुआ हैं उससे निरपेक्ष 
रहे । ह 

ज्ञानी गृहस्थकी वृत्ति--“गेही पै गृहमे न रुचे ब्यो जलसे भिन्न कमल है ।” तालाब 
में श्राप लोगोने कमलके खिले हुए फूल देखे हो। | बताओ्रो वे कमल कहाँ पैदा होते ? * "पानी 
मे । मगर पैदा होनेके बाद कमल पानीसे उठकर ऊपर रहता है या पानीमे घुला मिला ?*** 
पानोसे उठकर रहता है । अगर वहू कमल पानोमे मिलकर रहे तो कमल सड़ जायगा । 
अगर कोई ऐस। सोचे कि कमल पानोमे तो पंदा हुआ, पानी उस कमलका माता-पिता है, 
जब यह पानी हो उसका धर हैं तो फिर वह खूब पानोमे खपचकर उसमे श्रच्छी तरह रहे, तो 
भला बताम्रो इस तरहसे पानीमे रहकर तो कमल सड जायगा । तो जैसे पानीमे पैदा होकर 
भी कमल पानीसे अलग रहता है तो वह आनन्द ता रहा है, मुस्कराता रहता है ऐसे ही-ये 
सब लोग कुठुम्बमें ही पैदा होते है, कुठुम्बके बीच ही रहकर आपका जीवन चलता है, संब 
कुछ हो रहा, मगर उसमें श्राप फसकर रहे तो आ्राप सड़ जायेंगे मायने श्रापका जीवन बरबाद 
हो जायगा । और जब झ्राप »लग रहे तो इसमे आप प्रसन्न हो जायेगे, इसोलिए जलसे भिन्न 
कमलकी उपम। दो जातो है। जैसे कमल जलसे नन्‍्यारा रहकर ही मुस्कराता है, शोभाकों 
प्राप्त होता है, ऐसे ही प्रत्येक जीव इस वैभवसे श्रलिप्त रहकर ही आनद पा सकता है, नही तो 
आनन्द नही पा सकता । ये वैषयिक सुख तो पापबंधके कारण है औऔर इस जीवका ज्ञानबल 
हीन कर देते है। तो ऐसा जानो कि ये सब कषायें ये भेरे स्वरूप नही है । भले ही इनमें 
परिंणति चल रही है, मगर इनसे अपनेको निर्लेप रहना है । इनसे निराला रहे और अपने 
स्वभावको, स्वृरूपको निरखते रहे तो अंतरगमे अदभुत प्रसन्नता रहेगी, कम॑ भी कटेगे। इस 
समय भी प्रसन्न रहेगे, मुक्ति भी मिल जायगी और एक आत्माक्री सुध छोड़कर बाहरी 
प्रसगोमे लिप्त रहे, वहाँ हो मौज मानते रहे तो इस भवमे भी आनन्द न मिलेगा और आगे 
भी आनन्द न मिलेगा। श्रानन्द तो ज्ञान और वेराग्यमें है, दूसरी बातमे आनन्द नहो है। 
चाहे अभी परख लो चाहे बादमे, आनन्द नो ज्ञॉनमे है। रागमे आनन्द कमो नही होता । 
तो जो ये कपाये आ रही है उनको जो अपना स्वरूप मानेगा वह भ्ज्ञान है, वही राग है, 
यह भ्ज्नाव हटे, राग हठे तो आत्माकों सत्य आनन्दक्ी प्राप्ति होगी । 

लिज्जान्यौदय्रिकान्येव त्रीणि स्थ्रीपुनपुसकातु- 
भेदाद्या नोकपायाणा कर्मणामुदपात्किल ॥१०७६॥ 
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विकारशासनके प्रचान व उपप्रधान भोह व कपाय-यह प्रकरण चल रहा है 
विकार भावोंका । जीव दुः्खी हैं विक्वारके कारग । स्वरूप तो झानन्दमय है | जो स्वय है 
उमीमे तिश्वास हो, उमीपर निर्भर हो, उसीवे रमग बने तो इसको कोई कष्ट ही नहीं । किन्तु 
उम स्वररूपके अभिमुख नहीं है ग्रीर बाहरी विपयसाधनोमे उसका उपयोग लगा है. तो यह 
विकार इस जीवको कष्ट देने वाला है । बाहरकी कोई भी वस्तु इस जीवकों कष्ट नहीं देती । 
उरामें सामथ्ये ही नहीं कि उस जीवको कष्ट दे सके । स्वयं ही विकार करता है और दुः'वी 
होता है । नो उन विकारोमे प्रधान बात कही थी मोह, मिथ्यात्व, दर्शनमोह । जिसकी दृष्टि 
बदल गई, विपरीत हो गई वहाँ सारे क्नेण हो नलेश है । इसके बाद दूमरा विकार कहा गया 
था कपाय । जहाँ कपाय उत्पन्न होते है वहाँ यह जीव बेचैन हो जाता है। अब है तो कपाय 
की ही बात, किन्तु कुछ विशेषता है उसलिए यहाँ कह रहे है वेदकी बात । 
वेदोंकी श्रोदेयिकता--वेद तीन होते है--(१) पुरुषबेद, (२) स्त्रीवेद, (२) नपुसक- 
वेद । यहाँ जरोरकी बात नहीं कह रहे कि शरीरसे कोई पुरुष है, कोई स्त्री है, कोई नपुसक 
है, यह तो विकारकी बात कह रहे, याने मनमें जिस जीवको चाहे पुरुष हो, चाहे स्त्री हो, 
जिसको भी स्त्रोके प्रति राग जगता है, स्त्रीके प्रति अ्भिलापा जगती है उसके पुरुषत्रेद कहा 
जाता है । इसी तरह मोह पुरुष हो, चाहे स्त्री हो, जहाँ पुरुषके प्रति अभिलापा 
जगती है उसे कहते है स्त्रीवेद | यह भावकी वात है | कहो कोई पुरुष शरीरसे तो पुष्प है, 
मगर वेद उसके स्त्रीवेद है। कितने ही पुरुष देखे गए है कि उनकी बोल-चाल, उनके हाथका 
हिलना, उनका बात-चीत करनेका ढग कुछ स्त्नो जैसा होता है, वह पुरुष शरीरसे तो पुरुष 
है, मगर भीतरमे स्त्रीवेदकी कपाय जग रही है और कोई स्त्री है शरोरसे, किन्तु उसमे गुण 
है, उदारता है, घूरता है, वीरता है, जिसके उत्तम गुण हो ऐसी कोई हो स्त्री, शरीरसे तो 
स्‍त्री हैं, मगर वेद उसका पुरुषवेद है। और नपुमकवेद--जहाँ बहुत कायरता हो 
अयवा भीतरमे अधिक वासनाकी जलन हो सो नयु मकर । ये तोन वेदके जो परिग्पाम है जीत 
भे, सो इस जीवके स्वभावसे नही उठे है, कित्तु उम-उस प्रकारके वेदकर्मका उदय है, सो ये 
विकार जगे हैं। यह बात इसलिए कही जा रही है कि इन वेदोमे लगाव न रखे, क्योंकि ये 
औदधिक है, परभाव है । उस प्रकारके वेद कपायका, नोकूग्रायका उदय आया कि इस जीवने 
विकारपरिणाम किया । सोचो-ये वेदके जो विकार है ये बहुत घटिया विकार है। विषयसेवन 
के विकार पुरुषकरी अभिलापा, स्त्रीकी अभिलापा, वासनासे सतप्त होता--ये विक्रार बडे श्रनर्थ॑ 
के विफ्ार है। इन विक्रारोमे किसीने कोई उन्नति पायी क्‍या ? बुद्धि भ्रष्ट हो जाय, उससे 
श्रागे प्रकृतिबन्ध हो जाय, ये सब उसकी खराबियाँ है। तो जित कषायोक्ते सम्बनमे भाषण 
बता था, ग्रन्थकारका व्याख्यान चला था कि ये कपषायें प्रीतिके योग्य नही है, ये बरब्ादीके 
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तो उसका चित्त रपेगा हो । तो सका ।त्त रमता है इस शरीरमे। उसे और कुछ नहीं 
दिखता । 

शरीरचेष्टाका रहस्प--यह शरीर है क्या चीज ? यह तो मल-समृत्रादिक गदी चीजोसे 
भरा हुआ महाघधिनावना है । ग्रभी आप लोग यहां बैठे है, जरा शरीरसे शरीर भिड जाय, 
पश्तोनासे शरीर लथपथ हो जाय तो देखो कितना बदबू करने लगता है। यह शरीर महा 
अ्पविन्न है। उर्दूमे इस शरीर शब्दका श्र है--वदमांश, दुष्ट । वास्तवमें यह शरीर महा दुष्ट 
है, यह जीवके कुछ काम नही आ्राता, उत्टे ही काम श्राता है, इसकी बुद्धि बिगडे, इसको 
उल्टी चालमें ले जाय, इसमे मोह हो तो इस जीव ० क्‍्यासे बया विडम्बना बन जाती है ? 
अब देखो--इस शरीर बेचारेका कया अपराध ? दूसरे हृष्टिकोरासे देखो, अपराध इस शरीर 
का नही, अ्रपराध तो इस जीवका है जो अपने स्वरूपकी सुध नहीं रखता और बाहरी पदार्थों 
मे इसका दिल दौडता है, £ पराध तो इस जीवका है और यह अपराध भी इस जीवका स्वय 
स्वभावसे नही उठा, उसमे निमित्त कारण ६ पुदुंगलकमंव्रिपाक । तो प्रकृत बात यहा यह 
विचारों कि शरीरमें जान नही, शरीर क्या करेगा ? सब जीव ही कर रहा | सो . जीव 
निश्चयसे देखो नो अपने भाव करता है और भाव उठते है, इच्छा बनती है तो जीवमें एक 
परिस्पंद होता है। उसका निमित्त पाकर शरीरमें हवा भरी है । वात, पित्त, कफ तो शरीरके 
ही कहलाते है, उस बातमे कम्पन हुआ और जैयी इच्छा की वैसा ही कम्पन हुआ, वैसे ही 
हाथ चले । तो जो शरीरसे चेष्टा होती है उसका करते वाना न जीव, न शरीर | जैसे एक 
हो बात बताओ--मोटर जो चलती है जिसे श्राप लोग देखते कि ड्राइवर चला रहा तो वहा 
विच[र करो कि उस समोटरफ़ो वह मोटर चला रही या ड्राइवर ? यदि आप कहो कि ड्राइवर 
चला रहा सो यह भी गलत । मोटर तो उसे चला नही सकतो, क्योकि वह ॒ तो श्रजीव है । 
अब देखो ड्राइवर भी नहीं चलाता, सो कैसे ? सुनो --एक स्यूलहश्सि मान लो कि ड्राइवर 
नाम है एक आदमीका । तो उह आदमी क्‍या करता है ? वह तो सिर्फे अपने मनमें इच्छा 
बनाता है, अपने हांथमे हाथ चलाता है, अपने पैरमे पैर चलाता है| इसके भ्रतिरिक्त वह 
पुरुष कुछ नहीं करता । अरब उसका निमित्त पाकर चूकि उसके हाथके सम्बधमे वह पूर्जा 
पड़ा है तो वह पुर्जा भी हिला । उस पुर्जेका निममित्त पाकर दूसरा पुर्जा हिला, फिर पहिया 
चला, मोटर चली । तो निश्चयसे विवारो--उस मोटरका चलाने वाला कौन ? न ड्राइवर 
और न मोटर । वहां हुआ क्या कि ड्राइवरके उस प्रकारके व्यापारका निभित्त पाकर पुर्जेमे 
हलन-चलन हुई । वही बात यहा है, शरीरमे जो चेष्टा हो रही हाथ-पैर झ्ादिक चलानेकी, 
इसका करने वाला न जीव, न शरोर, पर जीवमे तो होता है भाव उस भाव, इच्छा, अं 
निमित्त पाकर शरीरमे वायु उठ. है और उसका विमित्त पाकर वै3 श्रग उठत हैं, परमार्थ 
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दृश्सि जब देखेंगे तो यह नजर झायगा कि जगतमें जो कुछ भी दृश्यमान है वह सब माया है, 
सार बात, असल बात यहाँ देखनेको मिलती ही नहीं । तो यह सब विडम्बना हो रही है और 
सारी विडम्बना मिट सकती है तो एक ज्ञानबलमे । आत्मा अपने स्वरूपकी सुध ले तो इसवो 
सारी विच्म्बना समाप्त हो सकता है। 

पुरुषवेद, स्त्नीवेद व नपुसकदेद नकषाय चारित्रमोहक। वरान -प्रकृत छंद यह 
कह रहे है कि जीवमे जो पुरुषवेद, स्त्रीवेद, नपु सकवेदके भाव होते है जिनका प्रकृट अर्थ यह 
है कि पुरुपवेद--स्त्रीमे रमनेकी £जिलाषा की, यह होता है पुरुषवेदमे । स्त्रीवेद-पुरुषमें रमने 
की अमिलाषा होना, यह होता हैं स्त्रीवेदमें | नपसकवेद-र्त्री पुरुष दोनोमे रमनेकी अ्रभिलाषा 
होती है, यह बात जगती है नपुसकमे तो ये सब कया है ? ये विकार ही तो है। हो रहे ये 
सब विकार नोकषायके उदयसे । देखो ये भी कपायमे शामिल है, पर अलगसे यो बताया गया 
कि इसमे कोई विलक्षण स्थिति होती है गौर यह बडा भयकर प्रवर्तेन है इसलिए इनको 
नोकपायोके भेदसे अलग देखा जा रहा है कि पुरुषवेद, स्त्रीवेद, नपु सकवेद, नोकषाय नामक 
चारित्रमोहनीयका उदय होने पर अ्रःत्मामे इस इस प्रकारकी विडम्बना होती है । देखो जगत 
मे इस जीवकी रक्षा करने वाला कोई तही है। सब अपनी-अपनी भावनाश्रोसे कषायोसे, 
मिथ्याभावोसे अपना-भ्रपना जोवन खो रहे है । कहाँ-कहाँ उपयोग जा रहा है जड़ पदार्थोमें 
ये मेरे है वहाँ दृष्टि दंते, छघतनको दखा तो मानते कि ये मेरे है और हैं नहीं इसके, बल्कि 
अकेला केवलज्ञान स्वरूप इसका है, ज्ञान ही वैभव इसका है, ज्ञानफ ही साथ है, ज्ञानकों ही 
साथ लेकर जायमा । ज्ञानकों हो लिए हुए झ्राया, कैसा भी हो ज्ञान, ज्ञ,नस्वरूप, इसकी 
अगर सच्चो सुध ले ले तो यह सब विडम्बना दूर हो जाती हे । आखिर इसका भी तो श्रन्तर 
बताग्नो । पुरुष स्त्री सब एक तरह है, उनमे कोई पुरुष रहमचारो, त्यागी, जिनमे कामवासना 
रच नही, ग्रंथ है, मुनि है मौर कोई पुरुष ऐस विपयाभिलापी कि कहो चौबीसो घ॒टे वासना 
बनाये रहे । तो इतने भिन्‍न जीवमें जो थे भिन-भिन्‍त भाव है ये क्यो हो गए ? उपादानका 
उत्तर तो यह है कि उनके ऐसी-ऐसी योग्यता है, उस-उन्त तरहसे परिणति हो रही है और 
निमित्त दृष्टिसि यह उत्तर है कि जैसे-जैसे मंद तीन्र विपाकको लिए हुए कषायोका उदय है 
उसका सच्तिधान पक्कर इस-इस तरहके विकार हो रह, बात दोनो सत्य हे, उनमे से एकको 
भूठ कहने वाला रदय भूठा बन जाता है | 

चारित्रमोहकर्मतत्‌ द्विविव प्रमागमान्‌ । 
आद्य कपायमिन्युक्त नोकयाय दितीयकम्‌ ॥१०७ज॥७ 

कषाय नोकषाय कर्सचौर--बारह भसावन,ओ्रों+ एक दोप है---'ज्ञानदो० तप तैल 

भर घर सोज अ्रम छोर । या विधि बिन निकसे नहो, पैठे पूरव चोर |” तो पहलेसे ही ये 
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चोर छिपे बैठे है--फोनपे चोर ? कर्मंचोर | वे कर्मंचोर क्या है, किस तरहके है झौर मेरेमे 
कैसे पड़े है ? उनकी जानकारी करना एक अपने स्वरूपके परिचयके लिए बडा सहायक है । 
ये भिन्न है, पर है, मेरा इनसे क्‍या प्रयोचन ? जो गडबडी हो रही है सो इसके विपाकमे, 
भलकमे हो रही है, उसमे मैं लग जाता हू, दु खी होता हू । क्‍या है ? 5 प्रकारके कर्म होते 
है, जिनमे एक मोहनीय कर्म सबका सिरताज है। मोहनीयके दो भेद है--दर्शनमोहनीय भर 
चारित्रमोहनीय । दर्शनमोहनोयका तो काम है, दृष्टि खराब कर देना, विपरीतदृष्टि कर देना । 
मोही शरीरको मानता है कि यह मै हू । कुटुम्ब परिवार चेतन अभ्रवेतन समागमकों मानता है 
कि यह मैं हु । बुद्धि एकदम विपरीत है, विपयोके सेवतसे, साधनसे, भोगोपभोगसे यह मानता 
है कि मै बडा चतुर हू, मेरेकों बडा सुख है, मैं बडा पुण्यवान हू, यी सारी दृष्टियाँ बदल 
जाती है दर्शनमोहके उदयमें । भ्रमकी ही तो बात है | 
अ्रसका भ्रम अ्रमरूपमें परिचय--अम वालेको यह पता नहीं रहता कि मैं भ्रम 
कर रहा, इसका पदा तो दूसरे लोग रखते है । यदि इसे पता हो जाय कि यह तो मेरेको 
कोरा भ्रम है दो श्रम रह सकता क्या ? दो बाते एक साथ नही होती-म्रमका परिचय भर 
अमका बना रहता । जैसे कही दूर रस्सी पडी है, कुछ अघेरासा है, और उसे कोई आदमी 
देख रहा है तो या तो बात यो जानेगा कि यह साँप है, बडा भयकर है या यह जानेगा कि 
यह रघ्सी है । ऐसा कोई न जातेगा कि यह साँप है यह तो मुमे अ्रम हो रहा है | यह त्तो 
अमका ज्ञान हैं। पडी तो रस्सी है और से सॉप समझ रहा हू | ऐसा भ्रम करे और रस्सी 
को रस्सो समझे, अ्म भी बनाये रहे और घब्रडाये नही, ये दो बातें एक साथ नही हो 
सकती । अम करनेसे अ्म हो हो गया और अमरहित होनेसे अ्रमरहित जैता ही होगा । अम 
एक बहुत विक्रट उपद्रत् है। ऐसे-ऐसे भ्रम हो जाते क्रि जो सही समभता है वह कह भी 
नहों सकता और जो अपमे पडा है वह भी कह नहीं सकता | 
अमकऊी एक विडश्बता कया--कोई सेठ था, वह गरीब हो गया, पर उसको तहरीर 
लिखनेकी कन। अच्छो आती थी । सो वह कवढरीमे बेठकर अर्जीनितो्तीका काम करने लगा | 
दो-चार श्राने जो भिल गए बस उसोतते गुजारा कर लिया । कुछ दिन बाद वह सेठ ऊपरसे 
नोचे जीनेमे से श्र रह। था तो सहत्ता आवाज आापी--मै अं ? तो सेठने कह दिय्रा कि मत 
आ्रावों, फिर आ्रवात श्रायो--मै श्राऊँ “मत आंतों | जब कई दिन बाद यही आवाज आांग्री 
तो सेठनें अपनी सेठानोसे सलाह की कि लक्ष्गी बार-बार कहती है क्रि मैं भ्राऊँ, मै श्राऊं, तो 


मैं उससे क्या कह दूँ ? तो सेठावीने कहा --कह दो हि आत्रे तो सही, मगर आकर फिर 
जावे नही तब झाय । “ठीक है | इस वार जब लक्षमीते कहा - मै ब्राऊँ ? * तो सेठ बोला- 


हु झावों तो पही, मगर आकर जावो नही तो आञावों । तो लक्ष्मों बोली--ऐसा तो नहीं हो 
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: सकता कि मै आऊँ तो जाऊं नही । गेरी तो ऐसी ही आदत है चलते-फिरते रहनेकी, आज 
यहाँ कल वहाँ, मगर तुमफो हम एक सुवित्रा देते है कि जब मै जाऊँगी तो कहकर जाऊंगी । 
सेठने आकर सेठानीसे बताया कि लक्ष्मीने इस वार वहा है कि आऊँगी तो जाऊँगी तो सही, 
मगर वताकर जाऊँगी ।-तो सेठानी बोली-अ्रच्छा ठीक है, इस बार कह देना कि आा जावो । 
'तो इस बार जब लक्ष्मी बोली--मै श्राऊ ? तो सेठ -बोला--अच्छा भ्रा जावो | बस श्रव 
क्या था, देखो यह लक्ष्मी उसी दिनसे किस तरह ग्राती है ? देखो वह भ्र्जीनवीस्ीका काम 
करता था तो रानीको एक पत्र लिखानेकी जरूरत थी । राजा था शअन्य देशमे, तो रानीने पत्र 
लिखाय/€ उस सेठसे, शोर रानीने उस पत्रकी लिखाईमे उसे एक मोहर दे दी । देखो कहाँ तो 
चवन्नो-अ्रठन्नीकी ही प्रतिदिन आय थी और कहाँ, मोहर मिल गईं उसी दिन । पत्र पहुचा 
राजाके पास और उसमे लिखा मजबून पढकर राजा बड़ा प्रसन्न हुआ | उसने सोचा कि इस 
पत्रका लिखने वाला तो बडा बुद्धिमान मालूम होता है। कैसा उत्तम ढगसे पत्र लिखा था 
कि उसे पढ़कर राजाको न हर्ष उत्पन्न हुप्रा, न शोक, किन्तु तुरन्त घर आनेकी इच्छा उत्पन्न 
हो गई | आखिर वह॒ राजा अपने घर आया और आते ही रानीसे पूछा कि वह पत्र किसने 
लिखा था जो तुमने भेजा था ? तो रानीने उस सेठका नाम लिया । राजा उसपर श्नति प्रसन्न 
हुआ मर उसे अपने पास बुलवाकर कहा--भाई तुम बहुत बुद्धिमान मालूम होते हो, आाजसे 
हुम तुमको अपने यहाँका मन्नो बनाते है। बस अब क्‍या था ? वह सेठ उस राजाका मत्नी 
बना । तो आप लोग जानते ही है मंत्री लोगोकी हालत । बस जरासा उतना ही तो कहना 
है कि देखो इस मकानका इतना हिस्सा सडकमे पडता है, यह गिरवा दिया , जायगा * तो 
, भला बत।श्री कौच गिरवाना चाहता ? वह न जाने कितना क्या धन द्वे डालवा ? यो मत्री 
लोगोकी कमाईका कया कहना ? विशेष क्‍या कहे आप सब लोग समभते ही है । यो थोडे हो 
, दिनोमे वह सेठ मंत्री धनिक बन गया । अब देखो वह लक्ष्मी जाती किस तरह है ? एक बार 
वह राजा उसी मत्रोके साथ जगल घूमने गया । राजा थक्र गया, रास्तेमे एक जगह राजा 
विश्वाम करने लगा । मंत्रीकी जधापर सिर रखकर राजा लेट गया, कुछ निद्रासी आ गई.। 
- बस उस समय वह लक्ष्मी आयी--स्त्रोके रूपमे बोली--मै जाती हु । तो मन्नी सब समझ 
गया । उधर उस मंत्री सेठने क्‍या कर रखा था कि सारा धन हीरा रत्न जवाहरात हड्योमे 
भरकर उसे खूब अच्छी तरहसे ढांककर शपने घरके झ्गतमे गाड 'दिया था । उसको तो इस 
बातका गयवे था कि लक्ष्मी हमारे वणमे है, वह जा कैसे सकेगी प्रेरे पाससे ? सो ,जब लक्ष्मीमे 
कहा-मै जाती हू तो फट बोल उठा--नही जा सकती तु मेरे पससे ? “मै जातो हू । “ श्ररे 
कह दिया कि मै नही जाने दूँगा ।'““मै जाती हू । बस लक्ष्मीकी हटभरी बात सुनकर इतना 
गुस्सा श्र...) मचरीकोीं कि कट तलवार खीच लिया उसे मारतेकों | उसी समय राजाकी विदा 
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भंग हुई, यह दृश्य *खकर राजा घबडा गया कि मत्रीकी खिची हुई तलवार मेरी गर्दनके ऊपर 
श्रौर फिर जगलमें | उसकी समभझमे यह आया कि मंत्रीने मुझे, मारना विचारा था । उध्र 
मत्री भी डरकर कांप गया, सोचने लगा कि अ्रत्न मैं कैसे कहूं कि मैने लक्ष्मीकों मारोके लिए 
तलवार उठायी थी, राजा इस बातको कहा मानने वाला है | सो मंत्री भी कुछ न बोल सका, 
उधर राजा भी कुछ न वोल सका, वयोकि खुद तो मंत्रीसे कमजोर था । खैर दोनो घर पहुचे 
वहाँ जाकर राजाने सेनापतिको यह श्राएश दिया कि इस मज्ीको सपरिवार तुरन्त ही मेरे 
राज्यसे वाहर निकाल दिया जाय । बस अय हस बात ने देर ? राजाज्ञा पाते ही मंत्री 
सपरिवार राज्यसे वाहर निकाल दिया गया। लो उस सेठकी सांरी लक्ष्मी खतम । तो अम 
की वात कह रहे कि यह अम ऐसी खोटी चो ॥ होती है कि यह वर से बडे पुरुषकों भी भ्रम 
पैदा कर देता है। साफ-साफ बात्त रहे सामो तो सब सुखी । तो मिथ्यत्वसे भ्रम होता है 
ओर चारित्रसे रमना धशोता और नोकपायमे प्रवृति होती तो ये सब श्रौदयिक विकार है, 
भेरे स्वरूप नही है, इनमे विश्वास न करें, अपने सहज चैतन्यस्वरूपमे विश्वास करें, इसको 
दृष्टि ही मेरे लिए गरण है । 
तन्नापि नोकपायाख्य नवया स्वविवानंतः । 
ह्यों रत्यरती शोको भीर्ज॑गुप्सेति त्रिलिड्रकम ॥१०७८॥ 
हास्य रति नोकषायका विलास---जीवके साथ जो 'मोहग्ीय कर्म बँधा है उसके दो 
भेद है--(१) दर्शनमोहनीय ओर (२) चारित्रमोहनोय । दर्शनमोहनीयके उदयमे तो जीवकी 
दृष्टि विपरीत होती है और चारित्रमोहनीयके रदयम जंवकी प्रवृत्ति, जीवका रमणा विपयोकी 
ओर होता है और उस चारित्रमोहनीयके दो भेद है--(१) कषायवेदेनीय और (२) नो- 
कपायवेदनीय । जिसमे कण्ययकी वेदना हो, अश्रनुभवन हो उसे वेहते है वेदवीय और नोकषाय 
का जहाँ वेदन हो वह है नोकषायवेदनीय । नो मायने थोडां। थोडो कषायकों कहते है नो- 
कषाय | भले ही नोकषायमे नो (थोड़ा) शब्द पडा है, मगर मुख्यतः यह ध्योन देना कि 
कपाय तो एक देग लाती है और नोकषाय श्र;त्ति लाती है। जैसे नोकषायके & भेद है-- 
हास्य, रत्ति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, 3२पयेद, स्त्रीवेद, नपु (कवेद । हारयके 'उदयमे जीव 
हँसता है, मजाक करता है, वे कुछ एक जैसा मौज मानद, एक हँसी होती है ऐसी हँसनेकी 
प्रवृत्ति हास्य प्रकृतिफ उदयसे होती है । अब यह कितना हँसता है, कैसा (सता है--यह ज्स 
वेगके आश्रित है । अनतानुबधीका उदय है तो उसका वेग बडा विकराल है, सज्वलनमे उसका 
हास्य एक शोभा जैसा लगता है । रति प्रकृतिके उदपमे, जीवो प्रीति उत्पन्न होती है, अलु- 
राग उत्पन्न होता है ! पुत्रसे, सित्रसे, लोगोसे, किसोसे जो एक प्रीतिका 5-व्धार है, रति नो- 
कपायसे होती है । भ्रव इसकी +#ितनी रति है, कितना तेज प्रेम है यह्‌ क्षायके वेगके आधार 
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पर है । अनन्तानुबबी कषायके उदयों एक ऐसी रति हो जाती जैसे कि कथानक है कि 
लक्ष्मणुका रामके प्रति इतना अधिक प्रेम था कि उसकी परीक्षा लेनेके लिए देव आये । 
उन्होने लक्ष्मएणके सम्मुख एक ऐसी माया रच दी कि श्रीराम गुजर गए है और सभी रानिया 
हा राम, हा राम कहकर रुदन मचा रही है ग्रौर लक्ष्मणफ़्ों यह समाचार भी दे दिया कि 
श्रो राम गुजर गए । तो श्रीरामके मरणऊका समाचार पाते हो लक्ष्मणकरे प्राशपल्चेंछ उड गए । 
यह अनन्तानुबवी कषायके वेगमे रतिका इतना काम है, मुनि महाराज भी रति करते है, जैसे 
शिष्योमें प्रेम, शास्त्रमे प्रीति, इस तरहकी उनके भी रति होती है, मगर वहाँ १२ कषाये नहीं 
है । क्रेवल सज्वलन कपाय ही है तो वहाँ रतिका ढग और हो गया । 
श्ररति शोक नोकषायका विलास--अरति प्रकृतिके उदयमे जीवको द्वेष होता है, 
विरोध जचता हे । अश्रब इस अ्ररतिमे म॒क प्रवृत्ति बन गई, सुद्र। बस गईं | अब वह श्ररतिका 
काम किस ढंगका कितना होता है, यह कषायत्रैगके आधारपर बात है । अनन्तानुबंधी कषाय 
का उदय चल रहा साथमे तो उसका विरोध ऐसा होगा जैसा कि कमठने पाण्वेनाथपर विरोध 
किया, और भी अनेक दृश्टान्त मिलते है । अगले भव तकमे भी श्ररति करे इतनी श्ररति बनतो 
है, मौर भ्ररति मुनि महाराजकों भी होती है। कोई शिष्यने कुछ अपराध किया तो वहाँ वे 
मुनिराज थोडा अ्रपना मुख अरति जैसा बता ही लेते है, मगर उनके बारह कषायें नही है, 
सिर्फ सज्वलन कषाय है तो उसके वेसमे उस प्रकारकी कषाय चलती है । शोक प्रकृतिका उदय 
है तो रज होता है, बड़ा जिन्तापूर्ण शोक करता है । जिसके अ्नन्तानुबधीका वेग है उसके 
साथ शोक है तो वह इतना बडा शोक होता कि उसमे अपने प्राण भो गवा देता है ।. और 
शोक मुनि महाराजके भी होता, कोई आचार महाराज झाये है, उनका मिलन हुआ है, कोई 
ज्ञानी विशिष्ट सत मिला है, सत्सगमे रह रहे, कुछ दिन उनके साथ रहे, श्रब उनका विहार 
हो गया तो वहाँ मुनि महाराजको भी कुछ शोक होता है, भगर सज्वलनके उदयमे जिस ढग 
का शोक हो सकता उतना हो होता 
भय जुगुप्सा व तीनों वेद नोकबायक बिलार--भय प्रकृतिके उद्ययमे भय होता 
मगर कितना भय है, किस ढगक़ा भय है, यह कषाय वेगसे मालूम होती है'। जिस जोवके 
अनस्तानुबवी कघाय चल रही है उसको तो हमेशा ही भय बना रहेगा । जैसे--पत्रा नही यह 
मेरा धन मेरे पास रहेगा कि नही रहेगा, न जाने सरकार कब कैसा कानून बना दे । इस 
प्रकारका एक भय बना रहता है। तो अन-तानुबंवीका जहाँ सम्बब है वहाँ भयड्ी दशा बहत 
गड़ी हुई है, ओर भय मुनि महाराजको भी दोतः--संसारक्ा भय । मुझसे कोई ऐसा पाप 

न बने, ऐसो दुर्भावता न बने कि यह ससार-परम्परा बढ जाय | इप प्रकारका थोडा बदन 
भय मुनि _ मह(राज गो मानते है। अक्वत्यक्ा भय, यह उनके भी चलता है, मगर वह भय 
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संज्बलन कपायके वेगमें जितना हो सकता सो होता है । जुग॒ुप्मा, ब्लानि-किसी जीवसे ग्लानि 
करना, रास्तेमे जा रहे, कोई भगी मजका टोब ना लिए दर गया रास्तेमे तो उससे ग्लानि 
करके कहते--ऐ रे चल, हट, अलग हो “ये कितने दु खकारी वचन है। वह तो वेचारा 
तुमसे काफी दूर है, तुम ही खुद उससे दूर रहकर निकल जावों और कदाचित्‌ कहना ही पढ़े 
तो इस तरहसे कहो--ऐ भाई साहब जरा उवरसे निकल जावो, तो इस तरह बोलमनेमे 
आपका कुछ विगाड़ता है क्या ? जब कोई घृणाका कार्य होता है तो वहाँ प्रवृत्ति बन जाती 
हैं । किसी-किसी पुरुषको तो किसीके प्रति ऐसी घृणा होती कि वह ठान लेता कि मैं इसका 
मुख भी न देखूगा, और उसके सामनेसे अगर बह झा रहा हो तो झट अपना मुख घुमा लेगा। 
तो थे कपाय वेगके अनुसार घृणाके भेद हो जाते है | जुगुप्मा कपाय -- यह सुनियोंके भी होतो, 
मगर उनके एक बहुत सीमित होती है | वही समाचार मिला कि फलाने धमत्मानें ऐसा अप- 
राध किया तो तद्ठिपयक एक जुग्रुप्सा श्रायगी, मगर सज्वलन कपायमे जितना सस्भव है 
उतनी ही झायगी । इसी तरह पुरुषवेद, स्त्रीवेद, नपुसरुवेद जिनका कि वर्शोत चल रहा था, 
ये पुरुष स्त्री आडिकके साथ रमण करनेके भाव, जिनके भ्रनंतानुवंधीका उदय है उतके विषयो 
की वासना तीव्र हो जाती हैं और वे अपना अहित भी नहीं दखत हैं । और जिनके बारह 
कपाये नही रही, केवल सज्वलन कपाय हैं उनके वेदकी वृत्ति नहीं होती । वेदका उदय हैं 
भर तदजनित एक भाँकी छायी हुई है, अवुद्धिपृवक उनमे कोई प्रवृत्ति नहीं बनती तो ऐसे 
६ प्रकारके नोकपाय है । इन नोकपायोमे भी जो विकार है, प्रवृत्ति है वे सब श्रौदयिक हैं । 
उमके विपयमें निर्णय रखना चाहिए कि ये मेर॑ स्वभावसे उठे हुए नही है । 
ततरचारित्रमोहस्य कमणो हथ दयाद्‌ क्र वम्‌ । 
चारिव्रस्व गुशस्यापि भावा वेभावत्रिका अमी ॥१०७६॥। 

इम प्रकार चारित्रमोहनोय कर्मके उदयसे चारित्रणुणके वैभाविक भाव होते है तो इस 
जीवके ये सब विभाव हैं और अपने लिए यह दृष्टि जितनी देर रह सके, प्रतीति रात दिन 
रहे इससे इस जीवकी बड़ी रक्षा है, अन्य बातमे हम म्रापकी रक्षा नही है । बाहर्मे भ्रपना 
उपयोग किया, विकल्प मचे तो तत्काल भो क्लेश है, कर्मबब होता है और भविष्यमे भी 
क्तेश होगा । क्लेश बढ्ते ही चले जाते है, इसलिए बाहरी पदार्थोमि उपयोगकी उन रखना 
णह तो इसकी वरवादीके जिए है । इसे नो झपने भी८र भी ऐसी सभववाती रखनी चाहिए 
कि एक ज्ञाताहष्टा रहनेके अतिरिक्त जो कुछ भी यहाँ भाव उमडते है प्रेमके, हेषके, ह।स्यके, 
डरके, विचार तृष्णा आदिकके वे सब भाव मेरे स्वरूप नहीं हैं। यह सब कर्मोंदयकी फ्रॉँकी 
६ । उनमें यह जोब लगता है, पागल हो जाता है। यह मेरा स्वरूप नही है, मै तो एक 
चैतन्यमात्र हू । जिमको यह बात अविक ध्यासमे रह बढ़ पवित्र आत्म! है और वह सपारतसे 
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पार हो जायगा । एक हो काम करता है। “एक साथे सब सघे, सव साधे सब जाय” एक 
अपने आपके स्वमावकी साधना हो तो सारी बाते सथ जायेंगी और एक स्वभावके साधनाकी 
बात तो हो नही श्रीर यह पूजा कर लिया, स्वाध्याय कर लिया, दीन दुखियोकी सेवा कर 
लिया, धर्मशाला बनवा दिया ' “ये सब काम तो करे और एक आत्मस्वभावकी साधना न की 
जाय तो कुछ नही सघता, कुछ लाभ नहीं होता । तो उस स्वभावकी साधना बनावें। अ्रव 
उस स्वभावकी साधन।के उपायमे ही तो विवाद चल रहा है । कोई कहता है कि बस ऐसा 
देखते जावों कि मेरो योग्यतासे हुआ है विकार और उसका नम्बर था, पर्याय उसका था, 
विकार हो गया, उस तरह निरखते जावी । एक हृष्टिसि यह भी बान बनती है, मगर यह 
बतलावो कि उस तरदकी निगाह रखनेसे विकारसे हटकर स्वभावमे लगनेका यह सौका 
कंसे मिलता है ? इस बातपर ध्यान दो । और जो यह प्रमुख आचायने उपदेशमे लिखा है 
कि ये जो विकारभाव है सो ये तेरे स्वभावके विपरीत हैं। कर्मोदय होनेसे क्रॉँकी आती है 
शौर उससे यह जीव बिगडता है, विकारमे लग जाता है ऐसा ध्यान देनेसे एक यह बान तो 
चित्तमें लाइयेगा ही कि यह मेरा स्वरूप नहीं है, यह सब कर्मलीला है, इससे जीवका कुछ 
प्रयोजन नहीं | मैं तो ख्वभावरूप रहुंगा । 

सब प्रकारसे जानका ? रफ़कर स्वभ्ावोपलब्धिके प्रनुकूल हष्टि पनेका कर्तव्य--- 
ज्ञान हर त्रहका करना चाहिए। जितनी बातें है और किसी भी नयका विरोध करके कोई 
ऐसा एकान्त कर ले तो इसमे रास्ता न मिलिगा। सब समस्त लो ओर स्वभावदृष्टिके लिए 
जिस ढगसे मार्य मिले वह अपनाना चाहिए । तो अपने जीवनमे करनेका एक यह काम है कि 
यह इसमे जागृति बने कि कोध श्राय तो उसे दवा दे--प्ररे यह तो मुझे दुःखो करनेको 
आया, यह तो कर्मरसकी चीज है । मेरा रस तो एक चैतन्यमान्र है, ज्ञानस्वभाव है, ज्ञाताहए्टा- 
एन है, मैं अपने रसमे लगू या कर्मरसमे । मुझे वया पड़ी ? अचेतन पदार्थ है उनये मैं क्‍यों 
लगू ? जो समझेगा कि ये परभाव है, नेनितिक है वैभाविक है, एक जो यह बात तानकर 
बोलो जाही है कि निर्मित्त कुछ नहीं करता, निमित्तते मतलब ही नहीं, यह जो 


यह जो बोलता जाता 
है, उसका प्रयोजन तो है कि जिसके यह अज्ञान छाया है कि निमित्त ही कर डालता है 


भला 
श्र 
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बे 


निमित्तकी परिणतिसे होता है. मैं कुछ नही करता, सत्र निमेत्तके ये काम है, ऐस। जिनको 
कर्मा कर्म बुद्धिकः अ्म हो गया है उनके उस भ्रम विपको दूर करनेके लिए यह बात जाननी 
चाहिए कि निमित्त अकरिडिचत्कर है, निमित्त उपादानमें कुछ प रेणति नहीं करता, वित्त 
अपने रवध्पमे हाजिर रहना है यह बात तो ठीक है, पर यह इतनी अधिक एक झौषधि 
दीजिए कि बद निमित्तका वहाँ प्रयोजन हो वया है ? जीव झगनी योग्यतासे राग द्धस्ता 
है ओर जिस समय राग करता है जीव उस समय निमित्त हजिर हो जाता हे 


का ५ 
ड्+ ग्ड डा है रे श्र तु 


ह। 
ध्दू 
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हवा 


दवा देनेसे क्या हो गया ? इस जीवको ऐसा “विश्षत्त हो,गया कि स्वृभावहष्टिका पात्र नहीं 
रहता । एक द्रव्य दूभरे द्वव्यका कर्ता नही है, यह तो त्रिकाल सत्य है। इसमे श्रसत्यकी बात 
कुछ नही है, मगर साथ ही यह भी तथ्य है कि जीवमे या किसी भी पदार्थमे कोई विकार 
होता है, विसम्बाद होता हे तो परउपाधिका मन्निधान पाकर ही होता है, निमित्तके अभावमें 
नही होता । तो सच वथनसे हम स्वभावहृष्टिकी शिक्षा लें, प्रयास करें | चूकि ये नैमित्तिक 
भाव है, मेरे स्वरूप नहीं है, इसलिए मैं इन विभावोमे न लगू । मैं तो अपने स्वरूपमे ही तृप्त 
रहूंगा | " 
प्रत्येक द्विविवान्यव लिड्रानीह निम्गंतः । 
द्रव्यमावविभेदाभ्या सर्वज्ञाज्ञानतिक्र मात्‌ ॥१०5८०॥॥ 
प्रत्येक चेदीकी द्विविधता-- अब इस वेदके प्रकरणमे यह बांत बतला रहे हैं कि ये 
लिछ्भ या वेद ये दो-दो प्रकारके है---(१) द्रब्यलिड्भध,.(२) भ.वलिज्भध । स्त्रोके शरीरका ढाचा 
है तो वह स्त्रोलिड्र है, पुरुषके शरीरका ढाचा है तो वह पुरुपलिड्भर है। नपुसकके शरीरका 
जो ढांचा है वह नपुसकलिज्ठ है। ये तीन द्रव्यलिज्ग हैं, याने ये शरीरके वेद है और भीतरमे 
यो भाव बनते है वासनाऊ़े तो भाववेद कहलाता है। तो दो प्रकारके वेद हुए--द्रव्यवेद और 
भाववेद । सर्वेज्ञ भगवानके उपदेशमें यह दो वेदोका वर्शेन किया गया है । श्रव ये दोनो वेद 
किसीके समान होते है, किसीके विपम होते हैं | विपम तो बहुत कम होते है, समान ज्यादा 
होते है । जैसे जो देव पुरुष है तो उसका भाव भी पुरुपवेद है और शरीर भी पुरुपवेद है। 
जो देविया हैं उनका शरीर भी स्त्रोनेंद है और भाव भी स्त्रीवेद है । नारकी है तो उनका 
शरोर भी नपुसक हे, भाव भी नपुसक है । तियंज्चोमे भी जो वेद है शरीरका वही भाववेद 
हैं। भोगभूमिया मनुष्य है उनमे भी जो स्त्री है उनका द्रव्यवेद भी स्त्री और भाववेद भी 
स्‍त्री । जो पुरुष है उनका शरीर भी पुरुष और भाव भी पुरुष, मगर कर्मभूमिके इन मनुप्यो 
में हम आपमे यहाँ भेद पडता है | कोई शरीरसे पुरष है, भावसे स्त्री है। कोई शरीरसे स्त्री 
है, मावसे पुरुष है । तो यहा जो भी बध होता है वहाँ भावसे बन्ध होता । शरीरके वेदसे बच 
नही होता । किन्तु जो वेद भावमे हे जो कि कपायका ही भेद है, उस ही भाववेदसे जीवका 
बव चलता है। तो ये तीनोके - तीनो लिझ्ज २ प्रकारके होते है--(१) द्रव्यलिज् और (२) 
भावलिजु । द्रव्यलिज्ध क्या त्रोज है, इसके सरबधमे आगेका श्लोक कहते है--- 
अस्ति यज्ञामकर्मेक नानारूप चर चित्रवत्‌ । 
, पौदगलिकमच्रिद्रप स्यात्पुद्गलविपाकि यत्‌ ॥१००८१॥ 
द्रव्पलिड्धक्की रचनाका निमित्त नाम कर्म विषाक---नामकर्ममे शरीर नामकर्म है, बनाम मे 
कमके भेदोमें श्रज्भोपाज् भी एक भेद है, उसके भी भेद है| नामकर्मके उदयमे जिस वेद्क। 


हि 


ध 
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उदय आया, स्त्री बन गया, पुरुष बन गया, ये शरीर बन गए तो यह शरीर नामकर्मके उदय 
से रचना हुईं है । इस सम्बन्थमे थोडा सिद्धान्तकी बात सुनो--जीवके जो कर्म बँधते है वे 
चार प्रकारके कर्म होते है। एक जीवविपाकी याने जीवविय्राकी कर्मका उदय होनेसे जोवमे 
गडवडी होती है| विकार जगता है, जीवमे उसका फल होता है । जैसे मोहनीयकरमम पूरा जीव 
 विपाकी है | इसके अतिरिक्त अन्य भी ज्ञानावरणादिक जीवविपाकी है । ज्ञान कम होना, 
कपायें जगना, विकार होना ये जीवकी गड़बडियाँ है । तो ऐसी गड़बडियाँ जिस कर्मके -उदयसे 
होती वह जीववबिय्राकी है । पुद्गल विपाकी--कर्मके उद५से शरीरकी रचना बनती है और 
यह सब भावानुसार बात है | श्राज जो जिस शरीरको लिए हुए नजर आ। रहा है, सुक्ष्म बात 
हम नहीं जानते, एक-एक अग्रकी बात देखो--किसीकी नाक टेढ़ी है, मुख कैसा है, रंग 
कंसा है, हाथ कैसा है ? जरा-जरासा जो फर्क है शरीरमें वैसे-वैसे कमंके उदय है। जब 
शरीरमें यह फर्क है और वैसे-वंसे कर्मोके बंन्ध है, उस-उस तंरहके जीवने भाव किये थे सो 
बँचे । जैसे कोई किसी लंगड़ेकी मजाक कर रहा तो वैसा ही कर्म बँघेगा कि अ्रगले भवमभे वह 
भी लंपडा होगा याने जो पुद्गलकर्म बँवते है जैसी-जैसी शरीररचत्रा बनती है उसका भी 
आधार हमारा भाव है। हम जैसा भाव करें बता शरीर बनता है। अच्छा और भी बात 
देखो--ये जो खटमल होते है ना तो उनमे एक ऐसी कला होती है कि झट काटा और कांट- 
कर छिप जाना । यद्यपि खटमलके आँख नहीं होती, वह तीनइन्द्रिय जीव है, मगर आ्राप उसे 
अगर पकडना चाहे तो बडा सुश्किल पड जायगा । काटकर इतना जल्दी छिप जाता है कि . 
आपको दिख भी नही पाता कि कहाँ गया ? और ये जो चीटिया है वे काटती तो चिपक 
जाती, जहाँकी तहाँ रेगती दिखाई पडती, पर खटमल नही दिखाई पडता | तो मालूम हं,ता 
है कि यहाँ जो जेब कततरने वाले लोग है वे मरकर खटमल बनते है (हँमो) याने शरोररचना 
कितनी विचित्र होती है तो जैसे-जैसे जीव भाव वरता है उसके अनुसार वैसे ही पुदृगलविप,को 
कम बँघते है श्रोर उनके उदयमें वैसा शरीर मिलता है। तो पुद्गलविपाकी नाम है जिसके 
उदयसे शरीरकी रचना हुई । कोई भवविपाकी कर्म है जिसके उदयसे क्या कार्य होता कि जीव 
उस भवके उस शरीरमे रुका रहे, यह आयुकर्म है। च्षेत्रविपाकी होता जिसका फल है कि मरने 
के वाइ दूसरी जग्रह जस्मेगे तो रास्तेमे जीवको ले जाय, उससे गति होती है। गमन हुष्रा पहुंच 
गया, यह क्षेत्रविपाकी कार्य करता है, तो इन पुदुगलविपाकी कर्मोमे है यह भाववेद, जिससे 
स्त्री शरीरकी रचना बनती, पुरुष शरीरकी रचना बनती और नपुंसक शरीरकी रचना बनती । 
तो ये चिह्न है वेद, ये द्रव्यलिजु पौदूगलिक हे, अच्देतन है, ये पुद्गलविपाकी है, इसीको और 
खुलासा करते है ! 


ए 


रेश्८ पदाध्यायी प्रवचन पचदशश भाप 

अज्भोपाडु शरीर च तद्भेद। रत्तोध्प्यक्रेदवत्‌ । 

तहिपाकात्‌ त्रिलिज्धानामाकारा सभवन्ति च ॥१०८२॥ 

अज्भोपाड्भरनासकर्स व शरीरनासरूसेसे उदयसे द्रप्यलिड्रकी रचना--अज्भोपणड् 

नामकर्म, शरीरनामकर्म, ये नामकर्मेके भेद है । उनका जो उदय होता है, विपाक-होत। है तो 
पुरुष, स्त्री और नपुसक इन तीन द्रव्योरूप वेदकी रचना होती है । एकेच्दियसे लेकर चार- 
इन्द्रिय तकके जितने जीव है वे सबके सब नपुसक है । वैज्ञानिक लोगोका भ्रम है कि पेड दों 
तरहके होते है--(१) नर और (२) मादा । वहासे उठाकर फूल वहां धरे भंवरा तो नय फूल 
पैदा होते, “मान लो ऐसा हो तो भी वहां नर-मादा हो बात नहीं है, सम्मूछेनकी वात ह। 
ऐसा सयोग मिलनेपर इस तरहकी वनस्पति पैदा हो गई । चीटियोक्ले मुखने अडे भी दिखे 
गए तो वहा लोग ' कहने लगते के ये अडे है और इनसे चीटिया पैदा होती । तो मर्ज लो 
वैसा हो भी और पैदा भी हों, फिर भी वे गर्भ वाले नही है । ये कोई दो स्त्री पुर नहीं हैं। 
कुछ यहा कहाके पदार्थोका सयोग होता है ता उनके शरोरकी रचना बन जाती है। तो एक 
इन्द्रियसे लेकर चारइन्द्रिय तंक सब नर्पूसक है। पचेन्द्रिययरे पर्याप्त, अप्यात्त ये 2,पर्याप्त (लब्ध्य- 
पर्याप्त] सव नपूसक । जितने नारकी जीव है वे सव नपुसक थार इनके अतिरिक्त आरामे नो 
नुसक । पुरुषवेद और स्थ्रीवेद ये पड्चेन्द्रियमे ही होते है शरीरसे भो और भावसे भी, भ्रन्य 
भे नही होते | तो यह है रचना | शरीरकी रचता उस-उस प्रकारके श्रद्भोपाड्भ नामकर्मके 
उदयसे होती है । तो ये द्रव्यलिज्ध अ्रवेतन है, इनसे कही कर्म नही बँबता, किततु भीतरमे जो 
वासना है, वेद है उससे कर्मबच होता है । वह त्रिकारी है, गदशधिक है, शरीरका भी लिख 
झदयिक है, यह मेरा स्वरूप नहा है। इससे निराला मैं ज्ञानम,ज अन्तस्तत्त्व हूं, यह भेद- 
भावना होनी चाहिए और स्वरूपदृष्टिके प्रति भ्रपनी परिणति, अयनी कोशिण होनी चाहिए | 

त्रिलिज्भाकारसम्पत्ति कार्य तन्नामकर्मणः । 

नास्ति तद॒भावलिड्ध पु मनागपि करिष्णुता ॥१०५३।॥ 

निमिसमैमित्तिर भावके जथा» परिचयसे विभावकी हेयंताका प्रतिबोध- यहाँ औद- 

यिक्र भावका प्रसग चल रहा है, किसलिए चल रहा कि इसको स्वभावदृष्टिका रास्ता मिले । 
जिन प्रीदधिक भात्रोमे यह जी। लीन रहा करता है जहाँ भ्रपना सर्वेस्व मान रखा, उसके हों 
कर्ताभीक्तापनमें रहा करता है उसको अ्सारता सममकता, हेयता समझता, पोल समझता यह 
बहुत आवश्यक है, क्योकि असारता, हेयता पोल रूप समझे बिना उससे हटाव कैसे बनेगा ? 
तो उमी एक सामान्य रेखा यह बतलाई कि चारित्रतोहनीयकमेंक्रा उदय हुआ और उस 
जियाकका इस जीवके उपयोगमे ऋलक हुई, प्रतिकलन हुआ और इस जीवने उस प्रतिफलनमे 
अझपनेकी लगा दिया, तरहाँ यह मगत होने लगा, उसे दा संवस्त मानने लगा, यह विधि बन 


गया १०५२ ३२६९ 


रही थी इस अ्रज्ञानीकों । वहाँ कोई यद् समझे कि यह तो कर्मभार है, कर्मलोला है, बोर हैं, 
उमके स्वरूपपर यह कलक मिथ्या है, मैं तो सहन निरपेश्न चेतन्वस्वभावमात्र हु। ये त्तो 
नैमित्तिक है, वैभाविक है, परभाव है, देय हे, मेरे दुःखके लिए है। आगामी कालमे दुःख 
मिलता रहे, एतदर्थ है, थे रम्य नहीं हैं, यह वात समझते है न, तो उसी प्रसंगमे यहाँ वेदकी 
चर्चा चल रही है कि वेद दो प्रकारके है, एक तो णरीरका लिड्ड स्त्रीलिज्भ, पुल्लिग, नपु सक- 
लिंजू आर एक भावका लिड्ध मायने पुरुपषवेद, स्त्रीवेद, नपुसकवेद याने अ्रतुभव होना । 
वासना, भावना, उस तरहकी कपाय होना, मँथुन अभिलापा होना। ये दो प्रकारकी बाते 
क्रौदयिक है अर्थात्‌ थ दोनों ही चीजें स्वाभाविक नही है । शरीरके चिन्ह बन गए, पुरुष, 
रत्री, नपुसक बन गए, यद भी कोई स्वभावक्ी चीज नहीं और आत्माके उपयोगमे झ्भिला- 
पायें जगें, कामवासना जगे यह भी स्वभात्रकी चीज नहीं, किन्तु श्रीदयिक है। तो शरीरका 
चित्न कँसे होता है ? अद्भोपाज्भन नामकर्म और शरोर नामकर्मके उदयका निमित्त पाकर 
रचना बनती है. आहारवर्गणामे । वड़ाँ सब अद्भ उपाड़् वन जाते है । और भाववेद--यह 
पुरुपविद, र्रीवेद, नपुसकवेद नामके चारित्रमोहनीय कर्मके उदयका निमित्त पाकर बनता 
है । यह उसके निरपेक्षतया उसके स्वभावत: उठा हुआ नही है, यह मेरी वस्तु नही है, यह 
फर्मरस है, वर्मकी झोर जावो | मैं चैतन्यरस हू, मैं अपने चित्स्वरूपकी शोर ही जाऊंगा, ऐसे 
स्वभ,व्ट्श्कि प्रयोजनसे समस्त उपदेश हुआ करते है । 
स्वभावमें प्रात्मत्ववुद्धिका प्रभाव--देखो अपने-अपने लाभकी बात, भ्रपनी भलाईके 
लिए, शपनी णशान्तिके लिए. बात सोचना है। मैं वया हें ? उपयोगस्व॒रप, अतिभासमाच्र, 
जिसकी दो विधिया हे, खुद भी प्रतिभासे, बाह्य पदार्योको भी प्रतिभासे । जैसे दर्षशम खुदमें 
मभिलमिलाहट है और वाह्म पदा्े सामने हो, उसका फोटो भी झाये, उसकी भी उस दर्पंणमे 
फरामात है तो जैसे दर्पणमे खुदमे क्रिलमिलाइट और फोटोका आना ये दो बातें होती हैं, इसी 
प्रकार एस झत्मामे, उस उपयोगमे खुदमें प्रतिभास (किलमिलाहट), बाह्म पदा्थोकी जानकारी 
ट्टाना, मे दा बाते याया करती हैं । बाह्यपदा्थकी जानवगरी होती है, इसमे तो सन्देह्ठ किसी 
पे मही 2 । ये सद शानमें ज्ञात हो रहे हैं, बाहरी पदार्थ ऋलकते हैँ, यह सब तो संगमतया 
झानमे गा गया, परस्तु झुद़फी भी योई स्लिलभिल है | बहू जरा समभज़ा कठिन है, लेकिन 
मूत्तिलत पसना, दर्यशामे यदि खुदकी स्वच्छता, खुदका ही एक अन्तर प्रकाश, स्वच्छता नहीं हे 
तो उसमे फोटो थो महा झा सकतो । जैसे मीतमें उुदको स्वच्छता नहीं है मिपमिलाहट नही 
हे सी पर विदाधा। फाटों भी महें झमकता, रेस ही आत्मा यदि सुदकी समिल- 
म्खिहद सेठ है, दरय झतिआासस्तश्य दे ही है, घुदकी सवच्छता नही ६ तो यहा शेंगकार भी 
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परित॒ ते होती बहु तो पर्याय है, मगर इसकी जो शक्ति है, जो अनादि अ्रनन्त है वह है 
जानदर्शनरव॒भाव । इस स्वभावकी जिन्होंने दृष्टि पायी, मै यह हू-उतनीसी बात जिन्होंने पायी 
उनका भला हुप्रा और जिन्होंने अपने सहजस्वरूपका परिचय नहीं पाया उनके भीतर, वया 
गुजरेगा ? बाह्य पदार्थोकी औ्रोर ही उपयोग रहेगा, बाह्य पदार्शोमे ही इसका विकन्प रहेगा, 
डोलता रहेगा, त्राकुलित रहेगा, कर्मबन्ध भी होता हो रहेगा, संसारपम्परा चलेंगी, उसका 
भला कंसे होगा ? तो अ्रपनी भलाई किसमे है ? चुकि हम उपयोग वाले है, सो यह वात तो 
कभी मिट नही सकती । हमारा उपयोग तो किसी न किसीमे रहंगा ही, मिरन्तर रहेगा। 
अब बाह्यममे उपयोग है, वाह्ममें राग्ढ्रेंपष सहित दृष्टि है तो यह ता है हमारे क्लेशकी बात 
झौर अभ्रपना जो सहजस्वरूप है ज्ञानमात्र, चेतन्ण्मात्र, गह हूं मै, इस प्रकारका प्रत्यय हो, 
ऐसी अपने आपमे दृष्टि जग तो आत्मकल्याण है । कैसे कि जिस समय स्वभावहष्टि वन रही 
है उस समय भी शान्ति है और उसके प्रतापसे भव-भवके बाँधे हुए कर्मोसे निर्जेशा भी हो 
रही है श्लीर ऐसा ऑत्मसस्कार बन रहा है कि भविष्यमे भी आनन्द रहेगा और निकट कालमे 
कर्मसे, शरीरसे, विभावसे, सबसे मुक्ति पाकर भ्रनन्तकालके लिए ग्राननदमय हो जायगा । 
स्वभ्ावह टिका साधन वस्तुस्वभावपरिज्ञान व विभावोंकी श्रसारताका परिचय---स्व- 
भावहृष्टि कैम बते ? वस्तुका स्वरूप जाने और विभावोकी पोल जानें । स्वभावहृष्टि असहयोग 
भौर सत्याग्रहसे बनेगी । प्रसहयोग करना हे विभावोसे । जरा कुछ चिन्तन करें, सत्र बात 
स्पष्ट होगी । इन चर्म॑चक्षुओकी बद करके अपने आपमे अपनी बातकों जरा देखे । कोन नहीं 
जानता अ्पती बात कि मै कैसे भावमे है, मेरा क्या परिणाम हो रहा, भेरा किस जगह चित्त 
है, मै किमका बुर। विचार रहा, क्सिकी प्रीतिसे जा रहा ? तृष्णामे जा रहा, धन-सम्पदामे 
जा रहा, मेरे चितमे क्या-क्या है, गह कौन नही जानता ? एक दूसरेकी न जानेंगे, पर अपने 
झापकी खूब समझ हर एकके ज्ञानसे है कि मेरा उपयोग वया बन रहा ? बस जानो और यह 
निर्णय रखो कि जो कुछ यह हो रहा है यह सब अपविश्ता है, गदगी है, किसो दृप्तरेकी 
उपाधिका प्रतिफल है, यह मेस स्वरूप नही है । स्वरूपसे मैं डिग गया, मै ज्ञानविकल्प करने 
लगा, वस यह जब विपरिणमन हो रहा है तो इन विभावोमे जुटनेमे, विभावरूप अपनेको 
आप माननेमे मेरा कल्याण नही, बुराई है। इसनिए औदयिक भाव जानकर इससे हटे । 
द्रव्यलिज़॒ व भावलिज्धु श्रौदथिक भाव ये दोनो ही है । शरोरके चिह्न, शरीरका निर्माण 
झौर भीतरमे कामवासना, वेदका वेदन ये दोनोके दोनों औदबिक है, मर स्वरूप नहीं है । 
तो यह जो घरीरमें तीन वेदोंके आकाररूप जो निर्माण है वह,तो नामक्मंका कार्य है सो नाम-, 
कर्मका भाववेदके बारेमे रच भी करामात नही है । पुदुगलविपाकी कम इस शरीरनिर्माणके 
निमित्त है और जीवविपाकी कर्म इस जीवके विभावोमे निश्ित द्ोते ७ । दंख, निमित्तन॑मि- 
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त्तिक भावकों यथार्थ समझना, फिर कर्ताकर्मत्व की वुद्धि जगे तो स्वभावदृष्टि न मिलेगी और 
स्वय सहज निरपेक्ष विभाव बन गए आत्मामे, ऐसी दृष्टि बने तो स्वभावद्ृष्टि मिलेगी । 
पदार्थमिं परस्पर निमित्तनैसित्तिक भजवकी संसवता व कपुकर्सत्वकी श्रसंभवताके 
परिचयसें सस्सार्गदर्शन--आर्पंपरम्परामे जो एक बडी आसानीसे सुगम रीतिसे वर्णोन चला 
आ रहा है उसका प्रयोग करें । यदि ऐसा मान लिया जाय कि कर्म ही जीवका राग कराता 
है याने यह जीव रागरूप न परिणमा किन्तु यह सब कर्मकी ही करामात है, कर्म ही इस 
तरह बन रहा । जीवको रागी कर्म बनाता है तब भैया ! भ्रपनता क्या वश है ? कर्म कर रहा 
है, यह हट ही नही सकता । कर्मको मर्जी हो, न करे राग, तो उसकी क्‍यों मर्जी हो ? कर्म 
तो अपना कुल बढायेगा राग हटानेका, फिर वहाँ कोई मार्ग न मिलेगा कर्ता कर्मबुद्धिमे और 
ऐसा सोचा जाय कि मैं आ्रात्मा हू, मेरे होते रहते है तब जो राग हुआ सो हो गया, चल रहा 
है, उसमें पर-उपाधि कुछ नही, उसका मानना ही बेकार और श्रगर कोई जबरदस्ती कराये 
मनाये तो यो मान लें कि जब जीव राग करता है तो कमेंका उदय सामने आता है । भरे 
तो इसमे और उल्टो बात बन गई कि जीवका राग करना हुआ निमित्त और कर्मका राग 
करना हुआ्ना नैमित्तिक । जो आपंग्रन्योमे कही नहीं लिखा हुआ है, न कभी किसीके दिमागमें 
ऐसी उपज बनी है तो यदि ऐसा मानता जाय कि जो जीवमे अपने आप ही रागद्वेष वर्याये 
चलती रहती है उसमे उपाधि और निमित्त माननेकी कोई जरूरत नहीं है । तो स्रभावहष्टि 
कैसे करें, मेरेमे चलती है, अपने श्राप चलती है। चलेगी सो चलेगी, मेरी स्वभावहष्टि नहीं 
बनती और जब यह मान लिया कि जितने विभाव होते है वे कर्मोदयका निमित्त पाकर होते 
हैं और उस समयमे यह जीव अपने उपयोगमे, ज्ञानने उस तरहका विकल्प मचाता है। 
देखिये यहाँ यह स्वभावदृष्टिका मौका मिला कि ये क्रोध, मान, माया, लोभ परिणाम--ये मेरे 
कुछ है ही नहीं । ये सब कर्मके विपाक हैं। तो उस कालमे चूँकि उपयोग है, प्रतिफलित 
होता है और मै स्वरूपसे चिग जाता हु और उनमे लग बैठता हू, क्‍यों चिगं स्वरूपसे क्यों 
न जानू ऐसा कि यह कर्मरस है, कर्मलीला है, कर्मभाव है, यह उनकी छाया है । मै इसमें 
क्यो विकल्प बनाऊ ? मैं तो श्रपने चैतन्य रसमे ही मग्न होऊंगा, क्‍यों बखेड़ा बनःऊ ? 
सार कुछ नही है, दूसरेका ऊधम है। मैं इसमे बयो अ्रपने जीवनके क्षण व्य्थं खोऊँ ? 
स्वभावहष्टिका अवसर मिलता है। वहाँ अपने आपके सहजस्वरुपपर दृष्टि है तब ही तो 
विभावोको परभाव कह सक रहे है। भ्रगर निज सहजस्वभाव परिचयमे न हो तो क्रौधादिक 
को विभाव कंसे कहा जा सकेगा और क्रोघादिक विभव है, ऐसी जानक री बन रही है तब 


शी हम उससे निराले स्वभावकी जानकारीमें ण्हुचते है और जरूरत भी अ्रपने स्वभावहष्टि 
की है | 
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श्रात्ममण भाषना--आराऊ उत्त € रम लूँ निजमे-कहाँ गया यह उपवोग जिससे इसे 
बुला रहे | उपयेग तो जीव प्रदेशमे है, मगर यह तो बाहर नहीं जाता, किन-किन पदार्थोकों 
विपय कर रहा है शरीर उसके कारण इस भाषामे आपसमक्िये कि यह उपयोग न जाने कहाँ 
कहाँ दीइ रहा है, कहाँ कहां भाग रहा है ? है प्रदेशोमि ही, मगर गति अर्थकी जिन्तद्री धातु 
है संस्क्ृतमें उनका जानना भी श्रर्थ है और गमन करना भी अर्य है। तो यह इस तरहसे 
सब+बनेके लिए उपयोग बहुत-बहुत दूर तक भाग गया । विषयोमें जड चेतन अन्य पदार्थो्मे 
इज्जतमे, न जाने कहाँ कहाँ भागा, सो कहता है कि झ्ाऊ मै श्रब न भागू, भागा तो लौट 
कर आया । कहाँ ? खुदमे । उत्तर, झा गया मैं उपयोग यहाँ बाह्यग्दार्थंसि हटकर, तो अब 
मैं अपने स्वृरूपमे उत्तर, स्वरूप की जानकारों बनाऊ, मैं यह हू प्रौर रम जाऊ भर उसही 
मे मस्त हो जाऊं, यह काम कठिन तो जरा भी नहीं है। कोई मनमे एक हृढता लाये और 
एक पतष्रका प्रोग्राम बना ले कि मुझे तो यह ही करना है, मेरा वाहरमे 5६, काम ही नही, 
उसके लिए कोई कठिन नही, क्योकि “निजकी निजमे दुविधा हो कया ? जो निजक, काम है 
उस निजके कामके करनेमे जो किसी दुसरे करणको नही चाहता । बन्धन किसी अन्य पदार्थ 
की परिणतिसे नही होता, उसमें किसी भी पदार्थकी अपेक्षा नही होती धर्ममे । जो धर्म वास्त- 
जिक है अर्थात्‌ आत्माके सहजस्वरूपका श्रद्धान, उसका ज्ञान, उसमे आचरण, उसमे रमण 
इस प्रकारका काम क्‍या शरीर कर देगा क्या बच्चे कर देंगे, क्या वैभव कर देगा या 
इप्तका यह विचार तर्क कर देगा । वह तो जब होगा तो एक निविकल्प जैसी स्थिति होकर 
अनुभवमे अपने श्राप होगा । वह निरपेक्ष चीज है घर्मपालन, मगर इतना निरपेक्ष धर्मस्वरूप 
ही मिला और मिल भी गया तो नही टिकता है ऐसा तो अब क्‍या करना ? तव धमंसे 
सम्बन्धित जितनो चीजें है उनकी भक्ति, उनका राग, उनको सेवा, उनका सग, इनमे उसका 
समय गुजरता है। दो ही तो बातें है निरपेक्ष धर्मपालन करना न बन सके तो उस, निरपेक्ष 
धर्मसे सम्बन्धित जो साधन है उन साधनोमे लग जावे ताकि पापमें न लगें, व्यसनमें न लगें, 
उहृण्डतामें न लगें, स्वच्छन्दतामें न लगे याने मनमें मनमानी विषयप्रवृत्तिके काम न बनें, 
यह वात बनती है धर्मका परिचय पाने वाले जीवमें । 
विकारोका यह सब प्रसंग चल रहा है कि शरोरमे जो बिलिज्धाकार है वह तो नाम 
कर्मके उदयसे हुआ और आत्मामे जो कामवासना अभिलाषा आ्रादिक है ये चारित्रमोहनीय 
कर्मके उदयसे हुए । कर्मने खुद परिणति कर दी हो जीवके रागादिकरूप ऐसा तो नही हैं, क्यो 
कि ऐसा होने पर तो इसकी मुक्तिका कोई अवसर ही नही ! कतकिमंत्रुद्धि बन गई । कर्ता 
कर्मत्व एक पदार्थेका दूसरे पदार्थ्में चरिकाल नही है, इसमे तो कभी भी शक न होना चाहिए 
नही तो वस्तुकी सत्ता ही न रहेगी । एक पदार्थ अगर इंसर पदाथरूप पा्णम जाय श्र्थात्‌ 
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दूसरेका कार्य कर दे तो अरब. बतलावो कि यह एक प्रथम रहा या द्वितीय ? सब रूप हो 
जायगा, जगतका उन्छेद हो जायगा । सो एक वस्तुका दूसरी वस्तुमे कर्ता कर्मत्वकी बत 
त्रिकाल भी नही है । मगर निमित्तनैमित्तिक भाव विकारमे सदा चलेगा | वहाँ यह कभी न 
होगा कि उस निमित्तकी अ्रनुपस्थितिमे विकार जग जाय । अ्रगर एक ही पदार्थ है तो वह 
अपने स्वभीव रूप हो परिणमेगा । वहाँ विसमता झआ नही सकती | जिससे विसमता श्राती । 
परपदार्थकां सन्निधान पाकर आती है। अरब इस तरहका एक ज्ञानमें एक स्वभावदर्शनका बडा 
ग्वसर है और यो समक्िये कि उसे इतना सुगम है स्वभावदशन कि सारे विभावबोंको 'कर्म॑- 
भार मानकर, जानकर, समझकर कि श्रौपाधिक है, ये मेरी चीज नही है, उनमें मैं व्यों लगू ? 
मेरा उसमे काम क्या ? मेरी उसमें करतृत वया ? और करतूत हो रही है तो बस विकल्पा- 
त्मक परिचय कर मै अपनेकों बरबाद कर रहा हूं । 
स्वसावविकासकी भक्तिका महत्त्त--स्वभाव जहाँ पूर्णां प्रकट हो गया है वे अरहत 
और सिद्ध है, जिनमे स्वभावका आनन्द जगा । यहाँ ज्ञानी जीव स्वभावका आनन्द अनुभवने 
से नही रह पा रहा तो स्वभावश्नानन्द जहाँ बिल्कुल विशुद्ध प्रकट हुआ है उसमें उसका बहु- 
मान जगेगा, भक्ति जगेगी, अनुराग जग्रेगा । प्रश्ुभक्ति--श्रब तक तो हम प्रभ्ुभक्तिके सहो 
पात्र ही नही बन पा रहे । प्रभुभक्ति ढगसे स्वभावपरिचयपुर्वक हो तो उस प्रभ्नुभक्तिके आनंद 
का भी कोई ठिकाना नही । जिस स्वभावकों हम चाह रहे है देखो वह यहाँ प्रकट है, जिस 
स्वभावका हमने परिचय किया, जिस स्वभावका ग्राक्नय करके ही हम पार होगे, देखो देखो 
यह प्रकट है, अहा उस शोर दृष्टि जायगी प्रश्ुभक्ति की । एकीभाव स्तोत्रमे बताया है कि शुद्ध 
जाने शुचिति चरिते सत्यपि त्वव्यनीचा भक्तिनोचिदनवधिसुखावडिचिका काड्चिकेय । शक्‍्यो- 
दूघाट भवत्ति, हिं कथ मुक्तिकामस्य पुसो मुक्तिद्वारं परिहृढ़महामोहमुद्राकवाटम । शुद्ध ज्ञान भी 
हो जाय, शुद्ध चारित्र भी हो जाय, पर है प्रभ्रु तुम्हारे स्वरूपमे जब तक तीकन्न भक्ति नही 
जगती है तब ठक मोक्षका द्वार जो मोहकिवाडने वद कर रखा है, ताला लगा रखा है उसके 
खोलनेकी कुझ्ली तो प्रभुभक्ति है, भौर वह जिसे मिलती नही है वह क्या मुक्ति पावेगा ? हम 
आप भक्ति ठो करते है प्रभ्रुकी, पर सच्चे दिलसे अगर प्रभुस्वरूपमे हमारी भक्ति न पहुचे तो 
हम समझ लो कि झभी हम अपनी उच्चतिके मार्गसे गिरे हुए है। भ्रभी तो हम प्रश्ुभक्तिके 
भी पात्र नही बन परये, आरगेका सोक्षमार्य तो हआारा बनेगा ही क्‍या ? मोक्षका मांगे है स्व- 
भावपरिचय । और जिसके स्वभावपरिचय है तो जहां स्वभावविकास है उस देवमे इस) 
अनूठी भाक्त है ओर उस स्वभावका विकास करनेका जिसने लक्ष्य बनाया है और इप लए में . 
जो अपने क्षयोपशमके अनुसार जितनी कषाये म्रद हुई उसके अनुसार बाह्य पद्ार्योका त्याग 
करना, एक त्यागमार्गेमे आकर अपने उस ग्रव्यात्मस्वभावकी साधना ब्चा रहा है तो स्वभाव- 
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परिचय वाला जैसे स्वभावविफ्रासकों देल्लकर उमंगसे वहाँ जाना, इसी तरह स्वभावविक्रासका 
भयत्त करने वालेको देखकर उनके पास भी उमंग सेवा, पुण्य सत्मगम अपना उपयोग लगाता 
है । स्वभावदर्णन जिसको नही मिला है उसे अधकार है श्रौर वह नाना कल्पनायें करके कितनी 
ही कल्पन,यें बनाता है, वह खुद अंबेरेमे है । जिसको स्वभावपरिचय हुआ है उसे अधेरा नहीं 
रहता, सब जगह स्पष्ट बात रहती है । तो प्रकरण चत्त रहा है वेदका । पहले मिथ्यात्वका, 
दर्शनमोहका, चारित्रमोहका वर्णन किया, उस चारित्रमोहका ही बेद न्तोकपाय है, उनमे वेदों 
का वर्णान चल रहा है । 
भाववेत्पु चारित्रमोहकर्माणकोद्य । 
कारगां नूनमेक स्थान्नेत्तरस्थोदय क्वचितु ॥१०८४॥ 

भाववेदमे चारित्रमोहनीय विपाफकी निमित्तरूपता--जीवके णरीरके जो लिछ्ध बनें- 
पुरुष, स्त्री, नपुंसक जो शरीरके ढाचा बने उनमे कारण है नामकर्मका उदय । वहां उन नाम- 
कर्मोका भाव वेदोमें निमित्तपना नही है, ऐसे हो जो झ्रात्मामे कामवासनाविपयक भाव वेद- 
विकार भलकता है सो उनमे कारण है चारित्रमोहनीयकर्मका उदय । जितने-जितने अशमे 
उदय है, उत्तने-उत्तने अणमे यह प्रतिफलन है और जैस। इसका अज्ञान है, जैसा जो भीतरमे 
एक ज्ञानवलकी बात्त है उसके होने न होनेके श्रनुसार उस प्रतिफलनमें यह जीव लग जाता 
है | तो भाववेदोमे कारण कौन है ? चारित्रमोहका उदय । तो उस भाववेदोमे कारण चारित्र- 
मोहका उदय है, दुसरेका उदय भाववेदका कारण नहीं है । मूलमे वस्तुत श्रात्मा एक है शोर 
वह अपने स्वभावरूप है, किन्तु अनादिसे ही ऐसा बंधन है । कैसा ग्ननादिसे बन्धन है ? श्रच्छा 
तो किस दिनसे बन्वत्त हुआ्रा ”? जिस दिनसे बन्धन हुआ उसमे कारण आप न बता सकेंगे कि 
वंया कारण है ? पहले जीव शुद्ध था और किसी दिनसे इस जीवमे विकार आया तो कारण 
बतलाओ क्रिस कारणसे विकार आया ? तो कारण यद्यपि कर्मोदय है, मगर उस दिनसे ही 
विकार शुरू हुआ इसका कारण नहीं बता सकते । विक्रारका कारण तो है कर्मंविपाक, मगर 
पहले विकार था ही नही, विकार आत्मामे श्राया, उस दिन विकार आया उसका कारण नहीं 
कहा जा सकता । वे कारण दोनो परस्परमे एक दूसरेके निमित्तनैमित्तिक भावमें है भर ये 
प्रम्परय। जबसे सत्त्व है तब ही से चलते आा रहे हैं, अ्रनादिसे । 

अनादिपरम्परागत विभावसंततिके उच्छेदकी शक्‍यता--शका--जो अभ्रनादिसे चला 
आा रहा हो उसको मिर्टापा जा सकता क्या ? उत्तर--हाँ मिंटाया जा सकता ? तिलमे तेल 
कबसे है ? जबसे तिल है तबसे तेल हे । कही ऐसा नही है कि पहले तिलका दाना बना हो 
बांदमे उसमे तेल भरा गया हो । अरे वह तो जरासा दाना आया तबसे ही उसमें तेलका 
सम्बंध हैं । तो तिलके सत््वके समयसे ही तेलका सम्बं है, फिर भी उपाय हारा उस्मेसे 


' गाथा १०८५६ ६२१३५, 


तेल निकल जाता, फोक अलग हो जाता, ऐसे ही अ्रनादिसि यह धिकार प्रसंग चल रहा है। 
कमंविपाकका निमित्त पाकर, रागह्वेषका निःमेत्त णवर कर्मबन्धन हुआ । दोनो चीजे है, दोनो 
स्वतंत्र है, दोनोका अपना-अपना कार्य है, मगर परस्पर निमित्तनैमित्तिक भाव है अन्यथा 
इसमे विकार नही हो सकता । हो रहा है, 'वल रहा है, मगर मिट सकता क्‍या ? हाँ, जिस 
क्षणमे सच्चा ज्ञन जग गया कि ये पदार्थ दो है--स्वतंत्र सत्ता रखने वाले है और वहाँ इस- 
इस ढगसे ये विकार उत्पन्न होते है, जहाँ उसका स्व॒तत्र स्वभाव ज्ञाममें आया उसके बाद जो 
परम उपेक्षा बनती है और स्वभावक्री ओर इसका प्रवेश बनता है तो उस श्रद्श्ुत कलाके 
प्रतापसे कर्म, नोकर्म, विभाव ये सब दूर हो जाते, ये बिखर जाते, केवल एक ज्ञानमात्र ग्रात्मा 
रह जाता । उसीक्ो कहते है सिद्ध । तो मिली हुई सम्पद।में, उन विषयसाधनोमे रति न 
करे, ये रम्य नही है, ये विउम्बना है, और अपनेमरे प्रतिफलित हुए उन कल्मपोसे भी अवने 
को जुदा समभिये । मैं चैतन्यरस निर्भर हु, ऐसा अपने आपमे आश्वासन हो वहा ही अपना 
उपयोग चले, धुन बने तो अपना शान्तिका मार्ग स्पष्ट है। अवश्य हो निकटकालमें हम सदाके 
लिए संकटोसे छूट जायेगे । 
रिससा द्रव्यनारीणा पु वेदस्पोदयात्‌ किन । 
नारीवेदोदयाहेद: पुसा भोगाभिलाषिता ॥१०५५॥ 
नाल भोयाय नारीणा नापि पु सामशक्तित्त: । 
अन्तदेग्धोईडस्ति यो भाव क्लीववेदोदयादिव ॥॥१०८६७ 
वेद नोकषाय चारित्रभोहनीयक्ते कार्य--वेद नोकपाय नामक चारित्रमोहके उदयमें 
क्या कार्य होता है ? इसका इन दो छट्टोमे वर्णन है । पुरुषवेदके उदयसे तो द्रव्य स्त्रीके साथ 
रमण करनेकीो वाज्छा होतो है, वाञ्छा ही तो विक्रार है श्लौर यह विकार पुरुष वबेदके उदय 
से होता हे । स्त्रोवेदके उदयसे पुरुषके साथ भोग करनेकी अभिलापा होती है । यह काम- 
विकार स्त्रीवेद प्रक्रतिके उदयसे होता है ओर नपु सकवेदके उद पसे वह पुरुष स्त्री दोतोंस 
रमण करनेकी वाज्छा रखता है, सो वह न॒स्त्रीके साथ ही भोग करनेमे समर्थ है और न 
पुरुषोके साथ ही भोग करनेमे समर्थ हैं । एक हृदयमे जलन जलन ही मचाये रहते है । ऐसा 
कठित काम भाव नपु सकवेदके उदयसे होता है। जैसे ईटक्री आग वह घधकती रहती है, 
जल्दी नही बुझनी है, ऐसे ही नपु सकवेदके झदप्रसे होते बाली कामवासनाका भाव एक 
संताप हो पैदा करता है, किन्तु उसे प्रवृत्तिमे नही ला सकता है। केवल हृदयमे जलन जलन 
ही हुआ से है । ये वेद चारित्रमोहके भेद हे । इनके उदयक्ा जो प्रतिफलत होता है वह 
द््स जातिका तकरार है कि उसके लगावपे कामबासन। विपयक अभिलाषायें जगतो है, ए ., 
ह तो ३घाय प्रकट विकारभाव है, यह नैमित्तिक है, आत्माका स्वभव नहों है। ऐता निर्णय 


* 
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करके इन गदगियोसे उपेक्षा करनी और निज सहजस्वभावमे , उपयोग लगाना यह ही एक 
कुशलता है । 
व्यलिज्भ' यथा नाम, भावलिद्ध तथा क्वचित्‌ । 
व्वचिदन्यतमं द्रव्य भावश्चान्यतमो भवेत्‌ ॥१०८७॥ 
किसी प्रारीमें द्रव्यलिड्ध व भावलिड्भको विषमताकी संभवता--द्वव्यलिड् तो शरीर 

है - पुरुष जैसा शरीर, स्त्री जैसा शरीर, नपूसक जैसा शरीर। यह तो नामकमेके उदयसे 
होता है श्रौर भावलिज्ध---इस जीवके कामविषयक भाव है, तो भाववेद चारित्रमोहके उदयसे 
होता है | तो इन वेदोमे कही तो समता है भ्रर्यात्‌ शरीर भी पुरुष है, भावव्रेद भी पुरुष है 
या स्त्रीलिज्ध शरीर है और वेद भी स्त्रीवेद है आदिक | और किन्ही जीवोके विषमता होती 
है कि शरीर तो है पुरुप और भाववेद है या स्त्रीवेद या नपुसक इत्यादि प्रकारसे जो विष- 
मता होती है वह भी प्रकट यह जाहिर करती है कि दोनोके निमित्त कारण जुदे-जुदे है, भर 
वहाँ जीवमे उनका निमित्त पाकर जुदे-जुदे प्रभाव बनते है, इसी कारणसे कही सम भी रहता 
है वेद भर कही विसमवेद हो जाया करता है तो किन्ही वेदोकी समानता है, किसीकी विस- 
मता है । इस हो तथ्यको अ्रागेके कुछ एलोकोमे बताया जा रहा है । 

यथा दिविजनारीणा नारीवेदो$स्ति नेंतर । 

देवाना चापि सर्वेपा पाक पुवेद एवं हिं ॥१०८८॥ 

देवगतिके जीवोमे श्रर्थात्‌ देव और देवियोमे द्रव्यलिड्भ व भावलिड्भधूकी समानता-- 

जिन देवोके स्त्रियाँ हैं देवियाँ, भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषी श्रौर वैमानिक कल्पोत्पन्न -- इन 
चारो निक्रायके देवोकी जो देवियाँ है उनके वेद सम होते है श्र्थाव्‌ शरीरसे उनके स्त्रीवेद है 
तो भावोसे भी उनके स्त्रीवेद होता है, विरोध नहीं होता, और इसी प्रकार जितने भी देव है 
चारो निकरायोमे उन सब देवोके भी वेद समान होते है, शरीरसे भी प्रुरुषवेदी होते है तो 
भावोसे भी वे पुरुषवेदी होते है । पुरुषवेदमे समान बेद होना, स्त्रोवेदमे समान वेद होना यह 
कुछ आतिशयके द्योतक है, यद्यपि ये सब संसारकी लीलायें है, पर श्रन्‍्य प्राणियोकी श्रपेक्षा 
इनमें विशेषता है। इनमें उच्चपना है अपेक्षाकृत । इस कारण वहाँ वेदोकी समानता मिलती 
है । बैंसे नपुँसक वेदके साथ भी समानता पायी जाती है अनन्त जीवोमे, पर नपुसकवेद खुद 
निकृष्ट वेद है, और इसके स्वामी सब तुच्छ जीव होते है, इसलिए भी समानता है। नपुसकवेद 
की समता तो वादियोके होती है और उनकी अपेक्षा कुछ विशेष पुण्य वाले जीव है जिनके 
पुरुषबेंद और स्त्रीवेदकी समता होती है । 

भोगभूमौ च नारीणा नारीवेदो न चेतर । 

'पुवेद केवलः पुसां नान्‍यो वान्योन्यसंभव” ॥१०८६॥ 
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भोगसूिजोंमें जेदकी समता--भोगशुंभिम्े भी स्त्रीके शरीरसे भी स्त्रीवेद और भाव 
से भी स्त्रीवेद होता है। वहाँ नपु सकचेद नहीं है। इसो प्रकार भोगशूमिके पुरुषोके भी केवल 
पुरुषबेद वह होता वही शरीरकी अ्रपेक्षा और वही भावकी अपेक्षा | भोगभूमिमें विसमवेद नहीं 
हुआ करते । जैसे देव देवियोके समान वेद होते हैं इसी प्रकार भोगभूमिके स्त्री पुरुष इनके 
समान वेद होते है। भोगभूमिज मनुष्य भी कुछ विशेष पुण्य वाले हैं और वहा वे सुखपूर्वक 
जीवन व्यतीत करते है । उनको किसी प्रकारके श्राजीविका आ्रादिकके कार्य नही करने होते है। 
वे मौजी जीव है, ऐसे जीवोंमें भो इन वेदोंकी समाधता पायी जा रही है । 
नारकाशा च सर्वेषा वेदश्चैको नपु सका; । 
पतो भावतर्चापि न स्त्रीवेदी न वा पुमानु ॥१०६०॥॥। 
नारकी जीवोंमें वेदकी समता--सम्पुएं। नारकियोंमें एक नपुसक वेद ही होता है । 
वही शरीरकी अपैक्षा है और वही भावकी अपेक्षा है। नारकियोमें पुरुष और स्त्रीवेद वेद 
होते ही नही है । भावसे भी पुरुष, स्त्री नही हैं और शरीरसे भी पुरुष स्त्री नही है। इनके 
दीन पापका उदय है सो नरकोमे ये उत्पन्न होते है जहाँ भूमि अत्यन्त दुःखकी कारण है। 
जिसके स्पशेसे हजारो बिच्छुवोंके काटनेसे भी बढ़ करके दुःख होता है। ऐसा दुःखमयी 
जीवन व्यतीत करने वाले नारकियोके भावोसे और शरोरसे दोनोसे ही नपुसकवेद होता है । 
और इतना ही नही, ये सभी नारकी हुंडक सस्यथान वाले विंकराल भयंकर मुद्रा रखने वाले 
है । इनके विक्रिया होती है तो पृथक पृथक्‌ रूप नहीं रखते, एक हो विक्रिया है। और 
उसमें जैसा जो भाव हो, कैसा शस्त्र मारना वही शस्त्रहूप इनके शरीौरकरों विक्रिया हो जाया 
करती है। ऐसे प्रत्यन्त दु.खमय नरकगतिमे जीवन-यापन करने वाले प्राणियोके जो शरीरमें 
बेद होता है वही भावमे वेद होता है । 
तिय॑ग्जाती च सर्वे एकाक्षाणा नपुसकः | 
वेदों विकलन्नयाणां कलीव: स्यात्केवलः किल ॥१०६ १॥ 
पचाक्षासंज्ञितां चापि तिरफचां स्थान्नपुँसक: । 
द्रव्यतों भावतश्चापि वेदो नान्‍्य कदाचन ॥॥१०६२॥ 
तिथेंचगतिमें एकेन्द्रियसे लेकर अ्रसंज्ञीपण्चेन्द्रिय तकसें वेदकी समता--तियंज्चर्गाति 
मे जितने भी एकेन्द्रिय जीव हैं उन सबके शरीरसे न्पसक वेद है और भावसे भी नपँसकवेद 
है । इसी प्रकार विकलत्रयोंमे अर्थात्‌ दोइन्द्रिय तीनइन्द्रिय चतुरिन्द्रिय जीवोंमे केवल नपंसक 
चेद हो होत। है, सो वही शरीरसे वेद है श्नौर वही भावसे वेद है । इसी प्रकार जितने +पे 
अ्रसज्ञीपब्चेन्द्रिय जीव है उनके भी शरीरमें नपुंसकवेद है और भावसे भी नर्पसक वेद है । 
यह जीव वेदोके रुदयमे कुछ प्रवृत्ति तो नही कर पाते, किन्तु श्रवुद्धिपूर्वक इंनके विकार रहता 
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है भर उस काय विकारकी वेदनाको यह भोग़ता रहता है । ये सब/जीव सम्मूछुत जन्म वाले 
है। सम्मुछेन जन्ग वाले सभी नपुंसकवेद वाले हुआ करते है। सम्मूछन जन्मका अर्थ है कि 
माता पितासे नही उत्पन्न हुए, किन्तु वहाँ पडे हुए पुदुगलके ढेरका सम्बन्ध हुआ, उस ढेरपर 
कोई जीव आया, उसको ग्रहरा कर लेगा तो वे प्रकट आाहारक वर्गणायें और अ्रप्रकट श्राह्मरक 
वर्गणाये ये सब शरीररूप बन जाती है । सो इन जीवोके जैसा शरीरमे वेद है वैसा ही इनके 
, भावोसते वेद होता है । 

कर्मभूमौ मनुष्याणा मानुषीणा तथैव च । 

तिरश्चा वा तिरश्चीनां त्रयो वेदास्तथोदयात्‌ ॥१०६३॥ 

केषांचिद्‌ द्रव्यतः सा: पुठेदों भावतः पून । 

स्त्रीवेद क्लीववेदों वा पु वेदों वा त्रियापि व ॥१०६४॥ 

केषाचित्‌ क्लीववेदो वा द्रव्यतों भावत. पुन । 

पु वेदो वा क्‍्लीववेदो वा स्त्रीवेदों वा त्रियोचित' ॥१०६५॥ 

कश्चिदापय॑यन्यायात्‌ क्रमादस्ति प्रिवेदवान्‌ । 


कदाचित्‌ क्‍्लीववेदो वा स्त्री वा भावात्‌ क्वचित्‌ पुमान्‌ ॥१०६६॥ 

' समबेद वाले जीवोका वर्संत करके विषमवेदकी संभवता धाले जीवोंफा परिचय--- 
जिनमे वेदकी विषमता नहीं है उनका वर्णोन ऊपरके ण्लोकोमे किया गया है। जैसे स्वगंके देव 
और देवियोके जो द्रव्यवेद है वढ़ी भाववेद है। भोगशूमिके मनुष्य और स्तथ्रियोंके जो द्रव्यवेद 
हैं वहीं भाववेद है | नारको जीवोमे जो द्रव्यवेद है वही भाववेद है । इसी प्रकार तियंञ्चगति 
मे एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनउन्द्रिय, चौइन्द्रिय और अ्रसज्ञी पड्चेन्द्रिय इनमे जो द्रव्यवेद है वही 
भाववेद है । इन जोवोमे विसमता न होनेके कारण तो मूलमे उस जातिका कर्मोदय है श्रौर 
बाह्यटश्सि देखो तो उनकी परिस्थिति, उनके शरीरका ढाचा आदिक जब दृष्टिमे आते है और 
अनावश्यकता आ्रादिक पडद्धतियां देखते है तो वहाँ वेदोकी समता है। यह बात भली प्रक.₹ 
समफमे था जाती है । जैसे एकेन्द्रिय श्रादिक जीव है वे वेदकी प्रवृत्ति करनेमे समर्थ नही है, 
तो नपसक णरीरसे है, भावोंसे भी नपूँसक वेद है। भोगभूमिया पुरुष स्त्री है । उनके जीवनमें 
हर एक बातमे समता पाग्री जाती है, ऐसे ही देवोकी सुख सामग्री अ्रनेक प्रकार पायी जाती 
हुँ । कषाय भी मद है और उनका जैसा द्रव्यवेद है वैसा ही भाववेद है। श्रब जिसमे वेदमे 
विषमता है उसका वर्णन करते है। 

कर्मेश्रुमिज मनुष्य व संज्ञी पञ्वेन्द्रिय तियेज्चोमें वेदवंषस्थको संभवता---कर्म भूमिमे 
मनुष्योके और स्त्रियोके, उसी प्रकार तिर्यञचोके और तियेज्चियोके जो कि सज्ञीः पल्चेद्धिय 
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है इन सबके तीनों वेद होते है, जैस। कि उनका उदय है । यहाँ विसमता पायी जाती है । 
किसीमें द्रव्यवेद तो पुरुष है और भावोद स्त्री अथवा नसक भी हो सकता है । किसीमें 
द्रव्यवेद है, स्त्रीवेद मौर भावत्ते पुरुष अगवा नपुप्तक भी हो सकता है। इसी तरह द्रव्यसे तो 
नर्पुसक्वेद है और भावसे श्रौर कुछ भी हो सकता है। तो कर्मभूमिमे उत्पन्न हुए मनुष्य 
और स्त्रियोके बेदोमें वैपम्य होता है और यही कारण है कि यहाँ नाना प्रकारके विचित्र भाव 
देखे जाते है । ऐसे ही जो सज्ञी पज्चेन्द्रिय तियज्च है उनमें भी वेदोमे विषमता है, इस कारण 
पहले स्पष्ट किया ही गया है कि अगोपाज़ और नामकमंका उदय तो उस प्रकार है जिस 
प्रकार वह द्रव्यवेदमें ग्राता है और भाववेदमें पुरुषवेद, स्त्रोवेद, न्पुँसकवेद नामक चारिच्रमोह 
का जैसा उदय है उसे तरह कि वहाँ वेद भ्रनुभवमें श्रा रहे है। तो चूकि ये का दो है-- 
शरीरमे चिह्न होना ये दो कार्य पृथक्‌ है। इनका उपाद।न भी प्रथक्‌ है, उनका कारण भी 
पृथक है । इस कारण जैसा कारण ह्ृव्यवेदको मिला सो द्रव्यवेद हुआ और जैसा कारण भाव- 
वेदको मिला सो भाववेद हुआ । 
श्रेश्िगत साधुपरमेष्ठियोंमें भी वेदवेबस्यकी संभवदा--ऋरणानुपोग शास्त्रोमे श्रेणियों 
मे यह बात दर्शायी गई है कि कोई मुनि पुरुषवेदके उदयसहित श्रेणीमे चढ़ता है, कोई मुनि 
स्त्रीवेदकेके उदयसहित श्रेणीमे चढ़ता है, कोई मुनि नर्पुँसक वेदके उदयसहित श्रेणीमें बढ़ता 
है । तो द्रव्यसे ही सब पुरुषवेदी है, साधुपरमेष्ठी है, मनुष्य है, पर भावोमे यह विषमता पायी 
गई है । यद्यपि श्रेणियोमे इस भाववेदका कोई अ्रसर नही है कि उसके कामवासना बने, उनमे 
गदगी, सलिनता श्राये, लेकिन उदय तो हुआ और उदयकृत कलक तो हुई । मलिनता तो 
छायारूप होती ही हैं तो इस वर्णनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि कर्मभूमिके मनुष्योमें वेदकी 
विसमता पायी जातो है। लोकव्यवहारभे भी अनेक पुरुषोमे इस प्रकार देखा जाता है कि 
द्रव्यवेद तो पुरुषवेद है ही, परभावोमे उनका स्त्रीवेद जैसा परिणाम होता है, और शरीरमे 
भी उसकी मुद्रा हलन-चलन, बोल-चाल आदि हो जाते है । तो कर्मभूमिमे सज्ञी पञ्चेन्द्रियके 
वेदोकी विसमता पायी जाती है। 
भावलेदका श्राजीवन परिवर्तत--यहाँ यह बात जानना कि भाववेद तो स्थाग्री होता 
है याने जिस प्रकारका वेद जन्मसमयमें हुआ है उसकी प्रकृति वही रहेगी अ्रन्त तक क्षिन्तु 
द्रव्यवेदमे परिवतंत सम्भव है। यद्यपि सुननेमे यह भ्रटपटासा लग्र रहा होगा और सोचा जा 
सकता है कि भाव तो बदला जा सकता है। आज भाव पुरुषवेदविषयक है और स्थ्रीवेर 
विपयश्ञाव बनाया जा सकता, वह तो भावी बात है, पर द्रव्यलिज्ध तो शरीर चिद्ठ है । 
शरीरमे जो चिक्त हो सो तो सदा रहेंगे, वे कैसे बदले जा सकते है ? ऐसो श्राश्न हर हा स+ती 
परन्तु सुक्ष्महष्टिसे विचार करें तो विदित होगा कि भावोकी जो पद्धति बन ४ई है वेद 
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विपयक, उसका हटाना उस भवमे असरभव है । पूर्णतया हट जाना यह तो हो सकेगा, मगर 
बदलना यह सम्भव नही, किन्तु द्रव्यके लिझ्ग पुरुष “ स्त्रीविषयक यह आजके वैज्ञानिक भी 
स्पष्ट प्रयोग करके दिखा रहे है कि कोई मनुष्य पुरुष था और किसी समय कुछ चिह्न लक्षण 
जब कुछ उतरे तो आपरेशन आादिक विधियोसे वह स्त्री रूप आया, स्त्री पुरुष रूपमे आया। 
तो घरीरका चिह्न तो बदला जा सकता, मगर जीवके ये कामवासनाविषयक विभाव ये नहीं 
बदले जा सकते । मिटाये तो जा सकते है, पर किसी जीवके मनुष्यके पुरुषवेदविपयक भाव 
हो तो वह बदलकर स्त्रीवेद वाला हो जाय, यह सम्भव नहीं है। भावकी गति बडी विचित्र 
है और इस जीवको इस प्रकारका सस्कार लगा है कि जिस भवमे जिस भाववेदकों लेकर यह 
होता है उस भवमे यह भाववेद अन्त तक रहता है | हाँ, जो साधु श्रेणीगत है वह तो इस 
भाववेदको मिटा देता है, पर जब तक मिटता नहों है तब तक उसी वेदकी ही परम्परा रहती 
है । इस प्रकार औदयिक भावोमे मिथ्यात्व चारित्र मोहादिक बातें कहकर उसी सिलसिलेमें 
यहाँ वेदविषयक बात बतायी कि यह एक आदयिक भाव है । पुरुषवेद, स्त्रीवेद, नपूसकवेद 
नामके चारित्रमोहका उदय होनेपर ये विभाव प्रकट हुए है ये औदयिक हैं, नैमित्तिक है, स्व॑- 
भावहृष्टिके बलसे हटाये जा सकते है । 
निमित्तनैसितिक भावके परिचयमें स्वमावहृष्टिकी प्रयोजकता-- निमित्तनैमित्तिक योग 
का परिचय स्वभावदृष्टिके प्रयोजनके लिए होता है । यहाँ स्वभावद्ृष्टिका अवसर यो मिलता 
कि यह साहस बनता है इस ज्ञानोकों कि ये मेरे स्वरूप नहीं है, ये शदयिक है, निमित्त 
पाकर आये है । निमित्त विपाक ही इस स्वच्छ उपयोगभूमिमे ऋलक हुई है, ये भेरे स्वरूप 
नही । स्वभावदृष्टि जब मुख्यतया बनती है तो ये वेदविपयक भाव सभी दूर हो जाते है 
क्योफि स्वभाव वेदबासनासे रहित है । वह तो अपने विशुद्ध चैतन्यस्वरूप मात्र है । जो सहज 
है, निरपेक्ष है, अपने आपकी सत्तासे सिद्ध है उस सहज भावमे, निरपेक्षभावमे विकार नहीं 
है, ऐसे श्रविकार स्वरूप अपने आपके स्वभावकी जिसके दृष्टि बनी है वही तो अनुभव करता 
हैं कि मैं केवल ज्ञायक हू, स्वभावमात्र हूं, स्वका होना स्वभाव है भौर स्वका होना वह सही 
स्वभावके अनुरूप होता है । तो यहाँ विकार नही, ऐसे अविकार च॑तन्यस्वरूपकी दृष्टि मिर- 
स्तर रहे तो ये विभावभाव क्षरमात्रमे भस्म हो सकते हैं । भव-भवमे बाँघे हुए कर्म क्षणमात्र 
+ निर्जराको प्राप्त होते हे । इस जीवको धमंसावनाके सिवाय, स्वभावालम्बनके सिवाय श्रन्य 
कुछ शरण नहीं हैं । स्वभावालम्वनके लिए ही प्रागी व्यवहारवमेंका पालन करते है । स्व- 
भावहट्टिक पनेके लिए हो जप, तप, ध्यान, चर्चा आंदिऊ प्रयोग किए जाते है । ज्ञानीका रह 
हता है कि स्वभावदृष्टिसे हो हमारा विक्रातत है, श्रन्य परतत्त्वोंकी दृष्टिसि हमारा विकास 


लक्ष्य रह 
नहीं, है । इस प्रकार आद्िक भावसे रहित अविकारम्त्रहाक्ती भावनामें आत्मकल्याग हाता 


गाय १०९६७ इ४ १ 


भिप 


[ 
त्रयो5पि भाववेदास्ते नैरन्तयोदियात्‌ किले । 
नित्य चाबुद्धिपूर्वा, स्थु: क्वचिह वुद्धिपरवेंका. ॥१०६७॥। 
परिणतिस्वातन्त्य और मिमिततनमित्तिक साव-दो बातें स्वेत्र सुनिश्चित है, वैज्ञानिकों 
से पूछो, युक्ति वालोसे पुछो--ये दो बाते न हो जो श्रभी बतायेंगे तो न सत्ता रहेगी, न कार्य 
कुछ हो सकेगा । वे क्या दो वाते ? पहलो बात तो यह कि प्रत्येक पदार्थ खुदके परिणमनसे 
१रिणमता है । कोई भी पदार्थ किसी दूसरे पदार्थकी परिणतिसे नही परिणमता । दूसरी बात 
पदार्थमे जो विकार होता है, विषम स्थिति होती है, विभाव होते है, स्वभावके विपरीत कोई 
परिस्थिति बनती है तो वह परउपाधिके सन्निधान बिना नहों बने सकती । यह बात आाप 
यहाँ संसार श्रवस्थामें श्रपमे श्रापपर घटित करते जायें । इन दो बातोके जाननेकी आावश्यक्रता 
वयों है १ इस दो वातोका परिचय स्वभावहष्टिमं मददगार है शरीर स्वभावहृष्टिकी आवश्यकता 
घयो है ? स्वभावहष्टि बिना हम शान्ति नहीं पा सकते, हम शुद्ध नही हो सकते, हमारा 
कल्याण नहीं हो सकता । तो इसके लिए ये दो बातें माननी आवश्यक है । सही सही जानना 
जरूरी हो गया कि खुदके परिणमनस परिणमन हुआ करता है और विप्तम्वाद, विभाव, परें- 
भाव ये उपाधिके सन्निधान बिना होते नही । इन दो के विपरीत यदि कोई कुछ श्रपना तथ्य 
रखे कि नही जो अ्पते परिणमनसे भी कभी कोई परिणमता है और कोई परके परिणमनसे 
भी परिशमता है, अथवा सभी परके परिणमनसे परिणमत्ते $। तो ऐसा स्वीकार करनेपर न 
विश्वस्तता रहेंगी, न स्वतत्रता रहेगी, न गुद्धता बन सकेगी । इसी प्रकार कोई यह कहने 
लगे कि विभाव, परभाव, विकार, स्थिति--ये तो खुदके ही कारणसे हुप्रा करते हैं उसमे परके 
राज्निवान की बात ही क्‍या ? उसका तो भ्रर्थ हैं कि ये विकार, ये विभाव ये नित्य रहेगे। 
उनका यहू जोव नित्यकर्ता बन जायगां, एक्ो घोषणा आचायेनि छुले खुले शब्दोमें प्राय: 
प्रसगोमे सवन्न कही है । 
यहां है बेदका विपय साने जीवोमे जो कामबासना जगती है, विषयवासना रहती है 
तो उसमे ये दोनों बातें देखियेगा । पुरपवेद, स्त्रीवेद, नपुंसकवेद नामकी नोकपाय चारित्रमोह 
के उदय बिना, सन्निवाव बिना ये कामविकार भाव नही हमा करते, वयोंफि ये विकृत 8 
परभाव है, नैमित्तिक हैं, स्वभायके विषरोत हैं, भ्रंर कर्मोदय होनेपर भी स्वय यह जीब, 
शिया मझश्चुद्ध उपादान याला जीव उपयोध तानविकल्प रूपसे खुद न परिणमे तो विकार (स- 
पते सोम ? नं; यह ये दो बातें सममझनी लाहिएँ और इस परिचयते एड निप्कत सनि5रय 
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लिए अच्छी बात थी, सत्य शिव सुन्दर था, मगर हो कया रहा है ? यहाँ थे आफतें लद रहो 
हैं विभावोकी तो ये जितनी झ्रापत्तियाँ है, जितने ये भार है, जो कुछ है एक निर्णायमे एक 
भटकेमे ज्ञानवलके द्वारा, एकदम फेककर अलग हुआ ज्ञान द्वारा । यह मै नही, ये नैमित्तिक 
है, थे विभाव है, मेरे स्वरूप नही। विभावविकल्प भागनेके साथ ही यह भलक भो आयभी 
कि मैं तो यह ज्ञानदर्शनस्वरूप मात्र आनन्दमय सहजस्वभाव रूप हू। हाँ तो ऐसा भेदविज्ञान 
नही है तो जो भार पाता है, जो प्रतिफलन है, जो कर्मविपाक है, वस उसमे ही यह जीव 
रमता है और इस ही गपने वेद नोकपायसे निरन्तर इसमे भीतरमे कलुपता बनी रहती है । 
अबुद्धिपूवंक कलुपता तो वनी रहती है सदा सोतेमे जगतेमे भ्रच्छा और पूजा पाठ करनेमे, 
पूजा पाठ करनेमे भी उसका ऐसा भाव है याने चारित्रमोहका उदय निरन्तर है। एक क्षण 
को भी इन वेदोमे से कोई बेंद शान्‍्त बैठे, चुपके रह जाय, न उदयमे आये, ऐसा नही व्यतीत 
होना, जब तक कि उसका उपशम ओर क्षय न बने । तो प्रतिफलन कलुपता निरन्तर रहती, 
मगर वह अवुद्धिपूर्वक है । जहाँ कपायक्रा वेग है और वाह्य विपयसाधनोमे उपयोग लगा हैं 
वहाँ यहाँ बुद्धिपुवंक कलुपता बनी रहती है । जैसे म्रविरत सम्यग्दृष्टि जीव, पंचम गुणस्थान- 
वा जीव जब कभी स्वानुभूतिमे भी आ रहा, जिसे कहते है निविकल्प स्वानुभव, आत्मानु- 
भत्र । उस स्वानुभवकी दशामे भी कितना अवुद्धिपूर्वेक दशायें प्रतिफलन कषाय रह रही है । 
वहाँ यह नही है कि यह स्वानुभृतिमं है तो इसके कपाय नही । श्रत्रुद्धिपुवंक कषाय उस 
समय भी है, क्योकि उपयोग ज्ञानस्यभावकी ओर है । उस उपयोगमे कपाय व नोकर्म नही 
बस रहे है, इस कारणसे अवुद्धिपू्वेक है और जब स्वहृप्टसि चिगकर और बाहरी विपय 
साधनोको उपयोगमे लेता है तो इसकी कषाय व्यक्त होती है, प्रकट होती है । यो श्ौदयिक 
भावोंकी बात चल रही है देखिये इ। प्रसगमें कि कर्मोदयका निमित्त पाकर होने वाले ये 
विकल्‍प किस-किस प्रकारसे यहा उपादानमें चल रहे है ? 
तेषपि चारित्रमोहान्तर्भाविनो बन्बहितव । 
सकक्‍लेशाद्भ कहपत्वात्‌ केवल पापकर्मेंगान्‌ ॥१०६८॥॥। 

ह वेदोकी चारित्रमोहान्तर्भाविता व बन्धहेतुता-ये वेदके उदय, ये कामभाव, ये भी 
घारित्रमोहमे अन्तर्भावी है [(चारित्रमोहके ही तो भेद है, इस कारण बचके कारण है। समय- 
सारमे बताया. है--यथाखूुयात चारिच्र होता ११वें १२वें गुणस्थानमे उससे पहिले अवश्यभावी 
राग सख्भाव है। एक क्षणको भी राग हटता नहीं। एक क्षणकों भी राग हटता है, श्रेणीमे 
रहने वाले ८वें, €वें गुणस्यान तकके साधुवोके भी राग हटता नही है, श्रवश्यभावी है, आखय 
है, मगर जीत किस बातकी है ? सम्यम्दृष्टि जीवके बुद्धिपुर्वक रागद्वेषप मोहका भ्रभाव होनेसे 


यह निराखव है। 
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ब्रष्पासुयोगके निराज़वताके ऋथनका व करणानुयोगके निरासबताके कथनका तथ्य--- 
द्रष्यानुयोगकी कथनी एक प्रयोग वाला कथन है, और उसमे बुद्धिगम्य स्थुल कथन होता है । 
सुक्ष्म कथन करणानुयोगमे मिलेगा । यहां-बुद्धिपुंवेक जो बात होती है उसका ही आालम्बच 
लेकर कथन है | करणानुयोगमें बुद्धिपूर्वक, प्बुद्धिपृवंक सभी तत्त्वोका वर्णान चलता है । तब 
हीं यह ने सोचकर कि यह इस अपेक्षासे कथन है, एक ओर दृष्टि हो जाती है कि स्वच्छुदता 
बन जाती है। और देखो शास्त्रोमे लिखा है, परन्तु प्रकरण, प्रसंग बिना समझे उनका कथन 
वैसे है जैसे कि एक कथानक है कि एक बार कहीपर राजा और रानी जलक़ीड़ा कर रहे थे, 
तो राजा था जरा बलवान, मगर बुद्ध था । जलक्रीड़ा कहते है हाथोसे जल उछालकर दूसरों 
के ऊपर छीटे मारनेको । सो उन छोटोसे रानियां घबड़ा गई । तो रानियाँ थी बुद्धिमान, तो 
उन्होंने कहा-- “मोदक देहि राजन” याने हे राजन अब पानीके छीट मत मारो | वहा राज-ने 
मोदक शब्द सुनकर समझा कि ये रानियाँ लड्डू माँग रही है,' सो राजाने ऋट नौकरोको 
आदेश दिया कि एक टोकनेभर लड्‌डू ले आवो, रानियो लड्डू मागती है। राजाज्ञा पाते ही 
फौरन टोकनेभर लड़डू आ गए । यह दृश्य देख रानिया राजाकी मू्ंतापर हेस पड़ी । वहां 
राजा बडा शमिन्दा हुआ अपनी सूर्खतापर । देखो वहा प्रसग तो था पानीके छीटोका, “मा 
उदक देहि” का याने जल मत देश्नो । पर राजाने मोदकका भअ्रर्थ वहा लड़डू लगाया जिससे 
यह विडम्बना बनी । ऐसे ही यहा जो सम्यम्दश्टिको निराखव कहा तो उसका यह अर्थ है कि 
बुद्धिपूवंक या अ्रज्ञानसहिन उसके राणगद्ठेष नहीं प्रवृत्त होते है, इस कारणसे ससार-परम्परा 
बढ़ाने वाला प्राखद सम्यग्दृष्टिके नही होता है, पर करणानुयोग कहता है कि कुछ ग्राखव तो, 
साम्परायिक आरूव तो १०वें गुणस्थान तक है और ईर्यापथास्रव सयोगकेवली भंगवान टक 
है । अब समभिये सुक्ष्म कथन करणानुयोगके कथन है जो वुद्धिसे परे है। एक समयका झार व 
ईर्यापथास्रव कहलाता है । जहां तक याते है वहां तक आख्रव है श्नौर साम्परायिक आराख़व जो 
स्थितिबध कराये याने आया गया, ऐसा ही न रहे, कर्म आये श्रौर स्थिति कुछ बाधकर रहे, 
कुछ समय ठहरे ऐसा जो आजख्व है उसे कहते हे साम्परायिकर आाखव | 
अबुद्धिपूवेकताके तथ्य--अप्रमत्तमे बुद्धिपू्वेंक कहा चल रहा है राग * ७वें,, ८दवें, 

वे, १०वें गुस॒स्थानमे कैसा भबुद्धिपृवंक राग है कि इसकी समभमे ही नहीं हे ह5 
में ही नही है, इसके उपयोगमें हो नही है । दूसरा--म्रशुद्धिपूवेंक उसमे 

लगाव नही रहा है ऐसा अबुद्धिपूवंक झआलव चौथे, ५वें, छठे ५९ ६२ * 

तो आ रहा कि उसके कीति जगी, उसके राग हुआ, यह बात . 

प्रतीति नही है इस तरह की कि राग भेरा स्वरूप है, इस रूप 

मी रहा, इसललए व्‌. ”., कहल।ता । ह अच्छा, 


ँ 
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जो एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रियके द्ोता हे । शब्दोके कितने मायने है, कितने अर्थ है, कहा 
क्या लगाना चाहिए ? यह जो नयचक्रके गहन बनसे गुजरना हैं वह हर एकका काम तो 
नही है । सबके वशकी वात तो नही है । शास्त्रोंम तो लिखा है एकेन्द्रियमे भी श्रवृद्धिपुर्वक 
विकार श्र १०वें गुशस्थानमे भी श्रवुद्धिपुवंक विकार, मगर इन दोनोंकों एक साथ कहा 
जाय तो क्‍या बात बनती है ? सबका श्रर्थ समक लेना चाहिए। एकेन्द्रियके मन नहीं है, 
इसलिए वे तर्कंणा करके विकार नही करते । यहा तो यह श्रवुद्धिपृवंक श्र्थ है । सम्यग्दृष्टिके 
चौथे, ५वे, छठे गुणस्थानमे उस प्रकौरकी भावना अ्रभिप्राय नही रहा जैसा कि राग उठ रहा 
इसलिए अबुद्धिपु्वक है । ७वें, ८वें, €वें, १०वें गुरास्थानमे उपयोगमे भी राग नही आ रहा, 
कमविपाक है, प्रतिफलन है और तद्गप उसकी कल्मपता है, यहां तक बात भ्राती । यह श्रवुद्धि- 
पूर्वकका श्रर्थ है । 
वेदक्की श्रोदयिकता, बन्धहेतुता व चारित्रमोहान्तर्भाविताके कथनका समर्थतृ--ओऔद- 
यिक भावोकी बात कह रहे है कि अ्रबुद्धिपु्वक हो तो, वृद्धिपूर्वक हो तो यह सब परभावरूप 
हा गया यह वेद चारित्रमोहमें अ्न्तर्भत है । सबलेशका एकरूप है, सो केवल पापकर्मके बंध 
कारण होता है | बोभसे न्‍्यारा अपनेको झपने रूपमे देख सकना यह बहुत पवित्र श्राशयकी 
बात है । विभाव है बोक कर्मविपाकका प्रतिफलन । उस कालमे हुआ ज्ञानमें विकल्प । सो यह 
सब है उसका, पर बोझ है, भार है । भार हुआ करता है प्रथकृभूत चीजका। स्वमे स्वका 
भार नही हआा करता । भार हमेशा किसी परतत्त्वका ही हुआ करता है। स्वमें स्‍्वका भार 
नही रहता । उस विभाव भारसे निराला यह मैं केवल सहज विशुद्ध चंतन्यस्वरूपमात्र हूँ। 
यो स्वभावदृष्टिके बलसे यह शान्तिमार्ग मोक्षमार्ग बढता है । 
द्रव्यलिज्भानि सर्वाणि नात्र बन्चस्य हेतव' । 
देहमानेकवृत्तत्वे बन्बस्याकारणात्स्वत- ॥१०६६॥ 
ब्रव्यलिड्भूकी बन्धाहेतुता तथा भाववेदकी हैयता--यह वेद वाला प्रकरण इस श्लोक 
में समाप्त होता है। यहाँ भन्तमें एक निष्कर्षरूप एक हो बात कहते हैं कि भाई ये लिज्ज, 
बेद दो प्रकारके है--(१) स्त्रीवेद, (२) भाववेद, (१) द्रव्यलिड्, (२) भावलिज्ध । द्व्यलिज्ञ 
तो नामकर्मके उदयसे औदयिक है और भाववेद चारित्रमोहके उदयसे भ्रौदयिक है! सो चूँकि 
द्रव्यलिड तो नामकर्मके उदयसे श्रौदयिक है और भावलिज्भ चारित्रमोहके उदयसे ओौदयिक 
है, इसी कारण द्रव्यलिज् सभी ही वधके कारण नही हैं, क्योकि द्रव्यलिज्ध शरीरका ढाँचोी 
यह कोई भावविकारकी चीज नहीं है । वह तो एक देह मात्रकी ही रचनामे है, इसलिए वह 
स्वतः बधके कारण नही है | हाँ, बध करने वाला भाववेदी पुरुष था वह श्राश्रयभृत है. जिससे 
कि व्यक्त विकार बनता है। शदयिक भावमें सर्वत्र यह शिक्षा लोजिए कि ये विभाव रागइंप 


गोथे। १०६६ शेड 


विकार जो आफते है वे सबके सत्र औदयिक है, मेरे स्वरूप नहीं है, ये नैमित्तिक है। मै ही 
निमित्त होऊँ, मै ही उपादान होऊँ और इसप्े विकार बने तो विकार हटानेकी फिर ,कोई भी 
तरकीब नही हो सकती, क्योंकि निमित्त सदा उादान सदा। स्वयं जीव ही निमित्त हो, 
स्वयं जीव ही उपादान हो तो वहाँ हटानेका कोई अवसर नही और सोचनेसे क्या होता है ? 
बात तो जो जैसी होती है सो ही होती है ॥ उल्टा सोचनेसे कहीं बात वैसी बन नही जातो । 
बात तो जो जहाँ जैसी है सो ही होगी । जैसी जो बात बनेगी, ससारपरम्परा बढ़ेगी, दुःख, 
आकुलता, व्यग्रता, पापबध जो कुछ जैसा बनेगा वह वैसा बनेंगा | कही वह उल्टा मान लेनेसे 
छुटकारा न हो पृयगा । कोई अ्यने आप समझ ले $#-मैं तो बस परिपूर्ण हूं, इस प्रकारके 
अक्षर जान लिया, व्यवहार जान लिया, धर्म कर लिया, सबके बीच हमारी इज्जत बन गई, 
बस इतनेसे हम कृतकृत्य हो गए' “तो यो कृतकझृत्य- न मानो, उसकी जो विधि है उससे क्ृत- 
कृत्यता मिलती है और जो सप्तारभे रुलनेक़ी विधि है उससे ससारमे रुलना होता है । पथ्चा- 
ध्यायीमे यहाँ इस दृष्टिसि सारा वर्णन चल रहा कि ये विभाव है, हेय है, परभाव है, दुःखरूप 
है, दु.खके हेतुभूत है, ये भेरे स्वरूप नही । मै तो एक टकोत्कीणुवत्‌ निश्चल ज्ञायकस्वभावः 
मात्र हू। इसका बंडा विस्तार समयसारके बंबाधिकारमे है । जहां कुन्दकुन्दाचार्य देवने बताया 
कि -- “उदयविवायों विविहो कम्माणं जिखवरेंह परिकहियं । ण हु एस मज्क भावों जाणग- 
भावों हु अहमिक्कोी ।” जिसकी आत्मख्यातिसे कहते है कि ये रागहेपादिक कर्मोदयके विपाक्रसे 
उत्पन्न हुए । ये रागह्वेय मोहभाव मेरे स्वरूप नही । मैं तो एक ज्ञायकस्वभावमात्र हू । 

अपनी च्ुटियोंकों शोध शोध हटा देनेका श्रचुरोध--अब जरा अ्रपती गल्तोपर भ॑ 
अदाजा तो करी कि आत्माके क्षेत्रमें उठते वाले जो कर्मविपाकके प्रतिफलन है उनको इतने 
हैयतासे बताया गया भर उनसे हटनेकी बात की जा रही है, यह बात तो है हो कहाँ, बढ़िप' 
ऐसा हो रहा है कि इसके चित्तमे से घर वैभव परिवार आदिक ये नही हट पा रहे । » तो 
वैभवके चचरकी बात क्‍या करे, इनके उपयोगसे तो इनके सस्कारमे, तो इस मोहीके >क्रेति ' 
मे तो घर वसा, दृकान बसी, वैभव बसा । चर्चा तो ऊँची करेंगे, सुनेंगे, पर कोसी यह 
आयगा ऐसा कि यह तृष्णाका रंग घर कर जाया, श्ररे कैसे हो गया यह रग “हैं, ये सब 
चर्चा हो रही थी कि यह जीव तो सारे विभावोस्ते निराला ज्ञानमात्र है और फू 'लथमें >र्ववक 
आनन्द मान रहे थे, मयर हो क्‍या जाता कि तृष्णाका बड़ा गहरा रग ऋट#* दैना है। मैं 
तक अनुभवसहित ज्ञान नही होता तब तक उसे सम्यग्ज्ञान नही बताया ईद ही अगले भव 

... साधारण ज्ञान व सम्फक्षानका तथ्य--ज्ञान श्ौर सम्यस्ज[ कप हो सकते है । 

जिनको सम्यग्ज्ान होने ताला है वह, जो जीवादिक तत्वोंके बारेमें जहँ 
क्या गलत रख रहा ? गलत नही रख रहा । गलत जानकारी रॉ” 
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बी । जानकारी तो ठीक रख रहा। जैसा पदार्थका स्वरूप है वैसा ही रख रहा, मगर जो 
सहज आत्मस्वरूप हे उप्तका भ्रनुभव नही हुआ, इसलिए उसे 'कहेगे साधारण ज्ञान और अनु- 
भव होते ही उसे कहेंगे सम्यग्ज्ञान । जैसे जिसने मानो बडवानीमें जो मूर्ति है श्रादिताथ भग- 
वानकी, उस मूर्तिकों जिसने आँखों नही देखा और फोटो देखा, चित्र देखा, पुस्तकोंमे पढ़ा 
और श्रग माप आ्रदिकी सारी जानकारी भी कर लिया तो भी इन-इन विधियोसे जो उस मूर्ति 
के विषयमें जानकारी है सो क्या यह गलत जानकारी है ? है तो वैसी ही जानकारी जैसी 
कि वहां मूर्ति है, मगर मूर्तिके साक्षात्‌ दर्शद किए बिना, उसे साक्षात्‌ देखे बिना जो जानकारी 
है वह तो है एक साधारण ज्ञानके तुल्य भौर जब वह वहा जाकर साक्षात्‌ उसके दर्शन करता 
है तो जो उसके प्रति एक विश्वास आता, जो एक स्पष्टता श्राती उसके साथ जो जानकारी है 
बह कह लीजिए सम्यस्ज्ञानका साधन । तो श्रौदयिक भाव निमित्तनैमित्तिकका परिचय स्व- 
भावहष्टिका प्रयोजक है, कर्ताकर्मत्वका साधक कतई नही । निमित्त शब्द ही इस बातको सूचित 
करता है कि कोई पदार्थ निमित्त दुसरे पदार्थको अपनी शक्तिसे, अपने करणसे, अपनी परिणति 
से परिशमाता नही, तन्मात्र होता नही, किन्तु ऐसा ही ग्रोग है कि रोज प्रयोग होता है कि 
विसम पर्याय, विभाव पर्याय अनुकूल निमित्तकी उपस्थितिमें होती है, सो उस समयमें भी 
निमित्त बिना हुआ नहीं, निमित्तसे हुआ नही । ऐसी सहो-सही दृष्टि हारा तत्वका परिज्ञान 
करने वाला सम्यस्हष्टि जीव ;एक क्षणमे, एक 'निगाहमें अपने श्रापके भीतरके सारे बोभोकों 
परखता है श्रीर उससे निराले भ्रन्तः विशुद्धस्वहूपमे वह ज्ञान द्वारा प्रवेश करता है । 
मिथ्यादर्शनमाख्यात घातान्मिथ्यात्वकर्मेणः । 
भावों जीवस्य भिथ्यात्व स स्थादौदयिक' किल ॥११००॥ 

पूर्वोक्त सिध्यात्वको कौदयिक्रताका स्मरण--मिथ्यात्वकर्मकी चोटसे, देखो यहा घात 
मे ता, भी दे दिया है, आक्रमण, घात, उदय, विषाक, तो उस मिथ्यात्वकमेंक्रे उदयसे मिथ्या- 
समा8. हि डी कस वर्ण ते 

बंद वी प्र उदयसे सिथ्यादर्शन होता, यह बात कही गई है । का इस 03775 नसे पह 
तो लागकंरता, है सो वह भाव जीवका मिथ्यात्व है भ्रौर औदबिक । साख्य भी कहते है कि अकृति 
हवयलिक लो न है और जीव अ्रपरिणामी है, प्रौर गुद्ध स्वभावकी दृष्टिके श्रयोजनसे 
३ इसी कारण हु रहे है कि ये सब प्राकृतिक है मायने पौदगलिक है, मगर इस कयनमें अंतर 
यह कोई मंयनिकार कहते हुए भी यहा स्वरूप स्वीकार किया गया है कि उप्त अनाउुल 
स्वतः बचके कारण नहीं. बन रहा, वहा यह स्वरूप स्वीकार हनही किया गया । स्वोकार वा 
कि व्यक्त विकार बनता हे क्योकि ज्ञान भी प्रकृतिका विकार मान लिया गया | इतने संतुलन 
है बभ्ावदर्शाका प्रयास करता है। इसका वरश्यतर पहले बढ्धत हो चुरा, 


'का यह स्मरण कराया गया है । 


गा ११०१ ३४७ 


श्रस्त जीउस्यथ सम्यवत्व गुणश्चैकी निसर्गजः । 
मिथ्याकरमदियात्सो5पि वैक्ृतो विक्ृताकृति' ॥११०१॥ 

मिथ्यात्वप्रकृति दर्शनमोहके उदयसे सिथ्यादर्शनक्तना उदय--जों भी पदार्थ होता हैं 
उसमे भेदविवक्षासे निरखनेपर अनन्तशक्तियाँ विंदित होती है। होता तो अखण्ड ही पदार्थ 
और स्वभाव भी अखण्ड किन्तु उसे पहिचाननेकी विधि सिवाय भेद विवरणके और कोई नही 
है | तो जब किसी वस्तुका परिचय करते चले तो उसमे रहने वाली श्रनादि अनन्त शक्तियों 
का परिचय होता है । श्रात्मा भी एक पदार्थ है, उसमें भी अनन्त शक्तियाँ है। अननन्‍्तशक्तियो 
के नाम तो निरखे जाना अशक्य है १र कुछ प्रसिद्ध शक्तियाँ, जिनके जाननेंकी आवश्यकता है 
और. अपनी शान्तिमे जिनका परिचय मददगार है ऐसी कुछ शक्तियां है, जिनमें एक शक्ति 
सम्पवत्व नामक है | श्रद्धा कहो, सम्यवत्व कहो एक ही बात है। सम्यक्‍त्व, ज्ञान, चारित्र, 
आनन्द, दर्शन झरांदिक अनेक शक्तियाँ हैं, जिनमे एक सम्यक्त्व गुण है । जो सम्यक्त्व शक्ति 
काम करती है, इसका परिशमन भिश्यात्वहपमे हो, सम्यवत्वरूपमे हो, सम्यग्मिथ्यात्वरूपमे 
हो, ऐसा ही श्रद्धा सम्बंधित परिणमन इस सम्यकत्व गुणका कार्य कहलाता है ॥ तो यह गुण 
एक विसर्गज है, अपने श्राप ही सम्यक्त्वगुण है, पर मिथ्यात्व नामक कर्मोदय होनेपर यह ही 
सम्यकक्‍्त्व गुण विक्ृतरूप परिणम जाता है | जैसे दरपणमें रवच्छता है निजमे, मगर सामनेके 
पदार्थका सन्निधान पाकर छायारूप परिणम जाता है तो ऐसे ही आत्मामें सम्यक्त्वगुण है तो 
परिणमा तो वह अपने ही परिणमनसे, मगर मिथ्यात्वहूप परिणमा तो मिथ्यात्वप्रकृति कर्मो- 
दगप्रका निर्मित्त पाकर परिणमा । उस समय क्‍या स्थिति होती है इस जीवकी कि नाना भिथ्या , 
आशय बनते है । शरीरको मानता---मैं हु, विभावकों मानता “यही मै हु! यह तो सब मिथ्या- * 
त्वीमे एक मूल जड है । यह तो सर्वेत्र पाया जाता जहाँ-जहां मिथ्यात्व है। कोई ऐसे भी 
चतुर व्यक्ति होते है जो कुछ भेदकी बात करते है । शरीर मै नही, मै आत्मा जुदा हूं, ऐ तो 
कहने वाले भी शरीरमे मैं की बुद्धि रखते हुए कहते है । मिथ्यात्वका अ्रश कहाँ किस-किति ' 
से पडा हुआ है, उसका पार पडना कठिन है। ऐसे-ऐसे महामुनि जो कोल्हूमे शद्भु दवा मो येंहें 
जायें और शब्तुको शक्रु न समझें, इतनी तक समताकी बात रखें तो भी सम्भव है क में सब ' 
मिथ्थात्वका भ्रश हो सकता । बताया ही है कि ऐसे-ऐसे भी मिथ्यात्व अंश छो५में »विक 
सबकी पहिचान कैसे हो तो उसकी वुक्ली बल इतनी है कि अपनी इस प्ा देना है। मै 
होना कि यह मै हू । तो पूछोंगे--तो फिर उन सुनियोको क्या बुद्धि 7 हे ही अगले भव 
पिल्न रहा, फिर भी उस शरीरको बचानेकी कोशिश नही कर ँ एव हो सकते है। 
हो रहे, फिर भी मिथ्यात्व सम्भव है। वह कौनसा परिणाम है? के ; 
रखनी चाहिए, इस तरहकी बुद्धि रखकर केवल एक द्र॒व्यालि 





३४८५ यध्यार 
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आत्मवुद्धि है इसलिए बहु मरकर भी अपना मिथ्यात्व नहीं तज पाया । यह एक बहुत सुक्ष्म 
प्रशका हशन्त दिया,है । तो ऐसे ही यूहस्थ जनोमे भी धर्मके बड़े अच्छे उचे-ऊंचे काम करने 
की गोचते है, करते है और ऐसा करते हुए भी मिथ्यात्व रह जाय, यह क्या सम्भव नही है ? 
श्रच्छा किया, जो काम बने उसमे ऐसा सतोप करना कि मैने किया, लोग समझे ठीक किया, 
इस तरहसे जो उस ही पर्यायमे चलता है, क्रियामे चलता है, वचनकी जो चेष्टा है वह सब 
भिथ्यात्वका ही तो श्रश है । 
सिथ्यात्वविषसे सर्वथा हटकर सहुजस्वरूपमग्नताझ्े प्रतापसे सिद्धिका लाभ--जो भी 
मुनिराज सिद्ध हुए है वे मिप्यात्वविपसे दूर होकर, फिर सम्यर्द्शन, ज्ञान चारित्रमे तन्मय 
होकर सिद्ध हुए है, निग्नन्थलिग बिना सिद्धि नही है । मुनिभेष हुए बिना किसीने भी मोक्ष 
नहीं पाया, पर उन सबने जिन्‍्होने मोक्ष पाया है उन्हे मुनिभेषमे ममता न थी, मुनिभेषसी 
उपेक्षा थी और उसका ख्याल ही छोडकर उन्होने सिद्धि पायी याने पर्यायसे प्रात्मबुद्धि 
कितना निकालना है सो मुनि होकर भी अपनेको मुनि नही मान रहे थे, उस प्रकार पर्यायरूप 
नही समझ रहे थे, एक चिदानन्दस्वरूप अपनेको अनुभव कर रहे थे | तो ऐसे ही हम आपकी 
कुछ भी स्थितिया हो, सब स्थितियोमे गुजारा चलेगा, मगर श्रपनी इस प्रतीतिको न छोडें कि 
से तो यह एक सहज जञानप्रकाशमात्र हु--इस प्रतोतिको छोडकर जब चित्तमे बस जाता कि 
मैं इस मान्यताका हू, इस पार्टीका हू, इस पक्षका हू, इस जातिका हुं, किसी भी प्रकार किसी 
भी पर्यायमे जहा भ्रपना लगाव बनाया है वहा समझो मिथ्यात्व श्रा गया । तो यह मिथ्यात्व 
किन-किन रूपोमे प्रकट होता है उसकी असख्यात मुद्रायें है। कोई देवी देवताझोकों श्रपना 
कल्याणकारी मानते है और उनकी पूजा करते है, कोई वृक्ष जैसे एकेन्द्रियको भी देवताके रूप 
नें मानता है ओर उनकी भी आराधना करता है। यह मिथ्यात्व किन-किन रूपोभे प्रकट 
- इससे बढ़कर और आप आश्चय क्या करेंगे क्रि निग्नेन्‍्धलिग रखकर यह मिथ्यात्व एक 
में समा॥ गुप्त मुद्रा वताये रखता है भर गृहस्थ होकर भी धर्ममें बुद्धि बनानेके प्रति श्रम करते 
वेद दो प्रकनको अभ्रपनी पर्यायमे, इज्जतमें, यशमे, इनमें ममत्व रहता है । तो वहां भी मिथ्या- 
तो नामकर्मके की । जिसको अपने आ्रात्माका सन्‍्तोप नही प्राप्त होता उनकी गति तो बाहर-बाहर 
बरव्यलिज़ तो नली है। मै भ्रात्मा ज्ञाममातर हु । जानन होना, ज्ञानप्रकाश होना इतना ही मेरा 
है, इसी कारण द्रव्क्ाश परिणमन, इतना ही मै करता हूं, उस ही ज्ञानप्रकाशको मैं भोपता हू, 
यह कोई भावविकार4. चैतन्यप्रतिभास है यह ही मेरी दुनिया है, यह ही मेरा परलोक है, इसीमे 
स्वतः बधके कारण नहीं अतिरिक्त मेरा कही कुछ नहीं । ऐसा जब अपना परिणाम जगे तो 


कि व्यक्त विकार बनता है प्रौर एक आत्माकी सुध छोडकर जो कुछ भो विकल्प चलता है वहा 
ने है और परभावकी अ्रटकमे इस जोबको समन्मार्ग वही मिलता । 


गाथा ११०२ देड्8 


बहुत सरल कुज्ञी है, सुगम साधना है । कही बैठे हो--दूकानमे, घरमे, जंगलमे “जरा अपनी 
दृष्टि डालें ओर निरखें कि मै तो यह सहज ज्ञान प्रतिभास मात्र हु और जो कुछ विपत्ति 
विकल्प इसपर लद॒ते है वह सब कर्मविपाकगि छाया है | वह मै नही हु । मैं तो भ्रन्तः सहज 
चैतन्य प्रतिभासमात्र हूँ । जहां यह दृष्टि हुई बढ़ा वे सत्र काम भले, होने लगते है। सम्वर 
होना, निर्जेरा होना, शान्ति होना, सतोप होना आदि सभी बातें उसके होने लगती है । अपने 
उपयोगमे श्रपना स्वरूप प्रतिष्ठित करना है | तो मिथ्यात्व नामक प्रक्ृतिके उदयसे इस जीवके 
ऐसे-ऐसे मिथ्या आशय हुआ करते है | वे श्रौद्रिक है, कर्मोदय पाकर हुए. है, स्वहूप नही है, 
मैं उनसे निराला केवल जुद्ध चैतन्यप्रतिभासमात्र हू । स्वभावहृष्टि करानेके लिए ही औदबिक 
भावका वर्णन चल रहा है । स्वभावहष्टि करानेके लिए ही यहा यह सब निमित्तन॑मित्तिक 
बातो हो स्रष्टता की, जा रहो है । 

उक्तमस्नति स्वरूपं प्राडः मिथ्याभावस्यथ जन्मिनाम । 

तस्मान्नोकत मनागत्र पुनरुक्तमयात्किल ॥११०२॥ 

सिथ्याभावकी महावलेशरूपता--इन जीवोको मिथ्यात्वभाव कितना क्लेश कर रहा 

है कि यह जीव चेतमे नही है, व्यग्र होता रहता है, निरन्तर अशान्त रहता है, इसका कारण 
क्या है ? मिथ्याभाव । मिथ्याभाव यहाँ घर कर गया है, संतोष और ग्रानन्दका धाम जो 
अपना चैतन्यस्वरूप है उस स्वरूपमे जब अपना प्रवेश नही तो दुःख तो होगा ही। मछली 
का श्रपना खुदका घर पानी है, समुद्र है, नदी है, तालाब है, कोई मछली किसी 'प्रकार उस 
समुद्रसे अलग हो जाय, बाहर जमीनपर पड जाय तो वह तो व्यग्न होगी, तडफेगी, उसको 
शान्ति रच मात्र भी नही है । व्याकुल हो-होकर मरण करेगी, ऐसे ही अपना जो निज धाम" 
है, यह ज्ञानानन्दस्वरूप निज अंतस्तत््व उससे जब हम चिग्रकर किसी प्रकार बाहर फस' गए! 
इन बाहरी विषयभूत पदार्थंमि लग गए तो हम व्यग्न हां तो रहे।, ।..न्तर बेचैन ही तो 
रहेगे प्रौर यह कुछ व कुछ सोचकर अपने द्वारा क्या किया जाय कि आदत पड़ी है, प्रकृति ' 
वही है कि यह बाहरके विषयश्त पदार्थोेभि ही रमण करे, सो ऐसा मिश्याप्व कम, ऐसा यह 
जीवका भिथ्यापरिणाम इसे कितना दुःख दे रहा, इसमे क्या-क्या अ्रवस्थायें होती हैं, ये सब 
जानते है, देखते है और इसी ग्रन्थमे पहले कहा भी जा चुका है, उसके सम्बस्णमें +,थिक 
क्या अहन। ? जो दोष है उसे दोष रूपते देखें और उससे अपनेको श्रलंग कर देना है । 
ज्ञानस्वरूप हू, वही प्रतीति हम लोगोकी रक्षा करेगी । यह ही शरण है, यह ही अगले भव 
सें सी हमको कुछ शरण रहेगी झ्ौर इस ही क प्रतापसे हम भवसे भी रहित हो सकते है । 

अज्ञानं जीवभावों य. स स्पादौदयिक: स्फुटम । 

लब्धजन्मोदयाद्यस्माज्जानावरणकर्मणः ॥११० शा 
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ज्ानावरणकर्मके उदयसे हुई अ्रज्ञवद गाकी औदयिकताका निर्देश--तत्तववार्थसूत्रमे 


आप पढते होगे कि अं दयिक भाव २१ होते है--गति, कपाय लिड्भ, मिश्यादर्शन, अ्ज्ञान, 
असयम, असिद्धत्व त्र लेश्या आदिक २१ भावोका वर्णत यहाँ किया जा रहा है । तो क्रम प्राप्त. 
मिथ्यादर्शनका वर्णान हुआ । अरब अज्ञानभावका वशंत करते हैं। देखो अज्ञानभाव दो प्रकार 
का होता है, एक तो ज्ञानकी कमी रूप अज्ञान और एक ज्ञानका उल्टा चलने रूप अज्ञान । 
तो जो ज्ञानका उल्टा चलने वाला भ्रज्ञन है वह तो मिथ्यादशनसे सम्बंधित होना, सो क्षयोप- 
शमिक होकर भी अ्रशुचि हैं। वह श्र$,,न और्दा+क नही, है तो उसमे मिथ्याद्शेनके उदयका 
सम्बन्ध, मगर ज्ञान उल्टा भी चले, मगर ज्ञान चलना भी तो क्षयोपशम बिना नही बनता, 
इसलिए वह मिथ्याज्ञान क्षायोपशमिक भाव है, औदयिक भाव नही । ज्ञानमें इतनी योग्यता थी, 
जशानावरण इतना कम रह गया था, क्षयोपशम था कि ज्ञान चला तो जरूर, मगर भिथ्यादर्शन 
का सम्बन्ध होनेसे उल्टा चला । उस श्रज्ञानकी यहाँ चर्चा नही है, किन्तु ज्ञानकी जो कमी है 
ऐसे अज्ञानकों यहाँ औदयिक कहा जाता है। यह पज्ञानभाव इस जीवका भाव यह ओऔदयिक 
भाव है । ज्ञानावरण कर्मके उदयका निमित्त पाकर अज्ञानदशा बनी है और यह श्रज्ञानदशा 
यह केवलज्ञानसे पहले-पहले रहती है । १२ वें ग्रुणः्त्रान तक यह अज्ञानभाव पाया जाता ६ । 
अ्रज्ञानका उल्टापन नही, वह तो अविरत सम्यकत्वप्ते पहले ही नष्ट हो जाता है, लेकिन ज्ञान 
जब तक पूर्ण विकसित्र नही है, ज्ञानने ऐसी जो कप्जोरी है बह कैसे हुई, क्यों हुई ? जो 
विषम पर्याय होती है वह किसो न किपी निमित्तको पाकर ही होती है । यह भझ्रटल नियम 
है। तो चूँकि अज्ञानदशा विभाव है, वियव पयाय है, वह किसका निमित्त पाकर हुई ? 
ज्ञानावरण कर्मका निमित्त पाकर | देखित औदविकत,का निर्णय करे और विवेकपूर्ं दृष्टिसे 
निरखें | ;; 

जीव विकारके प्रसंगमें हशान्तपुवंक निसित, उपादान व नैमित्तिक कार्यक्री चर्चा-- 
निमित्त व उपादान--इन दोनोकी अत्यन्प्र-ग दवायें हुआ वरती है। जैसे हमारे साभने 
दर्पण रखा है और हमारे पीछे कुछ बालक खेल खेल रहे है, खूब उछल फाँद रहे है, ऊघम 
मचा रहे है, जीभ निकाल रहे, हाथ पैर (ना रहे तो वह सब प्रतिबिम्ब उस दर्पणमे हम 
देख रहे हैं। अब उस दर्पणमे जो अतिबिम्ब नजर झा रहे है वह सब उस दर्षणकी परिणति 
है या श्रन्यकी ? दर्पए'्मे जो स्वच्छेताका विकार चल ,रहा है वह दपणकी परिणति है। 
स्वच्छता ढक गई भ्ौर वह फोटो भरा गई। इस प्रकारका जो परिणमन चल रहा दषणमे 
वह दर्पएाकी परिणति है और केवज हम उस दर्षणफ़ों निरख करके ही कुछ कहते जा रहे 
कि अब दर्षणमें ऐसा फोटो आया यह हाथ उठ गया, यह पैर उठ गया । वेवल दर्षणको 
निरखकर दर्पएणके विकारकी बात हम कह रहे । यह भी एक ज्ञान है । जब उसके निर्णायकी 
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बात श्रायगी तब कहना ही पड़ेगा कि ,दर्पशमें जो एक प्रतिबिम्ब हुआ है, वह इन 
खेलने वाले लड़कोंका सन्निधान पाकर हुम्ना है, दर्षणर्म उसके मात्र स्वभावसे निरपेक्षतया 
निम्मित्तकी अ्रनुपलव्धिमे नही हुआ । अगर ऐसा हो तो वह फोटो सदा रहेगी, फिर क्यों भाग 
जाता ? लड़के भाग गए तो फोटो नदारत । यो निर्मित्तकी उपस्थिति व अनुपस्थिति निणुय 
बताती है । इससे दोनो दृष्टियोसे लाभ क्‍या मिलता हैं ? सो कहाँके हृष्टान्त्से तो समझता 
क्‍या है ? अपने आरात्माका ही उदाहरण लो। आत्माके इस उपयोगमे रागहप, कल्पनाये, 
विचार, तृष्णा, कषाय, लोभ ये सब बन रहे है, थे सव परिणमन हो रहे है, सो हम एक 
दृष्टिसे जिसे कहेंगे भ्रभुद्ध निश्चयनय, उस अशुद्ध निश्चयनयकी हष्टिसे जब हम निरखते है 
तो यह हो देखेंगे कि जीवमे जीवके परिणमनसे जीवके ज्ञानविकल्पसे ये राग ह्वेषादिक बन 
रहे है । वहाँ दूसरे पदार्थवा नाम नहीं लिया जा सकता, क्योकि वे निश्चयनयके युडमें 
निरखे जा रहे है। निश्चयनय दो पदार्धोको नही देखता, मगर जब निर्णय वास्तवमे करने 
लगो तो, निर्णय होगा क्‍या हुआ ? क्यो हुआ ? कहाँ हुआ ? वया मुझ आत्मामे सेरे स्वभाव 
से ही ये रगद्ठेंष उठ पड़े या कोई विधि है । तो वहाँ निर्णय बतायगा कि क्रोध, मान, माया 
लोभ प्रकृति, पौद्गलिक कर्म इनका विपाककाल आया, इसका विपाक फूटा, उसका प्रतिफलन 
हुआ, इस तरह उसे निमित्तमात्र करके यह जीव अपने ज्ञानमे विकल्प करने लगता । निर्णाय 
यह बतायगा । 
अ्शुद्धनिश्वयनय व निमित्तनैसित्तिक भावहष्टिक लासका निर्णय--अब यहाँ निरखे 
कि अशुद्ध निश्चयनय व निभित्तनैमित्तिक भाव इन दोनो दृष्टियोत्ते लाभ क्या मिलेगा ? जब 
हम केवल अशुद्ध निश्चयनयको हृष्टि रखते है, जिसमे हम क्रिसी पदार्थका ख्याल भी नहीं 
करते, केवल यह ही निरखते जा रहे कि जीवमें जीवके परिणमनसे, जीवके कारणापनेसे यह्‌ 
रागद्वेप परिणमन हुआ है । इस दृष्टिमे यह बात असत्य नहीं है और इसका लाभ लिया 
जाये तो यह मिलेगा कि जब निमित्तपर हृब्टि नहीं जा रहो, केवल एक जीव उपादानपर 
ही दृष्टि हे तो ये रागढ्ेष जो लम्बे होते है, बुद्धिपूवंक हुआ करते हे, प्रकट करके हुआ करते 
भ् किसी बाह्यददार्थका आभश्रव करके हुआ्ला करते है, तो जब इस आणुद्ध निम्बपनयके 
पी भी बाह्य पदार्थफा ध्यान नहीं दिया तो आशयभूत पदार्थके श्रालग्वन बिना 
'ाको पायेंगे ? लाभ वहाँ यह हुआ, लेकिन इसमें 
' आवोके परिचयके । अब दूसरो दृष्टिका लाभ 
जाना कि मुझ जीवमें जो ये रागहेव 
पगावकी मुद्रा नहीं हैं उस 
चतए जैसे कोई ब्रा हु 


कुछ अतुगमता है अपेक्षा- 
देखिये-जवब निर्मित्तर्नमि- 
द्विबल्प हो रहे हैं सो २, 
४ मंवियाकशा निमित्त 

४ साकार जैड 


डर 


रन 
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गरनपर लद॒ जाय, ऐसे ही पुदूगल विपाक्त इस जीवपर ज्ञेयरुपमें लदे तो जीवमें इसके अनादि 
विश्रम पडा है, सो उससे अ्रपना लगाव बनाता हैं इसलिए दुखी होता है। तो जहां इस 
परिचयसे जाना कि ये विभाव पीदूगलिक कर्मके विपाकसे उत्पन्न होते है मेरे स्वरूप नहीं है, 
मेरे ज्ञानके साथ नही है, तब अपने. सहज स्वरूपका ज्ञान बढा सुगम हो जाता, तो फिर मेरा 
स्वरूप क्‍या ? जब ये विभाव हैं, जब ये हेय है. परतत्व है, परकी छाया है तो मेरा स्वस्प 
क्या ? मेरा स्वरूप अपने आप सहज निरयपेक्ष जो कुछ मुझमें वर्ते वह है। वह क्‍या, केवल 
जानन ज्ञानप्रतिभास, चैतन्यमान्न है । 

स्वानुमचसे सहजस्वरूपका सुनिर्णशय--श्रव इस सहज चैतन्यस्वहूपके बारेमें कोई 
अधिक पृद्धताछ्ध करे तो उत्तर नहीं दिता जा सकता । जितने शब्द हे उतने तक तो वात 
चली, मगर कोई कहे कि मेरे तो ,उपयोगमे उतार ही हो कि मेरा सहजस्वरूप क्‍या 'है, तो 
यह वत्ताया नही जा सकता । यह तो श्रापके ही द्वारा, खुदके ही द्वारा उतारेसे उतर सकता 
है । जैसे मिश्रीके स्वादकी कोई चर्चा चलाये---अ्रत्ी मिश्री बहुत मीठी होती हैं । * कितनी 
मीठी ?'' भ्रजी बहुत मीठी । बहुत-बहुत युक्तिया भी देंगे कि देखो पहले गनन्‍नेके रसमे जो 
मिठास होता है उससे भ्रधिक मिठास गुडमे हं,ता है, शुडसे मैल निकालकर शवकर बना दी 
गई तो उसका मिठास और भी अधिक होता है, और उस शक्‍्करका मैल छांटकर मिश्री बना 
दी गई तो उसका रस श्रौर मीठा होता है, अजी उस मिश्रीके स्वादका क्‍या 'कहना ? “ यी 
कितना ही शब्दों द्वारा कहा जाय, पर उसके स्वादका सही-सही ज्ञान यों नहीं हो पाता । 
तब फिर सही'ज्ञान कंसे हो ? अरे उस. मिश्रीकी डलीको उसके सुखमे धर दो, वह उसे 
चखेगा तभी उसके स्वादका वह सही-सही ज्ञान - कर सकेगा । एक तो था शब्दो द्वारा ज्ञान 
और एक हुआ अचुमवादमक ज्ञान । अ्रनुभवात्मक ज्ञान हो जानेपर फिर उस ज्ञानमे सदेह न मे 
रहता । उसमे हृंढ़ता हो गई, स्पष्ट हो गया, श्रनुभवसहित होगा, ऐसे ही श्रात्माका वह सहज 
प्रतिभास उसका क्या रूप है ? यह वही पुरुष समझ सकता जो बाह्य विकल्प तजकर श्रपने 
आपमे .परमविश्वाम करेगा, और ऐसे पात्र पुमषकी पहिचान है कि बह जरा-जरासी बातमे 
घबडायेगा नही । हम शास्त्र पढ रहे, जरासी प्यास, महसूस हुई तो झट पानी पीने दौडे, पिये 
बिना रहा नहीं जाता, ऐसी घबड़ाहट 'ज्ञानी पुरुष नहीं करता । ,जिसकी दृष्टि इस शरीरपर 
अधिक रहती है, जो मौज-मौजमे ही रहकर श्रपना जीवन गुंजारना विचारता है वह आत्मा 
का अनुभव करनेका पात्र नहीं है.। जिसके सम्यक्त्वका उद्यम हुआ है वह अपने जीवनमे यह 
कोशिश करेगा कि इन शरीर बाधावोपर हमारा आकर्षण मत हो कि, हम जरा-जरासी बात 
प्र भी मर न जायें.। “अगर ऐसी आदत रही तो यह दुर्लभ स्वाचुभूति प्रकट न होगी । तो 
यहां प्रकरण चल रहा है अज्ञान ग्ोदयिक भावका | यह अज्ञानभाव सम्यग्शानके होने पर 


है: । जे 
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हो होता है, यह जानकी कमीरन अं.छवपथ्रक भाव हैं। सो ज्ञानातरण कर्मके उदयसे यह 
प्रआानभाव गोटयिव होता है । 
अग्त्यात्मतों गुण, ज्ञान स्वायूवथिविनासकर्म । 
मूच्छितं मृतक वा स्याहयुः स्वावस्गोदवात्‌ ॥११०४॥ 
श्रात्माके ज्ञान गुणकी सहिमा--अजातभाव ओदथिक हैं अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप आत्मामें 
जो ज्ञानकी कमी है, इस न्यूनताका होना कर्मकि उदयक्रा निमित्त पाकर है, अतएव यह 
भ्रीदयिक है । यहां होता बया है कि आत्मामें एक ज्ञानगुणा है और यह गुण सर्वध्धान गुण 
है । ज्ञानके द्वारा ही अपने परकी, हित अहिनकी परीक्षा होती हैं। इस ज्ञानके द्वारा ही ग्रात्मा 
में जो श्रव्य गुग बसे है उन सब गुणोकी जानकारों होतो हैं । जैसे श्रहुंत भगवानके उपदेश 
से जो नहीं सममरमे झा सके ऐसे सिद्ध भ्रभ्ुकी, तत्वोकी जानकारी होती है । ऐसे हो इस 
ज्ञानगुणऊ द्वारा झ्त्मामें जो और गुण है उत ग्रुणो्ी जानकारी होती है । जैसे अरहंत भग- 
वानके उपरेशसे जो नहीं समझें भ्रा सके ऐसे सिद्ध प्रभुकी, तत्वोकी जानकारी होती है। 
ऐसे ही 5स ज्ञावगुगाके द्वारा आात्मामे जो और गुण है उन गुणोंकी जानकारी होती है अ्रथवा 
देखो श्ात्मामे अनेक प्रकारके गुण है। भेतन गुणमें भ्रवेतन गुण दिख रहे--जैसे श्रस्तिःव, 
वस्तुत्व, द्रव्यस्व, अगुमलघुत्व, प्रदेशत्व और प्रमेयत्व श्रादिक, ज्ञानदर्शनक्तों छोड़कर शेष गुण 
भी सब ये चेतन तो नहीं है, अचेतन हे । इनका स्वरूप चेतना नहीं है। तो चेनन गुण तो 
दो है-- दर्शन प्रौर ज्ञान । और बाकी अनेक गुण उतने श्रनंत गुण अन्रेतन गुण है । मगर 
भात्मामें प्रभेतन गुण है इस छातेसे झात्माकों अचेतन वहा जाना चाहिए ना ? जहाँ चेतन 
नेका हुए है शानगुणके बरण श्ात्माक्रों चेतन कहनेका हक है, वहां ऐसे अनस्त गणोंओे 
अ्रवेवव्क कारण ग्रभेतन कहनेशग हक होना चाहिए । मो उत्त निर्शायक्रे समथ ओकारस लीला 
में; समय बाड़ा तो जा सकता है कि झारमा चेतन भी है, अचेवत भी है, सगर आत्मा अचे- 
तेद डहुनमें दिन गयाद नही देता । वह एक ज्ञान गुर ऐसा अथधान हैं कि जिसकी रश्मियां 
मामी सब गुसर्योपर फली हुए हैँ । तो एव श्रात्मामे ज्ञान नामढा जो गृगा हैं, जो झपना झीर 
धपूर्द प्र हा प्रतिभाग वर बारूत है । जानकी यह तारीफ है दि; नक्गा आर परयदार्थ 
का कान कराया है । जद प्राप दलने थि बहू उम्भा है तो बह वात रच ह ना ? ब. दंगे 
ले सर हे धार गम्गा है, इस तरदबन जो ज्ञान एपरा # बढ़ धान सच है ना 


क्या 


सथ € | ता 
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२2३४८ पंजाध्यायी प्रवचन पंचदण भाग, 


ज्ञानके स्वापूर्वाधावमासनत्वके विरोधनें कुछ दार्णनिकोकें विचार--दाशनिक लोग 
इस सम्बधमे कितना ही तक उठाने है--बो्ड कहता है कि ज्ञान खुदको नहीं जान सकता 
याने जो ज्ञान बत रहा था, चल रहा था बढ़ ज्ञान अपने आपके स्वरूपकी सच्चाईमें नहीं 
पहुच सकता । कोई दार्शनक यहाँ कहते है कि यह ज्ञान किन्‍्ही श्रथोकों जानता ही नहीं, अर्थ 
तो है ही नहीं कोई । जगतमे जो इतने पदार्थ दिखते है ये स्वप्नकी तरह मायामय है । ऐसा 
कुछ ज्ञानमें सोचा कि वे पदार्थ सामने श्रा गए, कुछ दारणनिक ऐसा मंतव्य रखते है ओर जरा 
जल्दी सुननेमें तो ऐसा लगता होगा कि वाह कैसे दार्शनिक है जो दिखने वाली चीजों को 
भी कहते हैं कि यह सब केवल स्वप्न देखनेकी तरह है | है कुछ नहीं | ज्ञानमे कल्पना जगी, 
जानने एक इस तरह॒का विकल्प किया कि वह चीज सामने खड़ी हो गई । एक दार्शनिक यों 
कहना तो एक दाशेनिक यो कहता कि ज्ञान इन बाहरी पदार्थंकों तो जानता है खूब, मगर 
यह ज्ञान स्वयंको नही जानता । और दोनो प्रकारफे दार्जनिकरोकी अ्रपनी-प्रण्नी बडी तेज 
प्रक्रिया है, जिन्हे संक्षोपम बताया हैं। हाँ धान अपनेको नहीं जानता । उनका मततव्य है 
स्वात्मनिक्रिया विरोध. किसी भी पदार्थकी अपने श्रापमे क्रिया नही हुआ करती श्रौर उनका 
हृष्टन्त है कि कुल्हाड़ी कभी अपने श्रापको वाट नहीं सकती । अनेक काठ तो कुल्हाडी छारा 
काटते देखे गये, मगर स्वयको कुत्हाडी नही काटती। ऐसे ही यह ज्ञान इन सारे पदार्थोको 
तो जान लेगा, मगर खुदकों नहीं जान सकता । यह तो आपको एक युक्तिका नमूना बताया । 
कैसी कैसी तेज युक्तियाँ देते है जिनको आप प्रमेयकमलमार्तण्ड, अष्टमहणी जैसे दाशंनिक ग्रन्थों 
में खूब विस्तारस पायेंगे, जिनपर प्रवचन भी हुए, प्रकाशित भी हुए, उनको पढ़कर झाप 
जानेंगे कि वे कैस-कैसे अपने मतव्यकों सिद्ध करते है। तो दूसरा दाशनिक जो यह कहता है 
कि यह तो वाहरकी कोई चीज ही नही हे, केवल एक ज्ञानत्रह्म है और ग्रे तो सब ज्ञानब्ह्मके 
ही रूप है, ये च्रीज नहीं है, उनकी युक्ति है। तुम्हारे ज्ञानमे न आये तो तुम्हारे लिए हैं 
कुछ ये क्या ? पहली बात तो यह हुई। अब दूसरी बात--यह तो ज्ञानकों ही जानता क्या 
वह परपदार्थोक्रो भी जानता । स्याद्रादी जैन भी तो यह ही बताते कि ज्ञान निश्चयसे स्व- 
को ही जानता है, परपदार्थंको नही जानता तो वे दार्शनिक कहते कि यह ही तो हम कह 
रहें वि ज्ञान परपदार्थकों जानता क्यो नहीं, यो कि परवदार्थकी सत्ता ही नही | जो कुछ 


है वह ज्ञानका ही रूप हें । बाह्य पदार्थ कुंछ नहीं हैं । 
ज्ञानके स्वापूर्वार्थाधभासनत्वकी सम्क्तिक सिद्धि--स्वापूर्वार्थावभासनकै विषयमे 


स्थाह्वांद सिद्धान्त यह कहता हे कि ये दोनों ही बातें एकान्तमे खिच गई सो गलत । ज्ञान 
स्वकों जानता है निश्चयसे, ज्ञान व्यवहारसे परकों जानता है श्र्थात्‌ परमे तन्‍्मय होकर नहीं 
जानता इसलिए व्यवहार है । कही उस व्यवहारका यह भ्र्थ नही कि यह बात असत्य ही है 
कि परपदार्थकों जानता ही नही है, पर पदार्थ है, उनके बिषयमे जानकारो है, परस्तु अपनेमे 


हि 


गाता ११०२५ हे ३५५ 


में ही तन्मय होकर जानता है इस कारण परको जानना व्यवहारसे श्लौर खुदको जानना 
निश्चयसे है ओर देखो जो ज्ञान' खुदके सहीपनेका ज्ञान न रखे उस ज्ञानमे या उस ज्ञानसे 
बाह्य पदार्थके सहीपनका निर्णय हो हो नहीं सकता । जैसे हमने जाना कि यह खम्भा है तो 
खम्भाकों तो हम झ्राप डटकर जानते और यहाँ हम संदेह करे कि खम्भेकों जिस ज्ञानने जाना 
वह सच्चा है या नही ? ये दोनो बाते एक साथ हों सकती क्‍या ? खम्भेकों जानने वाले 
ज्ञानमे हम सदेह बनाये और खम्भेको हम सही स्वीकार करे--ये दो बातें एक साथ नही हो 
सकती । जहाँ जाना कि यह खम्भा है वहाँ दोनोमे ही निर्णय है कि खम्भेको जानने वाला 
ज्ञन दर्शन है और यह खम्भा है यह भी सत्य है। इस तरह ज्ञानमें ये दो बाते पडी हुई है 
कि वह स्व को जानता है ग्रर परको जानता है । 

ज्ञानावरणके उदयसे ज्ञानकी सूच्छितता--स्व और अपूर्वे अर्थेका प्रतिभास करने 
वाला एक ज्ञान नामक गुण है सो ज्ञानावरणका उदय होनेस यह ज्ञानगुण मूछित श्रथवा 
मृतक णरीरकी तरह निश्चेष्टठ हो जाता है याने उस ज्ञानको देखिये कि ज्ञानावरणका उदय 
होने पर जो अश व्यक्त नही हुए है उस श्रोरसे तो यह मूछित- है यह तो मानों मृतक कलेबर 
की तरह है | कैसा निमित्तनैमित्तिक भाव है। और देखो कोई कहें कि ऐसा हो होना था 
सो हो गया । क्यो हो गया ? श्रब तक हम क्यो ससारमे रुले ? अबसे पहले मोक्ष क्‍यों नहीं 
चले गए ? निमित्तनैभिन्तिक भाव असिद्ध नही है, नही तो वैज्ञानिक प्रयोग या आ्रापकी रोज 
रोजकी बनने वालो रोटियां ये सब बद हो जायेगी । सब लोग जानते है कि भाई इस तरहसे 
भोजन बनता हें---»0ग जलाया, उसके उपर बटलोहीमे पानी चावल, दाल आदि भरकर 
रख वियी लो थोडी ही देरमे खिचडी पक गई, - रोटियाँ बनाकर आगके पास रखकर, रोटियों 
सेक लिया, इस तरहसे सब लोग रोज-रोज देखते ही हैँ । हाँ वस्तुस्वहूप ऐसा हैं कि एक 
पदार्थ दूसरे पदार्थका कुछ नही करता, निमित्त उपाद,नभूत पदार्थकी परिणतिकों नही करता, 
मगर निमित्तकी उपस्थितिमे यह उपादान अपनी परिणतिसे अपना प्ररिणमन बना लेता है । 
विपम विकार परिणशमन निमित्तके अभावमे नहीं होता, तब ही तो इस बारेमे बताया है 
कि ये विकार हटाणे जा सकते है, क्योकि ये विकार अनैमित्तिक नही है, स्वाभाविक नहीं 
है। तो आत्माका गुण है ज्ञान जो कि सत्र श्रोर परपदार्थंका प्रतिभास करते वाला है, सो 
ज्ञानावरणके उदयसे ऐसा यह महतत्त्वश।ली ज्ञानगुण मूछित हो रहा । यह आदयिक है बात 
बतला रहें, ऐसा अनादिसे भ्रब तक हैं, इसका सम्बन्ध भी है। इसमे भरी परिणति तो.इस 
जीवकी ही है, इसी तरह की ही है, झूथर निमित्तके यनावमे नही है । 

अर्थादोदयिकत्वेषि भावस्पास्याप्यवश्पत: । 
: ज्ञानावृत्थ,डिव्स्ते5स्मिन्‌ कार्ये वे स्थावह [ता ॥११०५॥ 


३५६ परचाध्यायी प्रवचन पचंदश भाग : 


झौदयिक होतेपर भी इस शज्ञानभाषमे बन्धाहेतुत्व - यह अ्ज्ञानभाव औदयिक है । 
है औदयिक, फिर भो यह अ्रज्ञानभाव बबका कारण नही है । बताया था पहले कि अज्ञानका , 
ग्रथ दो प्रकारमे है एक तो उल्टा ज्ञान, विपरीत ज्ञान, कुबुद्धि और एक ज्ञानको कमी । ज्ञान 
की कमी बवका कारण नही, किन्तु उल्टा ज्ञान बधका कारण है, सो वहाँ भी उल्टा ज्ञान 
बधका कारण नहो, किन्तु जिस मिथ्यात्वके सदृभावत्ते ज्ञान उल्टा बना है वह मिथ्यात्वभाव 
बवका कारण है । एक दृष्टान्त है कि किसी एक बुढियाके दो बेटे थे । सो एकको दिखता था 
कम और एकको “दिखता था खूब, मगर सब कुछ पील।-पीला हो दिखता था ? वह बुढिया 
अपने दोनो वेटोको वैद्यके पास ले गई | वैच्वने दोनोको एक ही दवा दी । उस एक ही दवा 
से दोनो ही रोग खतम हो सकते थे । दवा क्या थी सफेद मोती भस्मको चाँदीके ग्रिलासमे 
गायके दूधमे मिलाकर देना, बस इसो दवासे पीलिया भी दूर हो जायगा भ्ौर कम दिखना 
भी दूर हो जायगा । सो वह बुढिया दवा ले गई । ,जिस बेटेको केम दिखता था, मथर सही 
दिखता थ्रा उसने तो दवाकों देखकर पी लिया और जिसे सब कुछ पीला-पीला ही दीखता 
था वह बडे रोषमे आकर बोला--मां मै ही तुझे दुश्मन मिला, मुके पीतलके बत॑नमे, गाय 
के मूत्रमे यह क्या हडताल मिलाकर दे रही हो । उसे सब कुछ पीला-पीला ही दिखता था 
सो उसने दवा नही पिया । अब कम भौर सहो जिसे दिखता था उसका तो रोग दूर हो “ 
गया और जिसे अ्रधिक परन्तु पीला दिखता था, मिश्या दिखता था उसका रोग दूर न हुम्ना । 
ज्ञानावरणका क्षयोपशम भी विशेष हो जिमसे जानकारी बने, परन्तु मिथ्यात्वक्रा सदभाव रहे 
तो उस ज्ञानसे कोई लाभ नहीं और ज्ञानकी कमी भी है पर सम्यक्त्वका सद्भाव है तो उस 
अज्ञानके होनेसे भी बाधा कुछ नेहीं । ऐसा श्रज्ञान भाव तो १२ वे गुणस्थान तक होता हैं, 
जहा कि समुचित कारणसमयसार पर्याय होती है, जिसके बाद ही कार्यंसमयसार हो जाता 
है । प्रभु बन जाता है, तो अज्ञानमाव श्रौदयिक है, तिसपर भी ज्ञानावरणादिक कर्मोके बन्ध 
का कारणा नहीं है, बयो नहीं भर अज्ञानसे नुक्सान क्‍या है-- इन दोनो बातोका स्पष्टीकरण 
करते है । 

नापि सक्‍लेशरूपोउ्य य. स्याह्रथस्य कारणम । 
य क्लेशो दुखमूरतिः स्पात्तय्ोगादस्ति क्लेशवान्‌ ॥११०६॥ 

आऔदिक अ्रज्ञानमावमें क्लेशकपता होनेपर भी संक्लेशरूपता न होनेके कारख 
बन्धकी श्रकारणता--ज्ञानावरणके उदयसे जो अज्ञानभाव होता, ज्ञानकी कमीरूप अज्ञानभाव 
सलेशरूप नही है, जैसे ' कि अभी दो वालकोका दृशन्त दिया था--जिसकी दृष्टि कम थी 
उप्ते बिवद नही उठा जिसकी दृष्टि विशेष है पर पीलिया रोगके सदभावसे उप्तको विवाद॑ 
उठ गए, ऐसे हो श्रज्ञानमे, ज्ञानकी कमीमे विश्तम्बाद नही,' सक्‍्लेण नहीं है इसी कारण बधकां 
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कारण भी नहीं बनता, पर वह अजानभाव भी क्लेशपूर्ति तो है हीं। दुःखमूति होना यात 
ज्ञानकी कमी होना यह जीवके लिए कष्ट है, क्‍लेश है, विपत्ति है और बंधका काररा सो 
नही और क्लेशरूप है | क्‍यों क्लेणरूप हैं, इस बातकों आागेके श्लोकमें वतायेंगे, पर यहाँ यह 
वात तो देखिये कैसी असमजसकी बात लगती सी है कि जो ओऔदयिक ज्ञानकी कमीरूप 
परिस्थिति कर्मका बंध तो कराता नहों, किन्तु कलेशमूति अवश्य है। देखो क्लेशूप होकर 
भी बधका कारण नहीं, क्योंकि सकक्‍्लेशरूप नही, क्लेश बधका कारण नहीं, किल्तु संक्लेश 
बधका कारण है । हाँ तो यह गज्ञानभाव क्लेणरूप कैसे है ? इसको स्पष्ट करते हैं । 

दुःखमू्तिण्च भावोध्यमज्ञानात्मा निसर्गत. । 

बज्राघात इब ख्वात्त. कर्मशामुदयों यत्तः ॥११०७॥। 


ह अज्ञानरूप भाव, श्रौदयिक शअ्ज्ञान, ज्ञानावरणके उदयसे उत्पन्न हुए ज्ञानमे कमी, 


रूग अज्ञानभाव, यह स्वभावसे हो दुःखमूरति है। स्वभावके मायने उस हो अ्रज्ञानके स्वभावसे, 
आत्माके स्वभावसे नहीं । किसी भी पदार्थशी कहां जाता ना कि यह स्वभावसे ही ऐसा है 
थाने मनुष्य स्वभावसे ही ऐसा होता तो मानो वह मनुष्य ढांचा जो बना है, जो एक पर्याय है 
उस पर्यायके स्वभावसे ऐसा है। तो अज्ञान औदयिक भावके स्वभावसे ही वह दु खमूतति है, 
क्योकि कर्मोका उदय मात्र ही वज्ञके आधातके समान दु खदायी है । देखो यह सब सकेत 
प्रवचनसारभे मिलेगा, समयसारमे मिलेगा कि कर्मका आक्रमण ही एक कष्टमूल है। बधका 
कारण तो केवल मोहनीयकर्म है, परन्तु आत्माकों क्लेशरूप तो सभी कर्मोका उदय है। कोई 
क्लेश स्वभावरूपमे नहीं आता, यह ही क्लेश हैं। कोई क्लेश वेदनमे होता है, कोई क्लेश 
वेदनमे नही आता, मगर जिस वस्तुका जो स्वरूप है, जो स्वभाव है उस स्वभावसे कुछ भी 
कमी होना, स्वभावके विकाममें कुछ भी हानि होना उस वस्तुके लिए वह आपत्ति हैं । क्लेश 
कहो, आपत्ति कहो । तो इस तरह यह बताया गया कि आठो ही कर्मोका उदय आनन्दगण 
का घात करने वाला है । बच्यपि अनन्त आनन्द प्रकट हो जाता है, अरहत भगवानमे हो गया 
प्रकट मोहनीयका गाव होने से और अजानभावका भी विध्वम ज्ञानावरुणका क्षय होनेसे 
हो गया प्रकट ओर बहां ऐसो स्थिति है, मगर आत्ताक्री यह पुरो निरापद दशा हो तो फिर 

आगे बढ़नेकी ग्रवश्यकता उसे क्‍या रहेगी ? शअः्त्माकी सर्वेधा सृक््मतः निरापद दा सिद्ध 

दशा है, जहा आठो कर्मोक्ा अभाव है। यह बात एक बहुत सूक्ष्म सति करनेसे स्पप्ट ह्दों 

जाती है | निरापद पद व्यक्त हो जाने पर फिर आगे मंजिल नही हम करती । किसीकी 

भी मंजिल चलतो ही तब है जब निर.पदताकी कमो है । निरापद दशा प्राप्त होनेपर फिर 

आगे प्रगति, आामकी मंजिल, आगेकी यात्रा, आगेका पौरूष नहीं हुआ करता । इसी बातकों 

कुछ शुकायें उठा करके वताया जायगा | 
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ननु कश्चिदू गुणोध्प्पस्ति सुख. ज्ञानगुणादित्रत्‌ । 

दुख नहेकृत पाकात्तद्विपक्षस्थ कर्मण ॥११०८॥ 

तत्कथ युच्छित ज्ञान दुःखमेकान्ततों मतम्‌ | 

सूत्रे द्रव्याश्रया: प्रोक्ता यस्‍्माहँ निर्युरा गुणा: ॥११०८९॥ 

न ज्ञानादि युरोपृच्चैरस्ति कश्चिद्‌ गुण थुखम्‌ । 

सिथ्याभावाः कपायाश्च दुःखमित्यादय कथम ।।१११०॥। 

आदयिक श्रज्ञानसावके क्लेशहूपत्वके प्रतिपादनपर एक श्राशंका--इन तीन श्लोंकों 

में एक शकाकारने अपनी शक्रा जाहिर की है। शक्ताकार यह कह रहा है कि अभी यह 
बताया गया था कि आत्मामे एक ज्ञानगण है, सम्यकक्‍्वगण भी बतलाया। ज्ञानगुणक घातत 
पर चर्चा होते होते अज्ञानको क्लेशरूप बताया जो सुखका विपक्ष है तो क्या कोई आत्माम 
सुदंगुण भी होता याने आननन्‍्दगण भी होता क्या ? हाँ होता तो है ही, पर प्रश्तरूपम पूछा 
गया तो उस आनन्‍्दंगुएका हो जो विभात्रभाव है वहाँ दुख है क्‍या ? अच्छा दुख है ती ८ह 
दुःख याने आनस्दगणका विभाव, आनन्दाणके विपक्ष कर्मके उदयसे होगा। फिर यहाँ यह 
मूछित ज्ञानकों सर्ववा दुःख कैसे कहा गया ? शक्राकार तो प्रसगकी शंका कर रहा। भ्रभी 
एक शक्रा और हुई इससे सम्बंधित कि क्या ८ कर्मोका ही उदय इस जीवको क्लेशरूप है, 
इसका समाधान भी मिलेगा ? उत्तर देते हुए अभी प्रतंगमें यह चर्चा चल रही है कि जब 
आत्माम आनन्द नामका गुण है और आनन्दगृगका विकार है दुः्ख तो अ्रानन्द गुणका जो 
प्रतिपक्षी कर्म है उसके उदयसे दुख होगा, श्रज्ञानसे दुख क्यो बताया, क्योंकि भज्ञान तो 
ज्ञानावरण कर्मके उदयसे हुआ आर कोई दुःख, क्लेश यह तो आनन्‍पके घातक कर्मके उदय 
होगा । तो अज्ञान चाह मृछित हो, ज्ञान मृध्धि वन गया, अज़ान है, फिर भी वहाँ क् बसे 
कहा गया ? बगोकि ज्ञानगुणमे झ्रानन्दगुग तो मित्रा नही । एक गुणामे दूसरे गुर नह, होते 
द्रव्याश्षयानि [गा गुणा., फिर अज्ञानभावम उस मूरद्धित स्थितिमे दु ख के हो गया ? एकपक्षस 
यह प्रण्त पुछा । दूसरे पक्षसे यद्ध प्रश्न होता कि यदि ज्ञाइ,दिकर गणोमे थुख ग्रुण नहीं है, 
आननन्‍दगुरा नहीं है तो मिथ्याभाव ओर कपाय्रादिक दुःख क्‍यों कहे जात, क्योकि सव ज्ञानके 
ही तो परिणमन हैं । ज्ञान ही तो विपरीत श्रदान रूपसे परिणाम ग्रदा मिश्या बन यया 
पान हो तो रागद्वेप ही. मुद्रा रख करके परिशन गया। लो कवराय वन गया । शकराकारक अभि- 
प्रायकी वात यह हे कि ज्ञानगुणके समान कोई सुखयुण भी है श्रौर दुख उसकी वैभ विंक 
अवरपा है । यदि ऐसा है तो फिर अद्वानसाव या मिध्याभावक्री या कपायतावकी इुटछत्व 
कह ही मही सकते । आनन्दका विकार दुःख होगा, कपाय व्यों दुख होगा ? मिश्यात्व यों 
दु-ख होगा ही ग्रभान वयी दुःख हो॥ ? जब झआात्माम आनन्दगुण भी माना गया तो आनन्द 


थाथा २११२ ३५६ 


गुणका विकार दुःख है ओर कुछ भी दु.ख वही कहा जाना चाहिए । दूसरी -बात-यदि ज्ञाना- 
दिक गुणोकी तरह कोई सुखगुण है ही वही तो फिर ब्लेणकी चच। ही क्‍यों की जाती ? होने 
दो विकार । जैसे अ्रचेतन पदार्थ जल जाये तो उनको क्या ? काठ पडा है, जल गया, राख 
हो गया तो उसे क्या ? इसी तरह आत्मामे यदि आनन्द नामका गुण नहीं हैं तो यह कुंछ 
भो जाने, कैसा ही जाने, क्या हर्ज है ? दुःख तो इसे हीना हो न चाहिए तो इसके उत्तरमें 
कहते है । 

सत्य चास्ति सुख जन्तोर्गुणों ज्ञानगुग्गादिवत्‌ । 

भवेत्तद्नेक्रुत दुःख हतों: कर्माष्टकोदयात्‌ ॥११११॥ 

श्राठों कर्सके उदयसे आ्रानन्दगुणको वेकृत दुःखरूपता--इस जीवमे ग्रानन्द नामका 

जो गुण है, सुख नामका जो गुण है, जैसा ज्ञान है, सम्यकत्व है, सो जब आठो कर्मका उदय 
है तो उसका निमित्त पाकर यह आनन्द गुण विक्ृत हो जाता है, दु खहूप हो जाता है। 
देखो शक्तियाँ दो प्रकारसे कहो जाती है--(१) सामान्यरूय, (२) विशेषरूप । आंठो कर्मोमि 
सामान्यतया शक्ति यह है कि वह क्लेशका निभित्त बने और विशेषरूपसे जुदे-जुदे कर्मोंकी 
विशेष शक्तियाँ बतायी गई है कि ज्ञानावरण ग्रात्माके ज्ञानके ग्रावरणका निमित्त है, ऐसा ही 
सबके अलग-अलग काम बताये, पर एक सामान्‍्यरूपसे देखें, तो आठो कर्मोंका ही उदय इस 
जीवके लिए कष्ट है, क्लेण है, आपत्ति है, निरापदता नहीं | निरापदता तो एक तुलनामे 
मानी जाती है । सम्पुर्णांतया निरापद दशा तो ८ कर्मोके नष्ट होनेपर ही मानी जाती है | तो 
जैसे ज्ञानगुण अनुजीवी है ऐसे ही सुखगुण भी अनुजीवो है और इ्म दू खका घात करने वाले 
कोई अलगसे कर्म नही है। बताया तो जाता है अ्सातावेदनीय, मगर सातावेदनीय भी भग्रन्य,- _ 
दु खका कारण है, असातावेदनीय भी दुःखका कारण है और उसके अतिरिक्त शेष ७ कर्म 
भी वलेशके कारण है, पर साता और असाताका व्यापार दुःख और सुखके स घनके सम्पादनसे , 
होता है, जिसे धवलमे बहुत विस्तारसे स्पष्ट किया गया है, जिससे रूढ़िसी हो गई कि वेदतीय 
कर्म सुख दुःखका कारण है। तो आठो ही कर्म आनन्दगुराके घातक है, अतएव वह सामान्य 
शक्ति कही गई और इस तरह यह भज्ञानभाव दुःखरूप है, यह प्रकृतमे वात समथित्त की गई | 

अ्रस्ति शक्तिश्व सर्वेषा कर्मणासुदयात्मिका । 

शामान्याख्या विशेषारुया दविध्यात्तरसस्य च्‌ ॥१११२७ 

'समस्त कर्सोक्ों उदय/त्मिक सासज्य शक्तिका विपाक है क्लेश--प्श्न चल रहा था 

कि औदणिक जो अज्ञानभाव हैँ, शनावरण कर्मके उदयसे जीवम जो ज्ञन्नगि कमी है, ऐसा जो 
प्रशानभाव है वह क्‍लेशहूप है । तो यह पूछा गया कि अज्ञानभाव क्यो कक्‍्लेशरूप है, कैसे है ? 
उसको किसने क्लेशरूप बनाया ? उसका निमित्त कौन है ? तो उत्तर यहाँ दिया गया था 
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कि आ्राठो कर्मका उदय याने विपाक है। उसीका खुलासा कर रहें है कि कर्मोका उदय, कर्मो 
का विपाक, अनुभाग, उसका सामर्थ्य २ प्रकारका है--(१) सामान्यसामथ्य, (२) विशेष- 
सामथ्य, क्योकि ये कर्मेके रस दो ही प्रकारसे झ्रते है--(१) सामान्य सामथ्येके प्रकटपनेसे 
और (२) विशेषसामशथ्यके प्रकटपनेसे । जब रस दो प्रकारका है--सामान्यरस, विशेषरस, तो 
उनकी बात भी दो प्रकारसे बनती । श्रब आ्राठो कर्मके उदयमें सामान्यशक्ति यह है कि उसका 
फल क्लेशरूप है और विशेष विशेषमे जुदी-जुदी बात बतायी ही गई है । ज्ञानातरण कर्मके 
उदयसे ज्ञान न होना, दर्णनावरणके 'उदयसे दर्शन न होना, वेदनीयके उदयसे इष्ट श्रनिष्ट वस्तु 
का सग सम्पादन होना और इन्द्रिय द्वारा अ्नुभवन होना, मोहनीयके उदयसे मोह होना, 
कषाय होना आ्रादिक, आयुके उदयसे जीवको शरीरमे रुका रहना, नामकर्मके उदयसे नाना 
प्रकारके शरोरोकी रचनाये होना, गोत्रके उदयमें ऊँच-नीच कुलमे जन्म लेना, तो जो सामान 
शक्ति है उसका परिणाम है क्लेश | क्‍या है यह सामान्यशक्ति ? 
सामान्यतया यथा हृत्स्नकर्मणामेकलक्षणात्‌ । 
जीवस्याकुलतायाः स्याद्धेतु: पाक्गतो रसः ॥१११३॥ 

कर्मोकी सामान्यशक्तिका पाकगत रस--सभी कर्मोकीं सामान्यतया शक्ति एक है 
और सभस्त कर्मोका उदयरस जीवकी आकुलताका कारण है। सामान्यरूपसे ही सोचो--क्या - 
किसी कर्मका उदय निराकुलताका कारण हो सकता है .”.बस इस सामान्यरसके वलपर यह 
कहा गया है कि आत्मा आाठो कर्मोके उदयरससे जीवको क्लेश होता है याने जीव झाठो .ही 
कर्मोके उदयसे व्याकुल है। जहाँ ८ हैं वहा तो शंका होती ही नही, जहाँ चार रह गए, 
घातियाकर्म नष्ट हो गए श्ररहत॒प्रश्ुमे, वहाँ भी सोचना पड़ेगा कि अनन्त प्ानन्द तो वहां 
प्रकट है सो ठीक है, अनन्द अनुजीवी गुणा है और उनको घातने वाला घातिया कर्म है, इस- 
लिए घातियाकर्म न रहे तो श्रनन्‍्त आनन्द प्रकट हो गया, तिसपर भी जो कर्मंउपाधि है वह 
वही तो है जो पहले व्याकुलताके साथ थी । उस तिकडमसे बे कर्म निरापदताको बताते नही 
है। सभी कर्मोमे सामान्यशक्ति एक है ? और उस सामान्यशक्तिसे श्रानन्दगुणका घात होता 
है। विशेष शक्तिया जुदी-जुदी है । जैसा कि अभी बताया था। तो कर्मोमें सामान्य शक्तिक्े 
5तापसे व्यग्रता होती है, विशेष शक्तिके प्रतापसे भिन्न-भिन्न कार्य है । वे कार्य भी व्यग्रताक़ो 
दूर नही करते है। भ्रब यहा एक शका यह हो सकती कि ऐसी दो बातें कही हुम्ना करती हैं 
कि किसी एक पदार्थमे ऐसी भिन्न-भिन्न दो शक्तिया हुआ करती हो, उसोका उत्तर झागे दिया 


न 
लक 


जा रहा है। , +7१; हे 
न चैतदप्रसिद्ध स्याद्‌ दृश्टन्तादुविपभक्षणात्‌ ।, , 


दुःखस्थ प्राणघातस्य कार्यदतस्य दर्शनात्‌ ॥१११४॥ | 
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प्रायधात व दुःख इन दो कार्योके क्ारणभुृत विषभ्नक्षणके हृष्ान्तपुर्वेंक्क कर्म 
सामान्य व विशेष विकार इन दो विक्ृत कार्यंति सामान्य ब विशेष शक्तिकी प्रसिद्ध--हाँ 
ऐसा दृष्टान्त है जिससे यह सिद्ध होगा कि चीज एक है, उसके कार्य दो देखे जा रहे है । जैसे 
विषका भक्षण कर लिया किसी जीवने तो विष खानेका फल क्या है ? प्राणघात होना, मृत्यु 
हो जाना! | मगर एक फल और भी तो देखा जात। कि वह व्यग्न होता, दुःखो होता, दु खी 
हो-होकर मरता । तो जैसे विषमे दो प्रकारकी शक्तियाँ है कि मृत्यु भी होता और दुःखी भी 
होना, ऐसे ही और भी दृष्टान्त मिलेंगे कि पदार्थ एक है और शक्तियाँ उसमे दो तरहकी हैँ 
तो ऐसे ही उन कममिे दो प्रकारक्री शक्तियाँ है--(१) सामान्यशक्ति और विशेषशक्ति । 
सामान्यशक्तिका फल तो व्यग्रता है और विशेषशक्तिका फल वे विशेप-विशेष बाते है । ब्वो 
जैसे त्रिष खानेंसे दुख भी होता और प्राणोका नाश भी होता, ऐसी दो शक्तियाँ है | ऐसे ही 
ज्ञानावरण कर्ममे दो शक्तिया है--ज्ञानका घातक होना याने ज्ञान प्रकट न हो और क्लेशरूप 
होना क्लेशमे, यद्यपि मुख्यता मोहकमंकी हैं, ज्ञान कम है और साथ ही इच्छा लगे है जानने 
की, तो वहा क्लेश होता है, मगर केवल एक ही स्त्रतत्र कोई कारण नही है कमोमे । सइ 
परस्पर एक सामान्यशक्तिमे पडे हुए है । तो भज्ञानभाव रहता है तो उससे ब्लेश भी होता 
है और ज्ञानड्ी कमी भी होती है । 

स्वेत्रिस्थितियोंमें जीवको ज्ञानमें ही संपत्ति श्रादिको उपंलब्धि--अब यह विचार 
करो कि जगतके जीवोमे प्रायः दो श्रभिलापाये रहती है कि मेरेकी ज्ञान खूब बढ़े और आनन्द 
पूरा भिले । देखो बात दो है, उनमे मुख्य बात एक है--आनन्‍न्द भिले, पर चूँकि यह जीव है, 
उपयोगरूप है तो इसमें महत्त्व आँकनेको प्रकृति भी रहती है तो वह ज्ञानसे भ्रपनी महिमा 
सममभता है । जैसे किसी बालकसे श्रवाल पूछा जाय--जअताग्रो वेटे ८ > ५८ कितने होठे है ? 
तो जब तक उसे उत्तर नही आता तब तक बडी व्यग्रता रहती है । उसका मुख देखो तो कष्ट- 
मयी मुद्रा रहेगे श्रौर जिस कालमे उत्तर भ्रा गया ८ » ५८: ४० होते है तो उस समय उप्तकी 
मुस्कराव देख लो, उसका चेहरा देख लो कितना आनद वाला होता है ? उतना आनद वाला 
चेहर। तो उसे कुछ मिठाई खिलयी जाय तो भी नही आता ज्ञानमे एक अलौकिक वस्तु 
होती है और देखो सारी बात अपने ज्ञानकी है। ज्ञानप्े हो सुख, ज्ञानसे हो दुःख, ज्ञानसे ही 
संतारसे भटकवा, ज्ञानसे ही मोक्षमे पहुचना । ज्ञानकी दशाये हैं जुदी-जुदी । जिस ज्ञानसे यह 
विकल्प आये कि मेरा यह पुत्र है, यह परिवार है, ग्ह वैभव है, बड़ा आनद हैं । इस तरहकी 
ज्ञानमे जानकारों चले तो उसे सुख मिलता है ? जहा यह जानकरो की कि मेरा पुत्र आज्ञ:- 
कारो नही निकला, मेरे घरमे इतना टोठा पड गया है*““यो कोई बात विकल्पमे आयी तो 
उप्से वह दु खी होता है । जहां बाहरो पदार्थक्रि प्रति ममता, श्रहकारफा भत्तर बना, ज्ञानमे ऐसा 
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विवाल्त उठा कि वह ससारमे रुलने लगा | जहा तानने ऐसी जानकारी की कि मेरा स्वरूप 
तो एक महज ज्ञानभ,व है, वस ज्ञ.नम्त्ररछण इतनी ही मेरी विश्व है, इससे बाहुर मेरी रापदा 
नही है । बाहुरमे कही सम्पदा मानना यह तो गेरेमे विपत्ति हुई । इसे सम्पत्ति न कहेंगे । 
बाहर्म कुछ भी चीज हे वह तो सम्पत्ति नहीं कहलाती, बयोके चीज है, पडी है, स्वरूप है, 
हु खूद सम्पत्ति नहीं वहनाती, पर इस मनुध्यक्रे चिर,मे जब यह विकल्प होता है कि सह 
प्रन्छी चीज है, युखकारी है. तब्र उसका नाम सम्पात्त पच्ता है। जैसे लोग कहा करते हैं 
भाव, चादीका भाव कितना, सोनेका भाव कितना ? तो उनमे भाव पडा हुआ है क्या ? वे 
तो एक पुदूगल है, ढेर है । आज लोगोंने उनमे कल्पना वर रखी है कि ये सुहावने लगते है 
तो उनके बारेसे लोगोके भाव वन गए क़ि थे बडी चीज है । तो पुरुषोंके जो भीतरी भाव हैं, 
7 रिशाम है उसीके मायने भाव है। चादीका, सोनेबत, निजका, खुब्का कोई भाव नहीं है, वह 
तो एक पृथ्वीकयिक चीज है | जैसे पृथ्वी है, पन्त है, पत्थर हैं ऐसे ही वे सोना चादी बगरा 
भी पृथ्वीकाय हैं, उनसे खुदका कुछ भी भाव नही पड़ा है, पर लोगोने कल्पता कर ली--कैम 
मिलता है, सुहावता लगता # और किन्‍्ही भी कारणोसे मनुष्योके मनमे उसके प्रति भाव बना 
इरा कारणसे उसका भाव रहता है, भाव कही सोन। चांदी वगैरामें कुछ नहीं हुआा करते, ऐसे 
ही जगतमे थ वैभव, धन, कागज, उनकी बया कीमत है ? कही कस गए ऐसी जर्गह कि 
जहा मानों इन नोटोके तो ढेर लग हो, पर खानेको वहां कुछ न हो, भू खूब लगी हो तो 
बताओ क्‍या करेंगे वे कागजके तोट ? उनसे कोई आ्रापका पेट भरेगा क्‍या ? मतलब यह है 
कि जब इन मनुप्योकों इन अ्रजीत्र पदा्थके प्रति दृष्ट अनिष्ट बुद्धि जगती है, सुहावनें मालूम 
होते है तो ये पदार्थ सम्पत्ति कहलाते है, ये स्वयं अ्रपतरे श्रा। सम्पत्ति हों, ऐसी बात नही । 
ज्ञानसे ज्ञानस्वकूप शाश्यत पररू्थे संपत्तिकी उपलब्धिका महत्त्व-श्रच्छा तो इतनी 
बात तो यहा आयी कि इन बाह्यपदार्थोका महत्त्व, इनका सम्पत्तिपना तब है जब इस शानमे 
उनके प्रति आदर हो | श्रच्छा तो ज्ञानम जो आदरभाव जगा, ज्ञानकी जो इस प्रकार १रिणति 
बनी वह बाहरसे है या ज्ञानमे ? सम्पत्तिका ज्ञान जानमे है। और कदाचित्‌ यहं जीव अपने 
ज्ञानके असली स्वरूपको समझ जाय, >सकी शानहृष्टि, ज्ञातापन केवल प्रतिभासमात्र श्र 
जरा ध्यानमे श्राय कि उसका स्वरूप क्या है ? स्वरूप ध्यानमे आयगा कुछ निर्विकल्प स्थिति 
बनाने पर, बाहरी परदार्थोकों श्रसार जानकर । बाहरी पदार्थोके विकल्प न कर एक विश्वामसे 
रहें और उस समयमे इस जीवकी अपने सहजज्ञानस्वरूपका एक लक्षण चित्तमे आया, शानमें 
ज्ञानरस आया, तो असली सम्पत्ति तो वह है | लोग' भगवानको क्यों मानते ? यो कि उन्होंने 
असली सम्पत्ति प्राप्त कर ली, वास्तविक सम्पत्ति परमार्थ “सम्पत्ति है श्रात्माका पूर्ण युद्ध 
स्वभाव प्रकट हो जाना, यह सम्पत्ति उन्होंने श्राप्त की इसलिए प्रभु बने हैं। अब यहाँ ढग 
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देखो कि प्रभुके श्रागे, प्रभुमृतिके श्रागे विनय करें नमस्कार करें और चित्तमें यह बात व रे 
कि समभदार तो हम है। हम इतना कमाते है, इतना सब कुछ करते है और प्रभुके स्वरूप 
का तो झयाल ही नहीं कि इसका महत्त्व क्या है ? केबल एक लोकिक जड़ पदार्थोकी तरह 
महत्व समझ रखा कि ये सुख दुःख दिया करते हैं, यहाँ तक ही समझ बनी हैं और 
चित्त यह कह रहा कि ठीक तो मैं हु, महत्व तो मेरा है, प्रशुस्वरूपको जाना नहीं तो महत्त्व 
चित्तमे झायगा कहाँ ? तो जब ऐसा अंधकार छाया है तो इस जीवको वहाँ भी क्लेश है, 
जहाँ स्वरूपका सही परिचय नही वहाँ पर क्लेश ही क्लेश है । 
श्रात्मशोधनके प्रसंगमें क्रोषचिकारफे विजयका चिन्तन--अब अपने आत्माको भीतर 
से प्रयोग विधिसे कुछ सुधारें तो, कुछ प्राप्त तो करें, कुछ देखें तो सही कि हममें शुद्धि आयी 
कि नहीं और व्यर्थ ही एक धर्मचर्चाके नामपर एक भन-मुटाव बने, दिल भी न रहे तो वह 
क्या बात हुई ? जैसे मात्तो कोई दो बालक आपसमसे चर्चा कर रहें थे कि यहांके स्टेणनसे 
पंजाबमेल गाडी कितने बजे निकलती है, तो एक बालक तो कह रहा था १० बजे निकलती 
श्रौर एक कह रहा था ६ बजे निकलती है। उन दोनोमे इसी बातका एक विवाद बन गया 
श्र उसका रूपक ऐसा बना कि दोनोंमे हाथापायी भी हो गई । इतनेमे कोई तीसरा पुरुष 
निकला, बोला-- बेटे तुम लोग क्यो आपसमे लड रहे ? तो उन्होने अपनी-अपनी बात कही । 
तो वह पुरुष बोला--क्या तुम छोगोको किसीको उस पजाबमेलसे कही जाना है ? तो वे 
बोले हमे किसीको जाना तो कही नहों है । झरे जब कही जाना नहीं है तो फिर लड ऋगड़ 
बयो रहे ? तो थोडा-थोडा समझ-समककर अपने आपपर भी तो कुछ उतारते हुए जीवनमे 
चले । क्रोधमें कमी आयी अथवा नही । जरा परीक्षा तो करो, क्‍या वैसा ही क्रोध अभी है 
जैसा कि प्रभी तक जलता चला आया था और वही क्रोध म।नो रहा जीवन तक तो हमने इस 
जीवनका लाभ क्या उठाया ? कभी कुछ चिन्तन तो उनाना चाहिए | चिन्तन ही उस विपय 
का न करें तो उसका प्रयोग क्या बना सकेंगे ? विचार करें, कौनसी कमी आ्राती जो यह 
गुस्ता प्रात, दूर नही होती, सब समममें भा जायगा | कमियोमे ही तो विपभ्रता हश्ना करती 
है । पहली कमी तो यह है कि स्वयंका यह विश्वास नहीं बना कि भेर। स्वरूप ब्रोधरहित 
है, मेरे स्वहूयमे क्रोच है ही नही । वह तो एक शुद्ध स्वच्छ है, मेरा स्वरूप न धजों 
आया है सो क्रो प्रश्ृतिके उदयमे कलका है, यह तो सुभसे अत्यन्त निराला है, मैं तो क्रोव 
विकाररहित स्वरूप हु । पहली प्रत्तीति चुटि तो यह है कि यह नहीं वनी । मुख्य बात कह रहे 
जित्के कारण फितनों ही कोशिश करें तो थो क्रोच दूर न होगा । पहनी बात तो यह । 
इसरो दर ध्यानमें फर्क ही 
ही दे हे हापी में शत दा हे ८ अं ग का न 2 अ हे 
गरणा लोग शापके शन्रु उन बैठेंगे । आप 
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के 


क्रोष बरनेगे बमी ४) आगे । बदाप्रो झोवसे क्या लाभ है. कि क्रोव करते समय खुद्कों भी 

ला पाला, दूत 7र दाला श्रीर उस कोमकी व्यग्रता हो सो दूसरे भी दु.खी हो जाते, उस 
क्रोधमे ताभ सवा ? जब किसी तरहफा लिल्‍्तन ही नहीं क्रिया उस बारेमे तो प्रगति कैसे 
है। ? तो ध्यान लाये, जो कपाय साम नहीं होती, क्रोध ज्योका त्वी रहता उसका कारण 
बषा है ? प्रधग बात क्रोयरहिस झात्मस्वभाव7ा परिचय नहीं किया। स्पष्ट उससी प्रत्ीति 
में नही है दिए मे तो वह प्रविकारसथ भावी चैतन्‍्यमात्र सन्त्व हैं, थाने प्रनीति नहीं हुई, उस 
क्रोभके बारेमे सच्चा ज्ञान नहीं किया । क्रोड तया है. श्लौर पहले बाबी हुई क्रोधप्रह्तिके 
विक्की झतक है, यह मेरा स्वरुप नी है। ऊँसे दर्पणम ज्ञानका प्रवेण करते कोई सोचे कि 


दएांशका स्वत्य तो फोटोरहित है, मलकरहित 7, केबल गपने झापमें स्वच्छता मात्र है, पर 


की भिलमिल वाता है। फोटो तो यह उग बाह्य पदार्थकी कलक है । इस तरह जब निर्णय 
नही बनता, यह यहा भेदविज्ञान न जगे श्रौर उस क्रोधफो ही अपना स्वरूप मान दैंठे तो उस 
क्रोधका हटाना वन कंसे सकेगा ? दुसरे--उस क्रोघके बारेमे लीकिक दृष्टिसे भी चिन्तन नहीं 
किया कि उसके प्रयोगमे खुद भी दुःखी होवे और दूसरा भी दुख पाये, उसको खुदको भी 
झआफत और दुगरः भी विपत्तिम आया । 
मन्‍्त साथा कपायक्ते ऊधमके विषयमे अ्रनुचिन्तन -- मान कपायमें भी वड़ो कल्मपतता 
है--वबचयनम और नरहका गान था, जडठानीमे ओर तरहका, बूढ़े हो गए, मरणके सम्मुख 
हो गए, मगर मान कंपाय नहीं छूटा । भले हो कभी कोई बडी प्रशसायें करे तो वह वडो 
नअञ्अता॥ परिचम देगा, मगर भीतरकी जडको समझो -कोई मांगे छा श्र पेश करे वह 
दूध तो बह अपनी नज्ञता प्रानन्दकी मुद्रा दिजायेगा, मगर अपने सरापपर क्या बीत रही है, 
इसपर बुद्धिपुरवंक व अयुद्धियृवंक सो वह तारी कलुपता पड़ी हुई है । शरोरके मानको मुद्राय॑ 
भिन्न-भिन्न प्रकारको है श्रौर भर्मके मार्गमे झ्रकर श्रगर भानकी पुष्टि की जाय तो वह न व 
नुबधी मान हैं। तो जरा कपाय मद करके थौर अपने स्वरूपका परिचय करते हुए थोधा 
हुत तो आत्मामे श्राये । कोई श्रादमी विनभर काम करके थक जाता है तो 3ुछ समय काम 
क। छोडकर अगने शरीरको ढीला-डाला जमीनपर ब्रिद्चाकर, लेटकर एक विश्वामका प्चुमव 
करता है, मगर यह पाजी भीतरके भ्रमजालसे बडे-वडे विकल्पोके श्रम कर-करके यह बहुत 
थक गया | विकल्पमे देखो बहुतसे दुःख होते है । धक गया तो थकान मिटानेके लिए क्षणभर 
तो विकल्पोकों त्यागकर निविकल्पस्वरूप श्रात्माके सहज चैतन्वस्त्रभावमे कुछ दृष्टि तो बरे 
बहा ज्ञानको तो ले जायें, कुछ क्षण ऐसी स्थिति तो बनाये, पर इसकी सुध नहीं है, माया 
कषाय, छल, कपट थे कपाय कम नहा द्वते, बढते ही जा रहे, ऐसे श्रनुभव होगे, मणर भीतर 


| सी पृ ्ड "जीआा कप स्ग्ल ना ढ़ ध् ॥ रू ञ, ० है क्री न टोल तृ चल | आाकक >2 
पिसीक। मुदाय, सह । उह भी मवतान, शाम भी नुक्गान । यह बात चिन्मे जमायें तो 
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एक आत्महितकी हृष्टिसे कुछ निगाह चलेगी, यह लील। छल कपट किसलिए कि मेरी इज्जत 
बढे, मेरेकों श्रमुक सुकदमेथ विजय हो, यह मान माया प्रादि कपाय जब तके जे तब तक 
धमका प्रवेश नहीं | गुजर गया बहुत समय, मगर श्रब तो चिन्तन करो कि यह माया चीज 
क्या है ? यह मलिनता यह मेरे ग्रात्माके स्वरूपमें नहीं। आत्माका जो परमार्थ प्राण है 
चैतन्य, वह तो केवल एक चैतन्य॑प्रकाशकों लिए हुए है| वहां विक्ृति नही समायी हुई है । 
यह आत्मा स्वतंत्र है । यहां. तो कर्मरस, कर्मंभार, कर्मेलीला, कर्मेविपाककी झांकी ये सब 
ऐसे ले हुए है जैसे किसी दर्पणापर बाहरी वस्तुप्रोका प्रतित्रिम्ब लदा हु्ना है। ऐसे ही 
मुभपर कमेरसकी भझाँकी लदी पडी हुई है। यह मै नहीं हु । मैं तो एक सहज चैतन्यस्वभाव 
मात्र हू, यह दृष्टि की गई क्‍या ? इस दृष्टिके लिए मनमे बात झाती क्या ? सामायिक श्रादिक 
के प्रसगमें ऐसा अपना ज्ञानोपगेग बना क्‍या ? कुछ भी पौरुप प्रयोग नहीं करते तो आपकी 
मौज है, धर्म करते वह भी मौजमे, दृकान भी मौजमें, सब कुछ एक मौजमे करते-करते जीवन 
भें कोई सफलता नहीं मिलती । आत्मदशेनका धुनिपुर्वेक कार्य हो तो सफलता मिलो है । 
लोभकषायकी विपत्तियोंसे बचनेपर विचार--लोभकषायकी बात देखो -तुथ्णा 
करना लोभ है। जैसे-जैसे झायु बढ़ती है, धन भी बढ़दा है, सम्पत्तिवान हो गए है, बया यह 
तृष्णाका रग कुछ कम, हुआ अथवा इस त्तरह यह बड्ता ही जा रहा | तृब्णा करके किसी 
ने आनन्द पाया कया, विश्वाम पाया क्‍या ? क्यो नही तृष्णा दुर हुई ? उसका कारण है--- 
तृष्णारहित मेरा स्वरूप है, ऐसा अ्रन्दरमे देखा नही । तृष्णा विकाररहित श्रात्माका सहज 
चैतन्यस्वरूप परिचयमें आया नहीं। किसी भी क्षण इस तृष्णाके विकल्पसे हटक ₹ विशुद्ध 
प्रतिभासमात्र स्थितिमे क्षणभर भी आये नही, श्रोर चूँकि यह स्त्र्य परमेश्वर हे, अपनी महिमा 
के प्रसारमे लगता है और बात बनी नहीं तो बाहरी पदार्थके सम्बवसे अपनी महिमाका नाता 
जोड़कर बाहरी पदार्थोकी धुनमे लगा हुआ है | कभी मानों कोई बीमारी हो गई तो उससे 
तो खर्चे करना ही पडता । मानो और कोई आपत्ति श्रा गई, किसी सेलटैक्स या दन्‍्कमटैक्स 
वालेने पकड लिंया तो वहाँ तो खर्च करना ही पडता है। उस खच्से कही यह न समझना 
कि हमारा तृष्णाका रग कम हो गया । वह तो एक विषय सावनाकी बात है। परोपकारमे 
याते अपने आपके विपयसावनोकी खुदगर्जीपर अपने मोहके लगावका जहां सम्बब नही किन्तु 
परजीवोका उपकार हो उससे सम्बब हे और वहाँ खर्च हो तो समक्तिय क्रि तृष्णाका रग 
कम हुआ और फिर यह बात तो खुदकी खुद हर एक कोई समझता है । इस तृष्णासे कुछ 
लाभ नही, जीवन बेकार चला जायगा। वाह्यपदार्थोकों भिन्न समकफर उतस उपेक्षा रखते 
हुए आत्माकी जो निजकी एक विशुद्ध चैतन्य सम्पदा हैं उस विकास को ओर 


पजवे अपनी धुन जानी 
चाहिए । मोह रागह्ेय ये हो भाव जीवके लिए दुखकारी ह। व भाव 


हमारे मिटे, वह प्रयत्न 
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करे तो इस जीवन लाभ है, अन्यगा जो बुछ मिला है रहना कुछ नही है, मिट जाने वाला 
है। पर इन ,अमार मिट जाने वाजी नीजोके पीछे अपनेमे जो विकार बनाये गए उनका फी 
आगे भोगना पड़ेगा । तो ये सब बातें एक श्रज्ञानकी ही तो है। उसके साथ मिथ्यात्व भ्ौर 
बसा हुप्रा है। तो उन दोनो अज्ञानोमें एक उल्टी बुद्धि, एक ज्ञानकी कमी, ऐसे भ्रज्ञानभाव 
दो है । सो उल्टी बृद्धिहुप अज्ञानमें मिथ्यात्वके सम्बन्धसे बब भी होता और क्लेश भी बसे 
है । ज्ञानकी कमी होना रूप [अज्ञान दु खरूप है, वहाँ गुणस्थानोके हिसावसे वन्धव्यवस्था है, 
झौदयिक अज्ञानके कारण वध नहीं है। हम श्रापक्रों अपने जीवनका कुछ प्रोग्राम बनाना 
चाहिए । बाहरमे जो दोड लगा रहे है वह दौड मिटाकर भीतरमे अपने सहजस्वहूपका दर्शन 
कैमे हो, श्रनुभव कैसे हो, केवल स्वभावमात्र भेरे ज्ञानर्में रहे, ऐसी स्थिति जैसे बने, उसका 
धग्रत्न करे । वह प्रयत्न स्वाध्याय सत्सगके बिना नही बन सकता । इसलिए अपने जीवनके 
शेप क्षणो्रे स्वाध्याय और सत्सग चले तो सर्वस्व समर्पण करते हुए अपने मार्गको प्रशस्त 
बनाये । 
कर्माष्टक विपक्षि स्थात्‌ सुखस्येक्रगुणास्थ च॑ । 
अस्ति किज्चिन्न कर्मक तहिपक्ष ततः पृथक्‌ ॥१११५॥ 

आनन्द गुशके घातके लिये कर्माष्टकक्की विपक्षिता--ओऔदगिक अज्ञानभावकी चर्चा 
चल रही है । ज्ञानावरण कमंके उदयसे आत्माके ज्ञानमे जो कमी रहती है ऐसा अनानभाव 
श्रौदयिक भाव है। उस चर्चाके प्रसगमे यह भी कहा गया था कि यह ओऔदबिक अ्रज्ञानभाव 
क्लेशमूर्ि है, फिर भी कर्मंबन्धका कारण नही है, क्योंकि अज्ञानभाव ज्ञानकी कमी रूप है, 
ज्ञानकी त्रिपरोततारूप अज्ञान कर्मंवन्‍्वका हेतु होता है। तो सकक्‍्लेश परिणाम न होनेके कारण 
अज्ञानभाव स्वयसक्‍्लेशरूप नही है। बह तो ज्ञानकी हीवता है इसलिए बवका कारण त्तो 
नही है। किन्तु स्वय क्लेशहूप है और इस आएवग्के साथ स्पष्ट किया गया कि क्लेशरूप , 
होकर भी झदयिक अज्ञान कर्मबधका कारण नही, कर्मबधका कारण संक्लेश है, क्नेश नहीं | 
उसी प्रसगमे शंका की गई कि फिर वह सुख गुणा क्या है ? सुख कहो, आनन्द कहो । बहुत 
बढिया शब्द तो आनन्द है लेकिन रूढ़ि है इसलिए सुखगुरण नामकी चर्चा है। शब्द,थैकी 
दृष्टिसे सुख गुर नही कहलाता किन्तु वह तो आनन्‍्दगुणका विकार है । सु मायने सुहावनो, 
ख मायने इन्द्रिय, जो इन्द्रियको सुहावना लगे उसे सुख कहते है। क्‍या इन्द्रियको सुहावना 
लगना यह गुणा है ? वह तो विकार है । झर आनन्द कहते है श्रा समन्तात्‌ तन्दन आनन्द: 
चारों ओरमें आत्मसमृद्धि होना इसे कहते है आनन्द, यह स्वभांवत्ते सम्बच रखता है। तो 
आनन्दगुणफा विकार है युख और दुख । तो उस सुखके बारेमे चर्चा चल रही है कि उस 
आननन्‍्दगुणका घात करने वाला कौन है, विपक्ष कौन है ? भ्रब तक प्रायः ऐसा मानते चले 
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श्राये कि आनन्दयुणका घात वेदनीयकर्म करते है, लेकिन यह बात तथ्यकी है कि वेदनी यकर्म 
का प्रयोजन तो इन्द्रिय हारा अनुभवन बना लेन। और इह अनिष्ट सामग्रीका लाभ होगा है । 
आन-दगुणुका घान तो आ्राठों ही कर्म करते है। तो अआमन्दगुणके घातक आठों ही कर्म है, 
एंक कोई कर्म ग्रानन्दगुणका घात नहीं वरता । इस विषयमें पहले स्पष्ट किया गया था कि 
कर्ममें दो प्रकारकी गक्तियाँ होती है--(१) सामान्यणक्ति और (२) विशेषशक्ति | सामास्य- 
शक्ति तो आनन्दगुणका घात करतेका प्रयोजक है और विशेष शक्ति जुदी-जुदी बातोके करनेमें 
प्रयोजन है । जैसे ज्ञानावरण॒का उदय ज्ञान न होनेका प्रयोजक है, दर्शतावरणका उदय दर्शन 
का घातक है, वेदनीयका उदय इन्द्रियों द्वारा अनुभव करानेका प्रयोजक है। मोहनीयंका उदय 
मिथ्यात्व अयवा कपायभाव बानेका प्रयोजक है और श्रायुकर्म एक शरीरमे प्रवस्थित रखता 
है । नामकर्मके उदयसे शरीररचना होती है । गोत्रके उदयमे उच्च कूल नीच कुलमे जन्म 
होता, अन्तरायके उदयक्ेे व्रिष्त होता, ये तो है अ्रध्कर्मोकी विशेष शक्तियां, मगर सामान्य- 
शक्तिका यह ही परिणाम है कि आत्माके ग्रानन्‍्दगुणका घात होना, तब एक आाशका होती 
कि वेदनीय कर्मेको ग्रानन्दगुणका विपक्षी क्‍यों नहीं कहा जाता ? उसके उत्तरमे कहते है--- 
वेदनीयं हि कर्मेकमस्ति चेत्तद्विपति थे । 
न यतोः्स्पास्त्यघ।तित्व प्रसिद्ध परमागमात्‌ ॥१११६।॥। 
अ्रधातिया कर्म होनेसे वेदनीयकर्ममें अ्रतन्‍्वगुणकी घातकताकी प्रमिद्धि तथा घातिया 
कर्मोमें व कर्माश्कर्में ऋनन्‍्दगुरुकी घातकताकी सिद्धि--पनन्दगुण है जोबका अनुजी बी ग्रुण, 
जैसे शानगुण, दर्शनगुण, सम्यक्त्वगुरप, चारित्रगुण, उसी प्रकार एक आनन्दशक्ति है, यह 
अनादि अनन्त एक अनुजीबी गुर है और वेदनीयवर्म है अ्रघ,तिया कर्म, तो-अघातिया कर्म 
अनुजीवी गुखोका घात नहीं करता, क्योकि अनुजीवी गुणोक्रा घात करना घांतियाऊर्मत्रा ही 
काम बताया गया है। घातिया कहते ही उसे ह जो भात्माक्े गुशोका घ,्त करे | देखिये-... 
उपचार भापामे सब समभते जाना, यह सब निमित्तनमित्तिककी बात है और कहा जाता है 
उपचार भाषामे । वहाँ हर जगह अर्थ यह रखना कि इग कर्मका उदय होनेपर उसका 
निमित्तमात्र पाकर यह जीव अ्पनेमे इस-इस प्रकारका ज्ञानविकल्प बनाना है, पर इतना एक 
लम्बी भाषासे वार्ताव्यदहार सुगम नही । ग्रतः उस बातको जल्दी बोलनेका तरोका उपच[र- 
भाषा है। उपचारभाषाका कोई ही विरला अज्ञानी मूखे होगा जो उपादानहष्टिस श्र लेता 
हो ।उपचार भाषामे उपादान दृष्टिसे अर्थ लेना मिथ्यापन है, पर जो प्रयोजन हैं उप्तको जताने 
- की बात तो वह करता हो है | जैसे कहा--घी का डिव्दा उठा लावो, भरत कोई भी वालक, 
कोई भी स्त्री, कोई भी पुरुष ऐसी मू्खता नहीं करता कि जैसे मिट्ठीसे दन। हुआ घडा होता है, 
टीचका बना हुआ डिब्बा होता है . ऐसे ही घी से दल हुआ एक डिब्बा है. ऐसी कुबद्धि किसी 
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के भनमभे नहीं आती, और काम रोज-रोज होने है । रोज ही कहते है कि घो का डिव्वा उठा 
लावो, और रोज वह ग्रन्य डिंव्या न लाकर घीका ही लाता है ! तो वहां प्रयोजन यह है कि 
जिस डिब्बेमे घी रखा है वह डिब्या लावो | तो प्रयोजनके लिए उपचारभापा होती है । कही 
उपचारभाषाका उपादान रूपमे अये नही होता हे श्रौर जितना कोई समभता है तो उपचार- 
भाषा बोलते जानेमे मुगमता रहती है । उपचारभाषा बिना गुजारा भी नहीं होता | जैसे-- 
किसीने कहा कि मेरे मिरदर्द है, श्रव उसके क्या सिर है ? भर जब उसके सिर नही है, मै 
श्रात्मा तो शरीरगे निराला हू, मेरे सिर कहाँ, फिर सिरदर्देकी बात क्‍या ? तो फिर कं॑से 
कहे ? कहे इस तरह कि इस प्रात्माके एक ज्षेत्रावगाहमे बँचा हम्मा जो यह शरीर है इस 
घरीरका जो नशाजाल है उस नशाजालमे जो खूनका सचरण है वह एक ऐसे अ्रपच भोजन 
दा सन्रिधान पाकर, निमित्त पाकर, उसका पचाव ठोक न होनेके कारण उस नशाजालमे खून 
की गति तेज मद हो गई है और उसका आश्रय करके मै वेदना मान रहा हु 'इतनी लम्बी 
भाषा क्‍या डाक्टरसे आप बोलेंगे ? पश्ररे उपचारभाषा है वह इसी तरह बोली जायगो, लोक- 
व्यवहार इसी तरह है और समभने वाले सब यथार्थ समझते है। कोई उपादानसे श्रथ समके, 
ऐसा तो विरला ही मूर्ख होता है । तो जितनी भी बातें चलती है, वे उपचारभाषामे चलती 
हैं, पर उसका अर्थ सब सही जानते है कि यहाँ निमित्तनैमित्तिक भाव है इसलिए यह उपचार- 


भाषा बोली गई है । 
परिणतिस्वातत्य श्र उपाधिके भ्रभावमे विकारकी श्रनुपपत्ति--जगतमे जितने भी 


पदार्थ है, सभी भपना-अवना स्वतत्र-स्वतत्र अस्तित्व रखते है, तो किसीका भी अस्तित्व किसी 
दूसरेकी कृपापर नहीं है और इसी कारण वस्तुमे जो उत्पादव्ययश्रौव्य है, परिणमन है वह 
प्रिणुति भी किसी दूसरेकी कृ गके कारण नहीं है। श्रर्थात्‌ वस्तुका बदलना परिणमना यह 
वस्तुके स्वभावसे ही है। अगर निरपेक्ष हो वह पदार्थ तो स्वभावहूप परिणमन करे औ्रौर 
प्र-उपाधिका सन्निधान हो तो उस कालमे यह विक्रारहूप परिणमन करे । विकाररूप परिणम 
रहा है यह खुद ही एक अकेलेसे श्र्यात्‌ यह परिणमन दोका मिलकर नही है कि कर्म और 
जीव दोका मिलकर यह परिणमन हुआ । श्रज्ञान है अथवा कषाय है कोईसा भी विकारपरिण- 
मन दो पदार्थोका एक नहीं हुआ करता, किन्तु यह अ्रकाट्य विपय है कि किसी जीवमे विकार 
होगा तो निमित्तके श्रभावमे नहीं हो सकता | निर्मित्तके सद्भावमे ही विकार होगा अन्यथा 
विकार हो ही नहीं सकता । श्रगर निमित्तके अभावमे विकार होने लगे तो विकार स्वभाव 
बनेगा और वह विकार फिर कभी हंट नहीं सकता । तो आप एक ज्ञान सही बना सकते है कि 
कर्ताकर्म॑बुद्धिका प्रवेश नही हो कि एक पदार्थ दुसरे पदार्थंका कर्ता है, और विकारमे कभी यह 
कल्पना नही हो कि विकारोंको निरपेक्षतया यह जीव ही स्वभावसे करता रहता है, क्योकि 
दोनी ही बातें माननेमे इस जीवको स्वभावदृष्टिका मौका नहीं मिल सकता | 
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समस्य आगसोपदेशोंका प्रयोजन स्व्धावहिका पोहुण--ग्रागममें जितना उपदेश है 
उप्र सबका प्रथोजन है स्वभावहष्टि वरना, क्योंकि जीवका शरण रचभावके अवलम्बन बिना 
अन्य कुछ नही है । यह स्वभावक्री सुध छोडकर ब।हरमे यन्न-तत्र भटकता है, उपयोग फंसाता 
है, इससे यह जीव इस समयमे भी बेद॑न है और ऐसा ही कर्मंबन्ध होता है कि जिसके विपाक 
कालमे भविष्यमे भी यह वेचैन होगा । स्वभ्ाव्रावलम्बन ही इस जीवका शरण है, अन्य कुछ 
शरण नहीं, मगर स्वभावावलम्बन बने कैसे ? सम्यग्जानसे बनेगा, सही-सही ज्ञान करनेसे 
बनेगा । यदि कर्ता कर्ममावकी बुद्धि लाथे कि देखा इस कर्मने ही जीवको रागी बनाया है तो 
श्रव कर्ममें स्वतंत्रता है । जब तक यह कर्म रागी बनाये तब्र तक बनाय्रे, जब न बनाये तो ले 
बनाये । तो इस कल्पनामे आत््माकों कौनसा लॉभ मिलेगा ? यदि यह बात हो तो क्यों ने 
बनायेंगे ये कर्म राग ? कौन अपने कुलकी हानि करता है ? कर्म रागी करता है तो सदा 
करेगा, फिर जीवका राग हटेगा कैसे ? तो कर्ताकर्मबद्धि माननेसे स्वभावहृष्टिका कोई मौका 
नही मिलता । ये कर्म राग कर रहे है, ऐसी कल्पनाये उसमे परतत्रताकी ऐसी बद्धि आयी 
कि इसमे अपना कुछ अपराध ही नहीं सोचा गया । जब यह जीव रागी नही होता, कर्म ही 
।गी होता या करता, कर्म क्षपनी परिणतिसे हो रागी बनाता तो भ्रव इस जीवको मोक्षक्री 
आवश्यकता ही क्या रही ? इस कारण कर्ताकर्मबुद्धिकी कल्पनामे इस जीवको सन्मार्ग न 
मिलेगा और यदि ऐसी बुद्धि जग जाय कि निमित्तसे कया मतलब ? निमित्त हो चाहे न हो 
यह तो जीवका परिणाम है । अपने झ्राप होता है योग्यतासे, अ्रपने समबमे होता चला जाता 
इसमे निमित्त वस्तु कोई बात ही नहीं, हो तो क्या, न हो ठो क्‍या ? तो वहाँ फिर प्रह 
विकारस्वभाव बन गया, क्योकि जिस काममे स्वय ही निमित्त हो, स्वयं हो उपादान हो, 
ग्वय ही सर्वस्व हो अन्तर्त्राह्म दृष्टिसि तो वह स्वभाव ही कहलायगा, विकार न कहलायगा । 
वहाँ फिर स्वमावहृष्टिका अवसर कहाँ मिलता ? तब यह निरखें कि जीव तो सहज ज्ञान- 
न्योतिमात्र है, झऋरते आपकी स्वच्छता मात्र है, मेरा स्वरूप विकार नहीं है, मगर पूर्वक्ृत 
कर्म जो अयने प्रनुभागगे थे उनकी स्थिति पूरे हुई या वीचमे लगाई गई उदीरणा। बनकर 
तो उस समय उसमे वियाक, फूटा, उच्त वितराकका प्तिकतत हुप्रा उस उपयोगमे । चढकि, 
यह स्वय मिलमिल है तो यहां फोटो श्रा जाती है। तो यहाँ उप्र कर्मका पतिफवन हुम्ना बस 
सम यह जीव लगा, प्रशकृपषित हुप्ना, उस रूप मानने लग। और उस क्रियाप्रे, उस काममे 
उस रूपबमें अपने आपको जोइने लगा । यो जीवका (संसार बना । जब यह ज्ञान हमरा क्रि 
स॑भित्तिक भाव है, परभात्र हैं, मेरे स्वहूप वहीं है, हेय है । यहाँ तो में केबल एक चैनस्पस्वर- 
रूप मात्र है; तो स्वश्नावहृष्टिका मौका मिलेगा निमित्तनैमित्तिक भावके पदार्थ ५ रिच्रयमे । 
विभिलनशित्तिकका परिचय कर्क शृद्धि बनानेके लिए नहीं हआा करता विल्तु विभावये 
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टकर स्पनावने लगनेके लिए हुआ करता यह परिचय । 

स्वभावदृष्टिके लिये सनिम्ित्तनधित्तिक भावफे परिचयका भहस्वपुर्श घोग--निर्त्ति- 
नैभित्तिक भावकते यथार्थ परिचियसे स्वभावदष्टि होना चहुत सुगम है, इसी कारण समयसारमे 
बंधाधिकारमे बड़े विस्तारम इसकी चर्चा हुई । थे कर्मके उदयसे उत्पन्न हुए भाव है, विभाव 
है, थे में नही हु । पर है जीव ! तू बयो ऐसा अ्रध्यवसान मचाता कि मैं इनको सुखी करता 
हूं, अरे उन जीवोके कर्मोदियसे सुख्य होता है, तेरे सोचनेसे नहीं होता । मैं इनको दु खी कर 
दूँ, ऐसा अ्रध्यवसान तू क्यों बनाता है ? जो भी दु खी होता है बढ़ अपने अश्रध्यवसानसे ढु स्री 
होता है | देखिये उपचार भापाका श्र्थ राबेत्न निमित्तनैमित्तिक भाव मानता, उपादान उपा> 
देय नहीं न मानना उपचार भापाम । तो जब यह ज्ञान होता है कि यह जो कपायोका भार 
लगा हैं उससे दू.खी तो हो रहे, कपायें कर रहे, घर्मके नामपर भी कपाय ही तो जग रही 
है कि मै ऐसा समझदार हु, जानकार हु, मैं अच्छा हू, ये लोग कुड नही जानते, मैं इन 
सवगे छड़ा ह, मै ज्ञानी हु, दूमरे तो अज्ञानी है जब एक दृष्टि बदल जाती है तो उस उस 
तरहसे तजर आता है झोर जब हृप्टि सही हो जाती है तो उस सही रूपसे नजर झ्रातो है। 
यह तो एक द्ृष्टिके आराधारपर ही बात है । तो ये औदबिक भाव इस जीवपर इतना हामी 
पड़े हुए है कि यह बेचैन रहता है, स्वभावमे लिप्त नही हो पाता । उसका कारण यह है कि 
सही परिचग्र प्राप्त नहीं हो पाता । मैं अविकार हू, निर्लेप हूँ, निरझ्जन हु, गपने आप अपने 
सहज स्वरूपसे मैं क्या ह, यह बात चिक्षम आानी चाहिए ओर यह वात चिंत्तमें तब आा 
सकतो जब यह बोध हो कि जो कपाय रग उबल रहे है, इस पर जो विभाव रग चढ़ रहे हैं 
ये इस जीवक कुछ नहीं है । यह तो कर्मविपाक्की लक है । इससे मेरेको क्या ? मै तो 
इससे हटकर अपने स्वभाव ही रहगा, ऐसी उमके प्रेरणा जगती है । 

जीवके श्रनुजीदी श्रानग्व्गुणके घातको किसी श्रघतिया कर्म हारा अ्शवयता हाँ | 

तो यहां झऔदयिक भावोकी चर्चामे एक यह चर्चा उठी थी कि श्ज्ञान क्लेशमय है, क्लेशसे 
भागे आनन्द विपक्ष तो इस क्लेतको करता कौन है निमित्त दृष्टिसे ? कौनसा कर्म आनन्द 
गुशका विपक्षी हैं ? वो उत्तर दिया कि आठो ही कर्म विपक्षी हैं। तो कहा कि हमने तो ऐसा 
सुन रखा है कि सेदनीयकर्मस सुश्चफा घात होता है, उसका उत्तर इस श्लोकमे दिया जा रहा 
है कि वेदनीयकर्म है श्रधाती आर अघाती कर्म जीवके गुणघातक्ता निमित्त नही हुआ करता । 
जैसे शगेर नामकर्मके उदयमे शरीररचना तो हुई, मगर जीवके गुणक्रा घात नामकर्मके उदयमे 
लहो हुआ करता, मगर णह शरीरस्चना एक आफतसी है जिसका आश्रय करके यह जीव 
दुः्खी होता है । तो बवेश उतर नामकर्म भी हो गया, गोत्र नामकर्म --ऊँच नीच कुतमें सततिये 
जन्म हो गया, उसमें आत्माके गूणका घात कहाँ किया लेकिन यह ही ऊँचे नीचे भाव बनें 
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कर. बडे-बदे व्रिकल्प मचाता, अपनेको ऊँचा माना तो वहां भी क्लेश, नीच माना वहां भी 
ब्लेश तो यो कर्मविषाक बलेश ही तो हुआ और आठो क्मसे आनन्दका विरोध रहा । 
सम्यक्चारित्रकी प्रकट धर्मरूपता--जहाँ अ्रभिमान है स्वरूपकी सुध छोडकर अपने 
विभावस्ते प्यार जगा है वहाँ तो मिथ्यात्वभाव है और वह निय॑मसे दुःख है। मिथ्यात्वकी' 
एक ही परिभाषा है मुलमे कि पर्यायमे आत्मस्वरूपकी बुद्धि होना । अ्रब शरोरमें आझात्मबुद्धि 
होना वह तो स्पष्ट मिथ्यादर्शन है ही । अपने प्रकट ज्ञानमे जो कि एक क्षायीपशमिक है. अपूर्ण 
है उसमे यह बुद्धि होता कि यही मै हू वह भी मिथ्यादशंन है, अ्रपने रागादिक भावोमे प्रीति- 
रूप परिणाममें ग्रात्मबुद्धि होना, यह मै हू, वह मिथ्यादर्शन है। भला बतलावो ११ अंग' 
£ पूवके पाठो जो कि अब पंचमकालमे हो ही न सकेंगे इतना बडा विशेष ज्ञान जिसमे आत्म- 
प्रवादपूर्व, ज्ञानप्रवाद पूर्व, जिसमे पूर्ण निष्णात होता है ऐसे बडे-बडे साधु तपस्वी ज्ञानी जनों” 
के भी मिथ्यात्वका श्रश सम्भव है तो आप यहाँ कहाँ निर्णय बनायेंगे, कैसे बनायेंगे कि यह 
सम्प्हष्टि है तब ही तो इस जगतमें पृज्यताकी प्रवृत्ति चारित्रसे मानी गई है, मात्र सम्यकत्व 
से पूज्यता की प्रवृत्ति नही कही गई । यर्या। सम्यग्दशन पुज्य है, किन्तु भ्रविरत सम्यग्हृष्टि 
पूजाहँ नही, साधु ही पूजाहँ है। नारकी जीव भी सम्यग्हष्टि होते और नारकियोकों फोटो भी 
रचित होती है, उसमें कौन यह बुद्धि करता है. कि सम्यक्त्व इनके भी सम्भव है इसलिए 
ये भेरे द्वारा पूज्य है। बैल, घोडा, पशुश्रोके भी जो चलते फिरते रहते है, क्या आप यह 
निर्णय रख सकते कि इम बैलके सम्यक्त्व नही है ? निर्णेयकी बात नियमित्त है, प्रायः की 
बात अलग है। सम्यर्द्शन सम्भव है, मगर कौन उनको श्रघ्य॑ देता कि इन्हे सम्यग्दर्शन है 
इसलि ? ये मेरे पूजाके योग्य है ? सम्यग्दर्श दिना चारित्र नही होता । सम्यर्द्शन चर्मका 
मूल है, मगर प्रवृत्तिमे मात्र सम्यम्द्शनसे पूज्यताका भाव नही चलता, किन्तु चारित्रसे पूज्यत्ता 
का भाव चलता है । फिर चारित्र क्या है ? जो अपना स्वरूप समझ लिया । अपने आपके 
स्वहूपका परिचय बने, बस उस स्वरूपमे नियमित होना, उस स्वरूपमे सयत होना, उसमें 
रमना, मग्त होना यह कहलाता है चारित्र । और जब तक ऐसी स्वरूपमग्नता पूर्ण नहीं 
होती है तब तक लक्ष्य इस ज्ञानोका रहता है संयमका और सयमको ओर ही इसकी चट;- 
पटी रहतो है, उस सयमका ही उसके ध्यान रहता है, लेकिन रहो पूज्यताकी बात, तो जब 
चारिश्रमोहका तीन्र उदय होता है तो यह जीव स्वरूपमे मग्न नहीं हो पाता । उम्र कालमे 
इतना तो वह करता ही है कि ऐसी सन, वचन, काय्रकी प्रवृत्ति करें जिसमे कि हम स्वरूप - 
रमणुके पात्र तो रह ब्लाये, अपात्र तो न बन जायें। जैसे व्यसन सेवन करना, पापसेंवन' 
करना, अन्यायकी प्रवृत्ति करना, ऐसी पापकी परिशनि करेगा कोई तो वह स्व>प"रमणका 
॥,पात्र तो हैं हो, त। वह स्वरूपहृष्टिका भी अपनन्न हो जायगा । कोई पुरुष प्रभुदर्शन कर रहा, 


३७२ पच्चाब्यायी प्रवचन पचदश भाग 


वहाँ प्रधुके स्वरूपको निरख रहा है तो प्रवृत्ति तो उसकी पुण्यडुप है, मगर वहाँ स्वरूपरमण 
का पान्न तो हु। किसों भी क्षण उस विकत।से हटकर अपने स्वरृपमे सम सकता है| इसी 
कारणसे प्रपने गगपर दया करना, अपने श्रातकों केसे शान्तिका मार्ग मिले, स्वभावह्ट 
हमारो अ्रविउत्तर कंसे बनी रह, मरे ज्ञानमे मेरा वह अधिकार स्वरूप बसा रहे जिस स्थितिके 
कारण विकल्प बात्राय दूर होती है, भव-भवके बच हुए कर्म कटते है, वर्तमानमे बडी शान्ति 
का अनुभव होता है । अपना एक ही लक्ष्य रहे, दृप्तरी बात चित्तत्रे मत लाबें और जब एक 
लक्ष्प बन गया कि मुभे तो स्वरूपहृष्टि रखना है. मैं अपने आ्रापकों निगाहमे हृष्टिमे चैतस्व- 
स्वरूप मान्न हु, ऐसी बात बनी रहे मुकमे, वस यह ही मेरा एक काम है, दूसरा काम नहीं, 
इसीमे मरा जीवन लगेगा, दूसरी बातमे मेरा जीवन न लगेगा । ऐसा जिसका एक हढ निर्गाय 
होगा वह फिर हर एक बातमे यह ही निष्कर्य निकालिगा । 
प्रथमानुयोगके कयनोमें भी स्वरूप ४को प्रयोजकता--आगनमे सभी प्रकारसे वर्णन 
है । प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग, द्रब्यानुयोगके सभीक्ते वर्णन स्वरूपोपलब्बिके 
प्रयोजक है । प्रथमानुयोगमे कथाप्रोके रूपमे वर्णन है तो वर्डा पर भी स्वरूपदृष्टि जैसे हो उस 
प्रकारसे ज्ञानी सब पाठ सुनेगा, श्र लगायेगा । कही पापकी बात आयी हो, पापका फल 
बताया जा रहा हो तो वहां यह देगेगा कि स्वरूपहृष्टिसे अलग हो गया, इस कारणसे यह 
दुःखो हुआ । वहा यह निगाह लायगा । कोई साधु मुनि हुआ्रा है, यह चर्या पालेगा, इस वार्ता 
से यह दृष्टि जगेगी कि स्वरूपहष्टिका इसकों आलम्बन मिला है, स्वरूपहृष्टिकी धुन जंगी है 
इसलिए देखो सर्वस्व त्याग दिया । किद्योका यह विकल्प नहीं कर रहा ओर अपने स्वरूपको 
निरखकर उसमे हो रम रहा, यों वह सव कथन करेगा, निमित्तन॑मित्तिकका परिचय करेगा | 
अहा यह स्वभाव तो निरलेत। निरञ्जन अपने शआपमे विश्युद्ध स्वभाव रखता हुआ है । स्वरूप 
तो यह हे, मगर कर्मविपाक ऐसा छाया है कि ये सब घटनाये घट रही है भौर उसमे यह 
जीव इसका निमित्तमात्र पाकर अपने आ्रायकी ऐसी उल्टी परिणतिमरे चल उठा है, वहा भी 
स्वभ्ावदृष्टिका ही प्रयोजन लेगा। कोठ सा भी क4न लो सबका प्र"जन स्वभावदृष्टिका 
पौरुप सिद्ध करना है । 
अ्रशुद्ध;निश्वयनयके कथनमे स्वभावहृष्टिकी प्रयोजकता--कभी अशुद्ध निश्चयनयका 

कथन सुनें कि यह जीव रागी होता है, अपनो करणणक्तिसे रागी हो रहा, अपने लिए राग्ी 
हो रहा, अपनी रागपर्यायसे रागमे झा रहा, इसका आधार यह जीव स्वय है । अशुद्ध निश्च- 
यनयसे जब जीवको देखा जा रहा है कि यह रागी बन रहा, अपने ,आपसे बन रहा, अपने 
आपमे बन रहा, अपने लिए बन रहा, उस कालमे यह जो राग पर्याय उठी है सो यह राग * 
पर्याय इस आ्रात्माके ५२,श्रितताके विकल्‍प वाले उन्योगसे उठी है| यह राग पझय वहां ही” 
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तो उठती है जहाँ चैनन्य स्वरूप होता है। जैसे किसी कमरेमे खिंड़कीमे से खूब तेज उजेला 
दिख रहा है रात्रिके समय, मगर वल्व नहीं दिखता तो यह ध्यानमे श्रायेगा कि इस कमरेमे 
बल्ब जल रहा । अरे तुमने वह बल्ब देखा कहां ? तुमको तो उजेला दिख रहा । उजेला भी 
किसीको नही दिख्वता, ये चारपाई, चौकी, कुर्सी मेज आदि चीजें दिख रही, तो उन पदार्थों 
का दिख जाना इस बातका निर्णायक है, निण्चायक है कि यहाँ बल्ब जल रहा । ऐसे ही 
रागभाव यहाँ चल रहा, उठ रहा, यह रागभाव इस बातका निश्चायक है कि यहाँ चैतन्य- 
स्वरूप तत्त्व है, उसके बिना इस तरहका ज्ञान विकल्प जगत्ता कहा है अचेतन पदार्थमे ? वहा 
भी दह स्वरूप दृष्टिकी ही बात सोच रहा है अशुद्ध निश्चयकी दृष्टिसे । 


शुद्ध निश्वयनय आदिके कथनोंमें भी स्वभावहष्टिकी प्रयोजकता--शुद्ध निश्चयकी दृष्टि 
से भी ज्ञानो स्वभावहृष्टि करता जब जाना कि वे प्रभु केवलज्ञानी, अपने ही करणसे ज्ञानी है 
श्रेमे ज्ञानी है, अपने ही अपादानते अपने ही सम्प्रदानके लिए य्रे ज्ञानी है, कर्ता कर्म 
आदिक षट्कारकको ही एक विशुद्ध पर्यायमे लगाया है, यह ही तो थुद्ध निश्चयनयका विषय, 
है। वहां यह निरख रहा हैं # अहो यह जो पर्याय प्रकट है केवलज्ञान या अन्य कुछ, तो 
यह पर्याय कैसा स्वभावके अनुरूप है ? यह ही तो स्वभाव है जिसका दर्शन इस ण्याय रूपमे 
हो रहा है, वह शुद्ध निश्चयका वरणोन सुनेगा तो उसका भी वह श्रर्थ इसी तरह लगायगा' 
कि जिसमें स्वभावदृष्टि जगती हो और जब शुद्ध नयका प्रयोग करेगा तो उसमें वह साक्षात्‌० 
स्वभावदर्शनके निक्रट आयगा । स्वभावदर्शनमे तो शुद्ध नयका भी विकल्प नही है । वहा तोः 
अनुभूति है, मगर शुद्धनय इतना निकट ले गया स्वभावके कि वह भी निविकल्प जैसी स्थिति 
है और त्वरित ही वह स्वभवानुभवमे आा जाता है। तो एक पद्धति तो यह बनी कि हम 
जो भी पुने --प्रथमा ,थोग, करणानुयोग, चरणानुयोग, द्रव्यानुयोग, उसको इस विधिसे सुनना 
है कि स्वभावहृष्टिके लिए यह उपदेश है और इसमे हमको स्वभावदृष्टि किस तरहपे मिलती 
है, यह तो अपना भीतरी काम है और व्यवहारमें इस तरह॒की प्रवृत्ति रखें कि जो सदाचा से ' 
रहे उनमे आदर बुद्धि करे, अपने सदाचारके लिए भीतरसे भावना जगावें, क्योकि व्यवहार 
तो प्राचरणके बलपर है श्रौर भीतरमे रमण यह सम्परदश्शन, सम्यग्ज़ान और सम्पक्ृवरारित्र 
के बल पर है। जब बाहरमे अनेक प्रवृत्तियां करते तो उनमे दसो काम खं,ठे करते, अन्याय 
करते, भूठे लेख लिखते, दूसरोको दा। देते और और भी अनेक काम करते । ऐसी स्थिति है ' 
ग्रृहस्थकी, करे क्या, वह परिस्थिति ही ऐसो चल रही है । तो ऐसी स्थितिमें रहते हुए सदाचार' # 
के प्रति आदरभाव होवा यह एक उसके लिए प्रभुधिका साधन है। जहाँ इतना राग, है. कि ४ 
गृइस्थीके भ्रटपट काम ऐसे व्यत्रह्मर छूट सकते नही, घर है, ऐसे काम करने होते औरे ओर 
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भी जो बातें है वे चलती है वहा साधु सतोकों देखकर नम्नता न जगे, ऐसे में जरा अपने आप 
की भलाई मी नही है, इसलिए व्यवहारकी जगह पवित्रता लावे भौर उस पविश्वतामे जो कुछ 
भणाली हो परस्परमे वैसी प्रवृत्ति लावें, वह व्यवहारकी बात है । भीतरमे तो निविकल्प होना 
हैं, स्वभावहृष्टि करना है, उसका लक्ष्य तो छोडना नहीं । तो ऐसे आगरममे जितने भी उपदेश 
है उनको अपने आपकी स्वभाव दृष्टिके लिये घटित करें । 


म्रमयत्तत्वमस्योस्ति भावोष्प्यौदयिकों थतः । 
पाकाच्चारित्रमोहस्य कर्मणो लब्धजन्मवान्‌ ॥१११७॥ 


चारित्रमोहके उदयसे उपपन्न श्रसंयम भावकी झौदग्रिकता--यहाँ इस प्रसंगमें औद- 
थिक भावोका वर्णेन किया जा रहा है, असयत्त नामका भी झौदयिक भाव है और वह 
धारित्रमोहनीय कर्मके उदयसे उत्पन्न होता है । देखो जैसे दर्पणमे इस तरह हृष्टि रखने पर 
यह जो छाया आयी है, प्रतित्रिम्ब हुआ है दर्पणमे, यह श्रौदयिक है, नैमित्तिक है, औपाधिक 
है; बाहरी वस्तुका सन्निधान पाकर हुआ है ऐसा निरखनेमे भीतरमे दर्पराकी स्वच्छताके प्रति 
आदर छिपा हुआ है | उसकी दृष्टिमे है कि दर्पण तो अपने श्राप श्रौपाधिक प्रतिबिम्वरहित 
अपने ही शुद्ध भिलमिल वाला है, यह उसकी हृष्टिमें है तब ही वह झौपाधिक निरख रहा है, 
ऐसे ही जिसको अपनी दृष्टिमे स्वभाव सहज निरपेक्ष वसा हुआ है वह सबका सही निर्णय 
पत्ता है। आ्रात्माका स्वरूप तो सहज चैनन्यमात्र है। अपने स्वरूपमें किलमिल वाला है, 
ज्ञतदर्शनरूप है, फिर यह जो बोक श्रायी है, जिस बोभके कारण संमारमे यह जीव रुलता 
फिर रहा है, यह ब्रोक कया मेरे स्वरूपका बोभ है ? यहाँ ये कपाय, ये असंयम, ये विकार 
पाप कलुपतायें यह सब वया मेरे स्वरूपका बोझ है ? यह सब कमंभार है, कर्मविपाककी झाकी 
है, कमेंविपाक असल तो कर्ममे है, वह जीवमे नहीं श्राया, लेकिन उसका सन्निधान पाकर 
जीवमे जों विकार विकल्प हुआ है यह कर्म विपाकप्रतिफलन है भी भार और उससे यह 
अपने आपमें विभाव प्रभाव बना लेता है, यह झौदयिक है यह हुआ चारित्रमौहके उदयसे । 
किसकी बाल कह रहे ? श्रसयमभावकी याने आ्रात्माका सयम होना यह तो स्वरूप है। अपने 
आपके स्वरूपमें स्थिर होना, स्थित होना यह तो श्रात्माका श्द्भार है। लेकिन इसके एवजमे 
वाह्मतत्त्वका पक्ष बन रहा है क्रि अपने स्वरूपमे संयत नही हो पाता, बाहर ही बाहर उपयोग 
दोडना है, ऐसा (जो अ्रसयमभाव है श्रौदयिक है। देखो सब उपदेशोका लक्ष्य प्रयोजन एक 
स्वस्पदृष्टि है, अपने-सहजस्वभावको यह जीव कैसे पहिचाने, जिस स्वभावके परिचयसे, स्वभाव 
की अनुभूतिसे इस जीवके सारे संकट कटते है उसक्रे लिए ही सब उपदेश है, कही राग बढाते 
के लिए मड्टी, विषयोमे प्रवतंनके लिए नही | उपदेश होता है तो वह एक प्योरिटी (इुद्धता) 
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पके लिए श्रोत्माका एकत्व पानेके लिए है, असंयमको ओदयिक जाननेसे उसके प्रति स्व- 
रूपका भ्रम नही रहता और स्वरूपका लक्ष्य होता, स्वभावदर्शन कैसे प्राप्त ही, उसके लिए 
सारा वर्णन है । 
सयमे* क्रियया दवा व्यासाद द्वादगबाब्यवा । 
घुद्धस्वास्मोपलब्धि: स्थान्‌ सबमो निष्करियस्म च ॥१११८॥ 
परमार्यसंयम और व्यवहारसंयम--सयम वास्तवम कहलाता है शुद्ध स्वात्माकी 
प्राप्ति होता । सयमका अर्थे--स मायने सम्यक्‌ और यमका अर्थ है नियत हो जाना याने 
झपने आपमे भली प्रकारसे निवबत हो जाता इसको सबम कहते है। तो सयम क्या हुम्ना, ? 
निष्क्रिय स्वभावमे अवस्थित होना | अद देखना--क्रियाकी अपेक्षा सबमक्े रो भेद कहे गए- 
(१) इन्द्रियसयम, (२) प्राणिसयस और सयम है--निष्क्रिय आत्माकी उपलब्धि होना, 
निष्क्रियस्वहूपमे स्थित होना परमाथथसे सम्मम है । निष्क्रिय स्वरूपमे स्थित होना और व्यव- 
हारसे सयम है, ऐसी दो प्रकारकी क्रियाये होना । कहाँ तो क्रियाकी बाव और कहां निस्क्रिय- 
पनेकी बात । दोनों यद्धपि ये कुछ स्वभावसे एक विशुद्धस्वहूप जंचते हे, मगर परमार्थ संयम 
तो है निष्क्रिय सत्य स्वात्मामें रिथत होना, ओर देख लो स्वरूपमे अ्वस्थितिके लिये प्रयत्न- 
शोल ज्ञानी पुरुषकी जो क्रिया होती है वह कहनाती है व्यवहारसयम । क्योकि मन, “ वचन, 
कांयकी चेश्टाये इस जीवकों लग रही है, चल रही है तो संयमकी रुचि बाला पुरुष श्पने 
शापके स्वहपमे स्थिर होनेकी धुन वाला पुरुष, उसके मत, वचन, कायकोी चेष्टायें हो तो कैसी 
हो, बस यही है व्यवहारसयम । तो क्रियाक्री अपेक्षा यह संयम दो प्रकारका है अ्थव। विस्तार 
से देखो तो १२ प्रकारका है, याने इन्द्रियसयम शौर प्राणिसयन । इन्द्रियलयम भी ६ प्रकार 
का और प्राणिसंयम भी ६ प्रकारका, इंस तरह १२ पकारका है । सयम एक छशान्‍न्तस्वरूप 
भाद है, निष्किय, तीरण अपने आपका जो अविकार स्वभाव हैं उसको ज्ञान हारा निरखकर 
ऐसी घुन भीर चावसे निरखें जो कि उस निरख-निरखम ही यह अपने आपसे निविकत्प स्थित 
हो जाय, ऐसा यह परमार्थंयम जिसके होनेते होता है, तो उसकी बाह्य प्रवृत्ति इस प्रकार 
होती हैं। चह है इन्द्रियसयम और परारितस्यसरूप याने अपने इन्द्रियको संयत्त करना, स्वच्छुद 
प्रवृति न होना कि जैध्ी चाह अटपर प्रवृत्तियाँ करना और उसमें भो एक झहकार रब्ले कोई 
कि में एक घम वाला हू, पुण्य वाला हू, 'यह तो विकार है। तो इससे दया सम्बंध हे, 
शान्ति कद लिय्र।, मोजमे रह, इन्द्रियलिबयोकों लेकर मौज भी माना, ऐसी प्रवृत्ति जहाँ होतों 
है वहीं यह भावसयम कैसे जय सकना है, क्योकि आसक्ति इन्द्रियकी हुई । 
संबभकी ओर लगनकी शेप्न॒ता--देखो संयम एक अमृत है, उसको पातेके लिए हः 
ग्राप सबका ऐसा भश्यार होना चाहिए, सहनणील हो, कष्ट सहिष्णु हों, होने छो जो होता है, 
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मगर उसमे इृष्ट अनिष्टको वुद्धि न रखें | तो इन्द्रियसयम और प्राणिसयम जिसका कुछ वरणेन 
आ्रागे आयेगा, वह इसके सहज होगा । श्रपनेकों उस संयमकी प्रवृत्तिमं लगनेकी कितनी आ्राव- 
श्यकता है ? केवल एक वात ही बात कर ली कि आत्मा अ्रविकार है, नित्य है, निरंजन है, 
स्वय शुद्ध है, परिपुर्ण है. और उसका कुछ प्रयोग न वन पाये, जैसा हम उस स्वरूपके बारे 
में बोलते है, समझते है, चर्चा करते है, उसका हम प्रयोग रच भी न कर पाये तो हम उस 
रसका पान नहीं कर सकते । उस श्रर्थको केवल एक तफरी फ्रहो, व्यसन कहो, भ्रादत कहो, 
बस इनमे शामिल हो गया | हम अवश्य ही यधासाध्य उस प्रयोगमे आयें, उस अनुभवमे 
आ्राये । अनुभवकी पात्रता उसके ही बनेगी जो इन्द्रियका पक्ष नहीं है, इसलिए सबसे पहले 
जितेन्द्रियपनेकी एक स्तुति की है। ५भुुका यह सबसे पहला कदम है, जो एक बड़ा कठिनसा 
दिखता है । जिनको कठिन दिखता उनको रुचि नहीं है इस ओर भ्रानेकी । जिसकी रुचि होती 
है उसके लिए कितना कठिन श्रम कर लेते है ? घन प्राप्र करनेकी रुचि होती तो उसके लिए 
न जाने कितनी हो भाग-दोड मच।ते, भूख-प्यास भी सहते, बडा श्रम- भी करते । जिसकी रुचि 
होती है उसके लिए यह जीव सर्वस्व न्यींछावर कर बैठता है और आत्मस्वभवरी शोर 
हमारी रुचि है ऐसा हम अपने आपमे सम बैठे, केवल दूसरोकों वतानेके लिए मुखसे कहते 
रहे और भीतरमे उसके प्रति रुचि न जगे इससे कोई लाभ नही है। अगर रुचि जगी हो 
अन्तस्तत्त्वकी तो उसके लाभके लिये इतनी घुन रखता कि सहज वह कष्टसहिष्णु बनता, यह 
पहला गुण होता और इन्द्रियमधमकी शोर उसकी कुछ न कुछ प्रवृत्ति होती । यद्यपि प्रविरत 
सम्यस्दृष्टिको बताया कि वह इन्द्रियमें चिरत नहीं है श्रौर स्थावर चप्तमे भी विरत नही है, 
फिर भी उसको सहज ऐसी हो वृत्ति होती है कि सदाचारको तरफ प्रवृत्ति होती है । 
श्रमंयमकी श्रात्मप्रगतिसे बाधकता--रेखो भैया, जब इच्छा हुई स्पर्शनइन्द्रियसे कोई 
विषयसाधनाकी अभिलापा। हुई, उसका नियत्रग न करे और उस विषयसाधनाका दास बने 
जाय तो वहाँ इन्द्रियसयम कहाँ रहा ? भर ऐसी पात्रताकी प्रवृत्ति रहे तो हम इस परमार्थ- 
सपपके क्षएमात्र भी अधिकारों कैसे रहेगे ? रसनाइन्द्रिय--जब जो चाहा होना ही चाहिए, 
ऐसा स्वादिष्ट बनना ही घाहिए, ऐसे मौजमे रहना ही चाहिए | ग्रगर यह ही एक भीतरका 
सकलल्‍प है, रसनाक्रे प्रति ऐसी ही एक आसक्ति है नो उपयोग तो एकदम पलटा हुआ है बाहर 
की ओर । बाहरमे रस है, उप्क्ा स्वाद है, उसमे ही मौज है, चित्त तो वहाँ बसा हुम्ना है । 
भीतरमे अन्तस्तत्वकी रुचिका प्रयोग कहाँसे आये ? भोजन किया और तुरन्त आया कुछ 
सामने चाट पकौडी जैसी चीज तो उसे भी खा लिया, इस तरहसे जो एक विपयका, रसना 
का संस्कार भीतर बना रहे तो वहाँ निरन्तर उस तरहका बब चलता रहता है । पहले था 
रिवाज कुछ ऐसा कि भोजन किया तो उसके बाद कमसे कम तीन-चार घटेका त्याग । ऐके 
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पद्धति थो ऐसी । श्रब जिसके नही है त्याग, उसके निरन्तर खानेकी लालसा भीतर छिपी हुई 
बनी रहती है श्ोर जो मनुष्य इन इन्द्रियोके विषयोके प्रति झ्राकषित हो वह अपने भीतरके 
इस निष्क्रिय निस्तरग स्वरूपमे कैसे प्रवेश करे ? सभी इन्द्रियोकी ऐसी ही बात है । तो यह 
बाह्य सयम जिसे यह कह देते कि क्या मतलब इन क्रियावोसे, चेष्टाओसे ? अपने झापमें रमण 
चाहिए, अपने भावोमे संयत्पना चाहिए, सो भाई यह तो हो जाता है कि कोई द्रव्यसयम 
पाल रहा है, फिर भी उसके भावसंयम न हो, यह तो सम्भव है | किसीके हो, किसीके न हो, 
पर यह कभी सम्भव नही कि द्रव्यसयम तो वहाँ श्राना ही नही है, ओर भावसयम उसके 
बन जाय, याने द्रव्यसंयमकी स्थिति तो होती ही नही कभी और भावसयम उसके बन सके, 
ऐसा कभी नही होता, और प्रत्येक मतमें जिसने अपना जो-जो आचारसंहिता बनायी है उसके 
प्रतिकूल चलनेमे उन्होने बाह्यपनेशी घोषणा की, फिर यह जैनधर्ममे जो चरणानुयोगकी प्रक्रिया 
है वह प्रपनै आप नपी-तुली प्रमाणीक है, प्रयोगसिद्ध है। इस वरणानुयोगकी प्रक्रियासे प्रति- 
कूलता बर्ती जाय और वहाँ अपनी अध्यात्मसाधनाके स्वप्न देखे जायें, यह सम्भव नहीं है। 
इसलिए जो चार अनुयोगोंकी बात कही गई है वह आत्माके प्रगतिके साघन है, भ्ौर है 
क्या ? श्रगर मान लो शुभक्रिया बेकार है, बेकार है तो फिजुल काममे कौनसा श्रम होता ? 


अगर श्रम माना जाता है बडा कठिनसा समभते तो समझो, असयम आत्मप्रगतिमे कितना 
बलिप्ट बाधक है ? 


व्यवहाररुयमकी साधकदशसें हस्तावलम्वता--अपनी मूल गृशारूप प्रवृत्ति, यथा- 
स्यातसयमरूप प्रवृत्ति हमारे व्यवहारमे रहे तो हममें परमार्थस्यमकी पात्रता जगती है । तो 
यहाँ जो असयतपना कहा गया है तो उसका अर्थ भावसे ही है, द्रव्यसे नहीं है, और द्रत" 
क्रियामे, द्रव्यसयममे कोई बंघ अबंधका हेतुपना नहीं होता, सब भावोसे ही होता + 
जिसके भावसंयम होता है उसकी जब चेष्टाये हो तो इस-इस प्रकारकी हो“ 
अनुमांन इस भावसयमका हुआ करता है । चेशये ही करना है तो है 
उठे नही, खड़े न हो, सोयें नही, कुछ न करे यह तो बरी 
पडे तो कैसे बैठे, खड़े ही होना पडे तो कैसे खड़े हो 
एक आवश्यक जानकारी है । यह जीव कुछ ( 
चौहिए, पीना न चाहिए, क्‍यों विकहप करे, ते 
अपने आ्ात्मामे रमण करे, बड़ी अच्छी बात है 
खाये, यह विवेक तो होना चाहिए | तो बस इसी 
उपत््‌ (रस्म । 
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पञ्चानामिन्द्रियाणा च मनसश्च निरोधनात्‌ । 
स्थादिन्द्रियनिरोधारुपः सयम. प्रथमों मत- ॥१११६॥ 

इचियपंयप्त--इन्द्रियनिरोध नामका सयम यह पहला संयम है । ५ इन्द्रिय और 
मन इसका निरोब करना । जैसे मन जिसका स्वच्छद होता है उसकी श्रधीरता होती है | जो 
मनने चाहा वह तुरन्त होना चाहिए, उसके लिए व्यग्न हो जाता है, तो यह एक मनका 
ससयम है । यशकी भावना, कीतिकी ज्राह, प्रशंकीकी वाञ्छा, निन्‍्दाका सुनना भ्रप्रिय होना 
आदिक रूपसे जो मनकी वृत्तिया जगती है उन वृत्तियोंमें उपयोग किस और लग गया ? पर- 
की ओर, परभावकी शोर । जहाँ बाहरकी ओर यह मन भागा तो वहाँ आात्माकी सुध कहां 
रही ? श्रात्माकी सुध न हो, स्वरूपकी हृष्टि न हो, उस श्रोर अभिलाषा न हो तो इस जीवका 
क्या हित है -? वहाँ तो श्रकल्याण ही है । इसी प्रकार पड्चेन्द्रियका भी निरोध न हो तो वहाँ 
भी जीवको एक विकल्प विपत्तियाँ ही तो श्राती है। तो ऐसा एक प्रभ्पास बनाना चाहिए 
झौर यह इस कोटिमे डालनेकी बात नही है कि भ्रजी यह तो व्यवहारक्री बात है, इसका क्‍या 
निरोध करना ? इन्द्रियका क्‍या सम्बंध ? यह तो पुद्गलकी चीज है, ऐसी उपेक्षा न करना, 
क्योंकि उसके साथ विकल्प तो चल रहा । अन्दरमें विकह्पकी तो बडी बाघा है जो स्वानुभूति 
मे बडी बाधा डालता है। जब जैसी इच्छा जगी, भाव जगा, वैसा ही करनेको मन चाहा 
करें, जरा भी नियत्रण मनपर, इन्द्रियपर न हो सके, निरोध सह न सके, जहाँ इतनी तक 
प्रसहनशीलता, सुकुमालता है, और ये भी नही, किन्तु एक स्वच्छन्दता जैसी वृत्ति रहे, वहाँ 
आत्मस्वरूपको निरखना और उसे ज्ञानमे लेकर एक निरविकल्पस्थिति बनाते हुए एक आत्मो- 
त्य आ्रानन्द प्रकट करना यह बहुत परेकी चीज है । 

इच्द्रियसंयम्रूप प्रवृत्तिका कर्तव्य--अपनी प्रवृत्तिमे इन्द्रियसयम लाइये, शुद्ध भोजनकी 
प्रवृत्ति, यह इन्द्रियसयमका साधक ही तो है, जिसको एक खानेका स्वच्छन्द भाव है, क्या 
रखा, यो ही खाना, मनचाही चीजें खाता, बाजारकी दही, सिठाइयाँ श्रादि मंगाकर खाना 
जो चाहे खाना और उसको खाकर मौज मानना और ऐसा समभना कि इसके खानेंसे क्या 
3बसान है, आत्मा तो भावस्वरूप है| भरे यह स्वच्छद वृत्ति बने तो उपयोग कहाँ जा रहा 
सकत्क्ृस और अपनो भावना कर रहा है, कहाँ वासना जम रही है इसको भी तो निरखियेगा। 
की ओ -पनाओमे अन्तर्भावना कहाँ पनपेगी ? तो सयममे बाह्य वासनाभ्रोका त्याग रहता । 
भीतरमे दो जिसने इस लक्ष्यकों नहों पहिचाना और बाहर हो बाहर एक शुद्ध श्राचार रख- 
सामने चाट हुष्ट रखकर यो करेंगे, धर्म होगा, यह क्रिया होगी, धर्म होगा । व्मेस्वभावका 
का संस्कार भोथता नही, केवल बाहरी-बाहरी बातोमे ही घर्मं मान रहा, यद्यपि वह दुर्गतिका 
रिवाज कुछ ऐसा 5 बह मोक्षमार्गमे नही है । एक जो अज्ञानी भी है श्रौर वाहरमे एक संयम 
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-की प्रवृत्ति है, पानी छानकर पीना, राजिकों न खाना श्रथवा और-और प्रकारसे संगममे रहना, 
यह क्या पापी व्यसनियोसे भी गिरा हुआ है जो ७ व्यसनोंका सेवन करने वाले है, पायमे 
आसक्त रहने वाले हैं । वह उनसे अ्रधिक टोठेमे तो नहीं है | है तो य्वपि टोटेमें ही, क्योकि 
अज्ञान है, मोक्षमार्गमें नही हे, फिर भी मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति जब करनी ही पइती है 
तो कोई जर। सम्हलकर प्रवृत्ति करे तो उसको इतना अ्रवसर तो है कि वह किसी समय 
सत्संग जो उसने पाया है तो कभी भ्रपना सुधार भी पा लेगा । प्रयोजन यह है कि अपने व्यव- 
हारमे संयमरूप प्रवृत्तिकी प्रक्रिया रखें, जितना बन सके उतना अपनेमे प्रवृत्ति बनानी चाहिए । 
रंच भी इन्द्रियनिरोधमें क्‍यों कष्ट होता ? इन्द्रियसंयम रखते हुए कष्ट अधिक क्‍यों हो रहा ? 
यों हो रहा कि मन स्वच्छुद है और यह मनचाहे विषयोभें लगनेको, रमनेको चाहता रहता है 
ऐसी चाह जहाँ है वहाँ परमार्थ सयमकी बात कैसे बन सकती है ? कितना आ्रावश्यक है 
इन्द्रियवसयम ? इन्द्रियनिरोध सबसे पहला कदम है प्रात्मप्रमतिके लिए । 

अआन्ति, स्वच्छुंदतासे विविक्त रहकर परमार्थ श्रन्तस्तत्वकी श्रोर श्रसिमुत्त॒ होनेका 
अनुरोध--कभी किसीको ऐसा भ्रम हो जाता कि मेरेको सम्यग्दशेन हो गया, ऐसा एक भ्रम 
मान लिया, क्योकि यह म्रम इतना जल्दी हो जाता है कि इस बातको हर एक कोई पसद 
करता है। अपनेको मिथ्याहृष्टि कोई नही मानता है । कोई अगर कह बैठे तो वह उसे गाली 
समभता तो कोई अपनेको हल्का नही समभना चाहता, ऊँचा ही समभना चाहता है। तो 
जब कभी सम्यग्दष्टिपनेक्रा भ्रम हो जाता है कि मेरे सम्यग्दर्शन है, ऐसा अम वाले जीवके जो 
एक असयमकी प्रवृत्ति रहतो है उसमे एक तो कंगाली और फिर गीला आटाकी कहावत 
चरितायं हो जाती है । प्रथम तो उसके अन्दर बन गया अम कि मेरे सम्यग्दर्शन है, मैं ज्ञानी 
हू, सम्यस्दृष्टि हूं और फिर मान लिया कि जिसमे सम्यर्दशन है उसके आख़ब बन्ध होता नहीं 
और कर लिया स्वच्छद प्रवृत्ति तो उसकी वैसी ही दशा होती है | जैसे किः कहावत है कि 
कगालीमे गीला आटा, याने गरीबीमें श्राटा गीला होना । देखिये यह बात बड़े ध्यानसे सुनते 
और उसे अपने आपपर घटित करनेके लिए कही जा रही है । अगर कुछ आत्मकल्याण जगी 
है तो कभी भी अपनी गल्तियोके खोजमे कृपणता न लाये । हममे क्त्रा कमी है मा 
इस बातकी खोज करनेमे कभी सकोच न करना चाहिए । दुनियाका दिखावा--दूनिया 
अच्छे कहलायें, लोगोके लिए भले जचे, थह स्थिति शरण नही है । यहाँ कोई निजी 
गार वही होता । खुदको खुद ही मददगार है । प्रवचनसारमे बताया है कि श्र 
शोब-शोधकर ऐसर घुनना चाहिए जैसे धुनिया रुईके छोटे-छोटे अंगोको उठा- 
कर धुनत्ता है । कोई रुई, कोई फुबा बिनः घुने तो नहीं रह गया, इस तर 
क्योकि हम गलत रहे श्लोर उसोमे सन्‍्तोष मानकर रहे तो इसमे आत्मोत्य 


समान 
“मानता । 

४क_ समान है 
५ है। बह 
जय हो;। वह नो 
खोदे, बिना प्रयोजन 


पचाध्यायी प्रवबदन पंचदश भांग 


डेदव० 
मिल पाता | तो भला जिसकी हम एक थोथा समझें, मामूली बात समझें, कियाकी बात 
समझे तो उस मामूली बातके करनेमे क्‍या हज है ? क्यो कष्टका अनुभव होता ? वह तो 
मामूलीसी बात्त है, पर मामूलीसी बात जो बहुत कष्टदायक मालूम होती तो समझना चाहिए 
कि भीतरमे उठी इच्छावोके प्रति असयोगकी बात, मिथ्याभावोक्री बात छिपी हुई है, वापना 
बनी हुई है अन्यथा छोटी-छोटी बातें पहाड जैसी क्‍यों दिल्लती ? वाहरमे हमारा एक श्राव- 
कोचित आचार बने और भीतरमे हम इस अविकार श्रतस्तत्वकी साधना बनायें, यह तो है 
एक सही मार्ग, जैसा कि होता आया है और हमको श्रावकोचित आचार तो एक बडा भमट 
दिखे, जो कि सहज होना चाहिए तो उसे हम क्या 'कहेंगे ? भ्रब भी देखो जैन कुल वालोको 
श्रहिसानुकूल आचरण करना बडा सुगम लगता । अन्य लोग तो बडा आश्चर्ण करते कि जैन 
लोग अपने ये नियम कैसे निभा लेते होगे ? जैसे रात्रि भोजन न करना, जल छानंकर पीना, 
शुद्ध भोजन करना, बार-बार न खाना आदि-*-। ये सब बातें अ्रन्य मतावलम्बियोको बडी 
कठिन लगती, जब कि जैन लोगोको बडी सुगम लगती है । तो यह श्रावकोचित श्राचार है 
बडा सुगम, पर कठिन समझ रखा है | हमारे आचारमे ये सब बातें सुगमतया होनी चाहिएँ । 
सो व्यवहारके समय यह सब करें और अपने अन्दरमे इस निष्क्रिय, निस्तरग, नीरग अवि- 
करस्वभाव चैतस्यमात्र, उसकी आराधनामे रहे । 

|; परभावसें भ्रात्मबुद्धि न कर निज अ्रन्तस्तत्वमे सयत रहनेकी श्रेयोरूपता--मै हूं, 
स्वत हू, अपने स्वभावरूप हु वह चोज क्‍या है ? निरपेक्ष केवल चैतन्य, केवल प्रतिभास । 
दर्शनमे तो विकल्प नही है । ज्ञानमे जो विकल्प है, वह केवल ज्ञेयाकाररूप विकल्प है। इससे 
भ्रागे न बढना । इससे आगे झऔदयिक विकल्पोमे चले गए तो बस यह ही एक बोक बन गया 
और ज्ञानका जो स्वरूप है तन्‍्मात्र विकल्‍प तो कभी मिट्ता ही नही है । ज्ञानविकल्प ज्ञेयाकार 
अर्थज्ञान वह तो एक ज्ञानका श्युद्भधार है। केवलो भगवान भी तीन लोक अलोक सबका परि- 
शान करते रहते है । वह भी तो एक विकल्प है, वह है ज्ञानविकल्प, वह है ज्ञानके स्वरूपकी 
आदत, पर उससे श्रागे जो एक औदयिक भाव होता है वह विकल्प जीवके शनर्थके लिए है । 
सो जाननछप विकल्प न हो तो वह ज्ञान मरा हुआ समभिये, सो ज्ञानपरिणाम तो होगा 
की ओ्रोवेर्ठ सामान्य प्रतिभासरूप याते रागह्ेषकी बाधासे रहित प्रतिभास स्वरूप होगा। इसका 
भीतरमे जो आत्मस्वरूप है उस स्वरूपमें ज्ञानका स्थिर हो जाना इसे कहते है सझम । ऐसे 
सामने चाट रुचिया है, अभिलापी है वह इन्द्रिय श्रसयममे नही बढता । जैसे जिसको धनकी 


ज्यादह विकल्प नही उठते£ वह सहनशीन बनता है । ऐसे ही इस स्वरूपमे 


उनके भी विऋल्पकी बहुलता नहीं रहती, क्योकि रुचि एक यश 
हो सके और बाह्यकरे प्रति प्राकर्षण रहे! वह कहलाता हू 


का सस्कार भौपके 
रिवाज कुछ रेसानको रुचि हैं उ 
ग्रोर है। यह न 


गाथा' ११२० ड्र्८ 


० 


मै 


ग्रसयम और यह झौदगिक भाव है, चारित्रमोहके उदयसे हुआ है, मेरा स्वरूप नहीं है । 
प्रश्णा 


तो ग्रस्तः एक ज्ायवस्वरूप मात्र हु। औदयिकपनेकी चर्चा सुनवर स्वभावहष्टिकी 
मिले, ऐसी एक अपनी हृष्टि होनी चाहिए । 
स्थावराणा चर पतल्चानां त्रसस्थापि च रक्षणात्‌ ॥ .' 
असुसंरक्षणाख्यः स्यांद्‌ द्वितीयः प्राएसयम ॥११२०॥ 

प्राशसंयम नासका दितीय व्यवहार संयम--प्राएसयम किसे कहते है ? सयमका 
जो दूसरा भेद है उसका स्वरूप बताया जा रहा है। ४ स्थावर जीवोका और त्रस -जीवोका 
रक्षण होनेसे यह अनुसंरक्षण नामका दूसरा सयम प्राणासयम है । ज्ञानी पुरुषको विदित है कि 
ऐसे-रेसे देहोमे पृथ्वी, जल, भ्रग्नि, वायु, वनस्पति, कीडा-मकोड़ा, पश्ु-पक्षी श्रादि इनमें जीव 
का सम्बन्ध है। यह चतुर्गतिरूप पर्याय अचेतन ही देहमात्र नही है । देह तो श्रचेतन ही ६, 
जिसमें रूप, रस, गध, स्पर्श हो वे सब पुदूगल है और अ्रेतन है, किन्तु जरा खुदमे भी तो 
अनुभव करो, अभी आपके शरीरपर कोई चीटी चढ जाम, तो आप उसमे व्यग्नता क्यों 
म/ ते ? बड़ी बडी डीग मारते कि आत्मा भिन्‍त शरीर भिन्‍न श्रौर जब एक चींटी चढ़ जाव 
तो वे सब बातें एक तरफ धरी रह जाती है । भ्ररे यह हो क्‍या गया ? देखो परिस्थिति ऐसी 
हो है कि यह शरीर सचित्त है, जीव सहित है, इंसमे जीव है और इसमे रागद्वेंष मोहादिक 
भाव पाये जा रहे है । तो शरीरमें एक क्षेत्रावगाह होनेसे सब्र तरिंदित है कि यहाँ यह जीव 
है । “जीव जाति जाने बिना दया कहा ते होय ?” जब तक जीवजातिका पता नहीं त्तब तक 
वह दया धर्म कैसे पाल सकेगा ? इस ज्ञानी सम्यग्हष्टिको यह विदित है कि यहाँ यहाँ थे ज॑;ब 
है । और जो जीव है वे मेरे ही स्वरूपके समान ज्ञान, दर्शव, झ्रानन्‍्द, शक्ति, चार्त्रि ये 
शक्तिया, इनके ये पुझ्ज है और जैसे इस समय मेरे शरीरकों कोई बाधा आराये तो उसमे हम 
कष्टका प्रमुभव करते ऐसे ही वे जीव भी कष्टका प्रनुभव करते । जो दूसरे जीवोकों भी अपने 
समाच समझ; लेता है उसको दूसरेके कष्टफों देखकर कष्ट होते लगता है । जैसे ग्रपने घरमे जो 
बच्चा है उसे अपना मान रहे, बाकी वच्चोकों गैर मानते, तो जिसके प्रति मोह है उसको 
तो बडा आदर देते और जिन्हे गैर मानते उन्हे घृणाकी दृष्टिसे देखते । तो अपने घरके बच्चे 
को जान रहे कि यह जीव है, क्योकि उसे मान लिया कि यह मेरा बच्चा है, मेरे ही समान 
है । तो जब कभी उसे कोई पीड़ा होगी, कष्ट होता, तो उसके पीछे यह भी बडा कष्ट मानता । 
और जो ज्ञानी पुरुष, है वह यह समझता - क्रि विश्वके सभी जोव मेरे ही .स्वरूपके समान है 
तो उसके लिए सारा विरत्र बचु बत गया। समस्त जीत्र उसके लिए एक समान है । वह 
कोई ऐसा प्रयत्व चही करता कि जिससे दूसरे जीवोंको बावा हो, उनको सक्‍लेश हो;। वह तो 
छत सबका स जण करता है । ग्ृहस्थ हो तो जनता प्रयोजन पृथ्वी न खोदे, बिना प्रयोजन 


इ्८द२ पञ्चाध्यायों प्रवचन गचदश भागे 


जल न बखेरे । देख लो लोग ५-५, ७-७ बाल्टी पानीसे खूब शरीरकों साबुनसे मल-मल- 
कर नहाते है, वडा मौत्र मानते है वहाँ जलकायपर भी दृष्टि नही है। तो ज्ञानी ग्रृहस्थ 
श्रावक ऐसी अप्रयोजक क्रिया नही करते, बिना प्रयोजन अग्नि नहीं जलाते, बिना प्रयोजन 
हवा नहीं चलते, ब्रिना प्रयोजन वनस्पतियोक्रा छेंदन-भेदन नही करते | ज्ञानी ग्रृहस्थने 
जान लिया कि यहा भी जीवजाति है और जैसे हमको जरा जरासी बातमें कष्ट महसूस होता 
ऐसे ही इन जीवोक़ी भी नष्ट महसूस होता है । यहाँ तो हम आप आत्माकी चर्चा करते, उसके 
बलसे कहो आने वाले कष्टोको मेट भी लें, पर उन बेचारे जीवोको कहां इसकी गुजाइश है ? 
वे तो आत्माकी चर्चा भी नहीं जानते । उनको तो कुछ बाधा हुई तो कष्ट मानेंगे । तो उन 
जीवोके सरक्षणाकी प्रवृत्ति है और जो शुद्ध भोजन बनानेकी प्रवृत्ति है वह इसी कारण तो है 
कि जीत्रोकी रक्षा हो । किसीनें बाजारकी चक्‍क्रीमे आटा पिसाया तो कही उसमे सुरसुरी 
वगरा जीव पिस जाये, तो उस अरटेका भक्षण करनेमे भी हिसाका दोष है । मर्यादासे बाहर 
की चीजें, उनमे जीवोका जन्म होता है और उनके भक्षरामे हिसाका दोष है । ग्रृहस्थ श्रावक 
हिसासे बहुत दूर रहता है और इसका विकल्प ही न उठे कि हिसा न करना चाहिए । ऐसा 
गुभ विकल्प ही जहाँ न उठे वहाँ तो मनक्नी स्वच्छदता है । ऐसे स्वच्छद मन वालेके स्वानुभव 
वी पात्रता कहासे हो ? श्रस जीवोकी रक्षा करना, घो को यो बडी सम्हालकर रखना, कोई 
इसमे जीव न पडे, जीव पड जायगा तो वह मर जाग्रगा । अपनी ऐसी क्रिया बनाता कि हर 
एक चीजको सम्हालकर धरता उठाता । शुद्धिकरणक्ते जितने सब्र प्रयोग है वे सत्र हिसा टालने 
के लिए है। शुद्धिकरणमे हिसा टालनेफी बात प्रधान होती है । तो इन जीवोकी रक्षा करनेसे 
' अनुसरक्षण नामका दूसरा! प्राणतबम होता है 
ननु कि तु निरोधित्वकश्षणा मनसस्तथा । 
सरक्षण च कि नाम स्‍्थावराणा तरसस्यथ व ॥११२१॥ 
इन्द्रियसंयस और प्राशप्यमक्रे स्वरूपतथ्यक्रो जिज्ञासा--यहां कुछ जिज्ञासा की जा 
गहो है । यह बताया गया कि संयम दो प्रकारदा है--(१) इन्द्रियमयम्, (२) प्राणिसयम । 
देखो यह प्रयोगकी चीज है, इस प्रकारका आचरण रहेगा तो बहुतते गडबड कामोसे निवृत्ति 
रहेगी और ऐसी स्थितिमे यह ज्ञान अपने आपके अभिमुख होनेके लिए सुगमतया काम 
करेगा । तो उन सयमोके बारेमे पूछ रहे कि इन्द्रियका सथम, इसका अर्थ क्या ? इन्द्रियका 
जरोघ, मनका निरोध, इसका खुलासा स्पष्टीकरण करना । इसी प्रकार त्रस जीवोका और 
स्थातवर जीवोका सरक्षण क्या ? ऐसे दो सयमके लक्षणके बारेमे एक जिन्नासा हुई है कि 
इसके भायने है क्या ? यद्यपि शब्दोंसे श्र्थ एकदम आा गया है--३च्दरियका निरोव करना 
मायने इन्द्रियके विषयोभे अ्रपनेकी न फसाना, दूसरे जीवोके श्राणोक्री रक्षा करना, यह शब्दमे 
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अर्थ आ गया है, मगर इसका तसय तया है ? और इसमे अपनेको स्वभावहष्टिके लिए के 
मदद मिलतो है ? थे सब बाते शी जाननी आवश्यक हैें। 

धर्मवच्ननोंका प्रयोजन स्वरूपहह्टिके लिये पौरषका उद्यमन--देखिय---प्रत्येक वाक्यका 
अर्थ इस तरह सोचना चाहिए कि जिस प्रकार स्वभावहृष्टि हो। बारह भाजनाओंमें गाते तो 
है--'राजा, राणा, छत्रपति, हाथिनक्रे अ्सवार | मरना सबको एक दिन, अ्पनी-अ्रपनी 
बार ॥” ये राजा महाराजा आदि सब मरते है, यहाँ कोई सदा जीवित नही रहता, एक दिन 
हमको भी मरण करना होगा ।**“गरे इस प्रकारका मरना ही विचारनेसे इस ग्रात्माकों भला 
क्या हुआ ? उससे तो एक घब्रडाहुट ही बनेगी । जैसे कोई किसीको मार रहा हो तो वहाँ 
देखकर डर लग जाता कि कही खुदको भी न मार दे, ऐसे ही दूमरोका मरना विचार-विचार- 
कर तो खुदके मरनेका भय बना देगा । तो ऐस। दूसरोका मरना विघारनेसे लाभ क्‍या ? 
भरे वहाँ प्रयोजन है स्वभाचहृष्टि करनेका । वहाँ विचार यह करना है कि ये राजा, राणा 
छत्रपति, पशुपक्षी आदिककी सारी पर्यायें शाश्वत नही है, ये सब विनाशीक है, नष्ट हो जाने 
वाली हैं, जहाँ यह निरखा वहां यह दृष्टि भी जग्ेगी कि जो मै चेतन हु, अंतस्तत्त्व हू वह तो 
ध्रव है सदा रहने वाला है, वह मरणहार नही है। तो जहाँ पर्यायमें विनाशकी दृष्टि किया तो 
साथ ही यह भनक न होगी क्गा कि यह जो मैं अरतस्तत्त्व हु तो यह सदा रहने वाला हूं, तो 
स्वृह्त हृष्टि दतो इस सावनामे । अशरणा भावनामे बोलते है--दज बल देवी देवता, माता 
बिता आदिक कोई भी मरते समय इस जीवकी रक्षा करने वाले नहीं है याने मरनेसे बचाने 
वाले नही है, तो ऐसा सोचनेमें इतना ही मात्र सोचनेमे झ्राये तो उससे तो एक घबड़ाहट 
होगी--अरे कोई मेरी रक्षा करने वाला नही, हाय कोई बचाने वाला नही तो क्या इस तरह 
की रंज पैदा करनेके लिए अशरणभावना है ? स्वरूपहृष्टि जिससे जगे उस पद्धतिको भावना 
भावो। ये सब्र पययें है जो मरणहार है। प्रत्येक जीव स्वतत्र है, कोई किसी को बचा 
सकता नही, जिला सकता नहीं । तो जब श्राय्रु कमेंका क्षय होता है तो यह जीव भव छोडता 
है । इसका निमित्तदैभित्तिक भावके परिचयमे प्रधान रूपसे वर्णान किया गया णास्त्रोमे । 
समयसारमें कितना विशिष्ट वन है ? जो जीव मरता है वह अपनों श्रायुके क्षयसे मरता है । 
जो जीव सुखी दु खी होता वह अपने कर्मके उदयसे सुखी दुःखो होता है । हें जीव तू अध्यव« 
सान मत कर । मैं इसको सुखी करू, इसको दुःखी करू । तो इसमे दो बाते श्रायी--एक तो 
आश्रयभूत पदार्थेमे यह लिप्त न होवे । वह व्यर्थंकी चीज है, निराधार बात है | एक तो 
उसमे यह शिक्ष। मिलती है। दूसरी शिक्षा यह मिलती है कि यह जीव थो सुखी दुःखी हो 
रहा वह भूलसे हो रहा, यह तो स्वभावसे आनन्‍्दस्व॒ हप है, -चैतन्यमात्र है, चैठस्यप्रकाशमात्र 
है, निरापद है स्वभावमे तो, मगर पहले बाँघे हुए कर्मोके थिपाकका उदय ऐसा है, उसवा 
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प्रतिफलन ऐसा है कि ऐसी ऐसी बात इस जीवमे गुजर रही है । 

वस्तुस्वातंत्रथ श्लौर विकारोको श्रौपाधिकताके निर्शायका प्रभाव--देखो सर्वत्र य्ह 
बात तो मूलमे ही रखना कि एक द्रव्य दूसरे पर्यायकी परिणति नही करता, यह तो सत्ताका 
स्वरूप है ऐसा । उसमे कोई बात नहीं। मगर जितनी उपचार भाषा है उसके बोलते समय 
कभी उपादान उपादेय बुद्धिके प्रकारका ख्याल न करना | कोई भी द्रव्य दूसरे द्रब्यकी परि- 
णतिका कर्ता नही, यह तो ठीक है, पर विकार जितने होते है वे निमित्तके श्रभावमे नही होते 
इसके खिलाफ एक भी दृष्टान्त न मिलेगा । इसलिए वे नैमित्तिक है, परभाव है, थे तो निर- 
पराघ है । स्वरूपत ऐसी एक स्वरूपहष्टि बनती है। तो ये सब पर्यायें है। भव छूटता है, 
कोई वचा सकता नही है । क्यो नही बचा सकता कि सत्र पदार्थ अपने आपमे अ्रपनी परिणति 
करते है, मगर इस जीदका वास्तवमे शरण, परमार्थ शरण अपने श्रापकी स्वरूप दृष्टिका आल- 
म्बन है। मैं सहज चैतन्यप्रकाश मात्र हु, इस शोर लगना क्यो नही बनता ज्यादह ? स्वरूप 
दृष्टिकी श्रोर ज्यादा आयें, उसमे समय दें, साहस बनायें कि किसी भी परिकरमे, वैभवमे, 
पक्षमे, पार्टमि, मित्रोमे किसीमे भी लगाव तों न रहे । अपनेको संबसे निराला अकेला ज्ञान- 
मात्र निरखे, ऐसा भीतरमे उपयोग तो बनायें तो फिर क्‍यों न सिद्धि होगी ” जब विभावोमे 
लगनेकी विधिसे ससार बढ रहा है तो स्वभावमे लगनेकी विधि बने तो मोक्ष क्यों त होगा ? 
होता पडेगा । पर वह विधि बनाता कौन है ? बडे मौजमे है। विभावोमे ऐसी आत्मबुद्धि 
लगी हुई है कि मना करते जा रहे कि विभाव भेरे स्वरूप नही और बहुत उछल उछलकर 
व्याख्यान भी देते जा रहे और भीतरमे यह रग चढा है कि मैं कैसा अच्छा बोल रहा हूं। 
मैं लोगोको किस तरहसे कह रहा हू, लो मिथ्यात्व तो बसा है रग-रगमे । उस आत्माकी एक 
लम्बी उचककर चर्चा करनेमें सिद्धि क्या मिलेगी? अधीरतासे, भावुकतासे, स्वच्छदतासे 
काम न चलेगा | इसके लिए तो बडा विवेक चाहिए, धीरता चाहिए, समझ चाहिए, गुप्त 
ही गुप्त भ्रपनेमे स्वरूपका विलास चाहिए । 

स्वरूपहृष्टि बिना संसारकी दुःखरूपता और अ्रसंयमवृत्तिकता--ससारभावनामे 
बोलते--सब दू खी, यह दर खी, वह दुःखी, धनी दुःखी, निर्धन दु खी, ज्ञानी दु.खो, मूर्ख दुःखी, 
ऐस। दुःखी दूःखी देखया यह तो दुख बढानेकी ही बात बनगी । दु खियोंके बांच बँ6५ वो 
'कुछ तो दु,खका कोई अपनेमे अपना असर तो बन ही ज।यगा । तो ऐसा सारे ससारको दु खी 
>खनेसे क्या प्रयोजन बनाया इस भावनामे ? स्वरूपहध्टिको मदद मिले, इस ढगसे ससारको 
दु.ो देखना होगा । यह सारा ससार दु'खी है । क्यों दुखी है? अपने स्वरूपकी इसे सुध 
, नहीं है और परभावोमे, परप्दार्थमि इन विकल्पोमे यह रंग गया। तो भला जो मछली ्रपने 

धामसे, पानीसे दृटकर कसा भी अकार रेतोलों जमानपर चला जाय ता वह ता बेचैन होगी 
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ही, ऐसे हो जो जीव अपने घरसे, भ्र।नन्दधामसे, ज्ञ।नस्वरूपसे चिगकर इस श्रीपाधिक भूमिमे 
अर्थात्‌ विभावोमे, इन बाह्य षदार्थोके प्राश्नयमे पहुंच जाय तो वह तो बेचैन ही होगा, शे।न्ति 
का वहाँ नाम नहीं हो सकता । यो दुःखी हैं ये सव । इनके पास धन नही है, इसलिए दुःखी 
ऐसी दृष्टि करानेके लिए नहीं है यह भ,वना, किन्तु स्वहूपकी इसको सुध नही, भौर बाहरी 
पदार्थमि यह लग रहा है, विभावोमे लगाव ब्नाया है, इस कारण यह सारा संसार दुःखी 
है । इसके सोचते ही स्वरूपकी सुध तो हुई है उसे । यहाँ उपयोगको लगाया तो उसे कष्ट न 
होगा । ऐसे ही सभी भावनाश्रोकी बात है। और सभी उपदेशोकी बात यही है कि उसमे 
स्वभावहृष्टि बने, उस-प्रकारसे उसको निरखना होगा । शकाकार यहां यह शंक्रा कर रहा है 
कि इन्द्रिय और मनके निरोधका मतलब वया ? साधारण श्रर्थमे 'तथ्य न परिज्ञात होगा और 
त्रस और स्थावरके सरक्षणसे मतलब क्‍या ? उसके उत्तरमे कहते है--- 
सत्यमक्षार्थसंबंधाज्ज्ञान नासयमाय यत्‌ । ' 
तत्र रागादिबुद्धिया सयमस्तन्रिरोधनम्‌ ॥११२२॥ ४ 
इन्द्रियासंगमका स्वरूपतथ्य -- इन्द्रियसयम जब न हो तो क्या परिस्थिति होती है 
कि इन्द्रिय और पदार्थका सम्बंध होनेसे ज्ञान होता है । पहली बात तो यह होती ही है भौर 
उस समयमे इसके श्रसंयम बनता है । तो यहाँ यह समझना विवेक करके कि इन्द्रिय और 
पदार्थंका सम्बध होनेसे जो ज्ञान बनता है वह ज्ञान श्रसयमके लिए नहीं, किन्तु उस ज्ञानमे 
जो रागादिक बुद्धियाँ बनती है, बाह्य वस्तुके श्रालम्बनसे जो रागह्वेषकी बुद्धि जगती है उसे 
असयम कहते है । घीका दूध मिल गया और जरासा ही पिया कि ऐसा गुस्सा आया कि 
गिलास दूर फेंक दिया या कुछ जरासा मीठा अधिक पड गया तो नाक-भौ सिकोडना, गुस्सा 
करना शुरू कर दिया, भरे इन्द्रिय श्रौर पदार्थका सम्बध होनेसे ज्ञान हुआ कि नहीं ?*** हुआ । 
अगर हुप्ना नही तो फिर झ्रगेका यह ऊधम कैसे किया गया, तो ज्ञान हुआ यह तो अपराध 
न था, मगर उस समय जो इष्ट अनिष्टका विकल्प होकर रागद्वेष बना वह प्सयम बन गया । 
तो इन विषयभूत पदार्थमें रागद्रेषकी बुद्धि जगना यह कहलाता है असयम, भर रामादिक 
बुद्धियोको रोक देवा, वस ज्ञाता रहना यह कहलाता है संयम । देखा होगा कि किसी किसीको 
यह बाहरी सफाई बहुत तेज पसद होती है, जो एक सीमासे बाहर होती । हाँ, साधारण रूपसे 
सफाईका रखना, यह तो ठोक है, मगर इतना तेज सफाईका ध्यान देना कि कही जरापा 
तिनका या ककड भी रह जाय, कुछ कूडा रह जाय तो बडी ग्लानि करे, अरे इसको तो एक 
ऊधम माना है । विशेष करके जो भश्रध्यात्मप्रीमी लोग है, जो कुछ घर-द्वारवा भी त्याग करते 
है, अध्यात्मसाधनाका जिन्होंने विशेष लक्ष्य बनाया है, वे यदि सफाईके बारेमें विशेष विक्रल्प 
रखें---खूब साफ तख्त हो, चौकी हो, चटाई हो, वस्त्र भी रब साफ स्वच्छ हो, सभी चीजें 


इे८६ पंचाध्यायी प्रवचत पंचदश भाग 


देखनेसे वड़े अच्छी हो, जरा भी यदगी न हो” अरे ये सब उसके लिए कोई शोभाकी चौज है 
क्या ? एक अध्यात्मप्रेमीको तो चाहिए कि वह सीधे-सादे ढंगसे रह ले, जब जो है सो ठीक 
है, चल रहा है, उसके कही इष्ट अनिष्टकी बुद्धि न जगे । जरा जरासी बातमे अपने विपय- 
साधनोमे कोई बाघा श्राये और वह उसमे खेद मानें, अटके तो जरा विचारों तो सही कि 
उसक्री भावना सही रूपमे अभी किस प्रोर लगी हुई है, जिसका कि यह सब प्रभाव बन रहा 
है । तो जहाँ इष्ट भ्रनिष्टके विकल्प हो, रागादिककी बुद्धि हो, प्रीत्ति हो, द्वेष हो, बस यह हो 
तो श्रसयम है । 

आत्मनिरीक्षणका प्रनुरोध--सम्यग्दष्टिका भ्रग है एक निविचिकित्सा भ्रग । ग्ल,नि 
न करना, इसका बहुत बडा श्र है । प्रथम तो यह ही निरखो कि सम्यग्दर्शनके ८ अ्रगोमे, से 
हमारा किसी अगरूप पालन होता है या नही । नहीं होता है तो फिर उसकी डीग मारनेसे 
क्या लाभ ? जरा अपनी गलती तो सोचो और मार्ग निकालो, ढग निकालो, तो सही । केवल 
एक ऐसा ही कर लिया कि जैसे किसी बच्चेसे कह दिया-भरे तेरा कान कौवा ले गया तो ऋब 
वह बच्चा उस कौवाके पीछे दोड लगाता है, रोता है, उसे कोई समभाये कि भरे बच्चे पर ले 
तू अपने कान टटोलकर देख तो सही, कौवा कान ले भी गया या यो ही भागता फिरता, रोता 
फिरता । जब उस बच्चेने अपने कान टटोला तो बस उसका दुःख खतम । ऐसे ही यह संसारी 
प्राणी अपने आत्मस्वहूपको भूलकर बाहर बाहर उपयोगको दौडा रहा, कितने ही ऊबम मा 
रहा, फिर भी वह धर्मपालवक्री डीग मारत्रा फिरे तो उसे काम न बनेगा । उसे तो अपने 
आपके ग्रस्तःस्वरू (को श्रपने ही ग्रन्दर टटोलकर देखना होगा तब इसके उपयोगकी बाहरो 
भटकन खतम होगी । 

सम्यवत्वके अ्रशाड्भर व्यवहारके निरीक्षणका स्मरणश--पहले ८ श्रज्भोकी ही बात सोच 
लो । निशकृत[--जिनवागीमे शंक्रा न करना, ग्रात्मस्वरूपते सरेह न होना निशक्नता भ्रद्धभ है । 
नि काक्षा--विंषयसाधनोकी चाह न होना तथा धर्मंसाधनाक्रे एवजमे तो अन्य कुछ वाछा होना 
ही नही सो निःकीक्षित अ्रग है । निविचिकित्सा--धर्मात्मा जनोसे ग्लानि न करना:सो निव- 
चिकित्सा अ्ग है । मान लो कभी कोई धर्मात्मा पुरुष मल-मृत्रादि भी कर दे तो उससे ग्लानि 
न करना । जैसे कोई अपने बच्चेसे घृणा तो नही करता उसके मल-मृत्रादि कर देनेपर, ऐसे ही 
धर्मात्मा जनोसे भी ग्लानि न करना सो निविचिकित्सा अ्रद्भ है। दूसरी बात---जब कभी 
अपनेमे विभाव कष्टकर होते है तो उन विभावोको यह जानना कि ये नैमित्तिक भाव हैं, अ'ये 
है, ये चले जायेंगे ।(उनके आ्रानिषर घत्रडायें नही, ग्लानि न करें, मनक्रो दुःखी न बनायें--हाय 
अब क्या यार, मुझपर बड़ी विपत्ति प्रा गई***। भरे क्या वितत्ति झा गई ? ये तो :प्रौपांधिक 
भाव है/ञतिरे व्वरूपमे तो विपत्ति नही । तू अपने निरापद स्वरूपको तो देख । इसमे ्ष॒वा, 
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तृषा आदिक वेदनायें श्रायें तो उनमें ग्लानि न होना । मानों कोई सामायिक कर रहा या 
शास्त्र प्रवचन कर रहा आधा घटाको और 'उसीके बीचमें प्यास की सुध लग गई तो उसे 
छोडकर पानी या दूध वगैरह कुछ पी ले तो क्‍या यह उसके लिए कोई भली बात है ? भरे 
इन विभावोंसे तुम इतना भी ग्लानपनाको नही रोक सकते । यदि नहीं रोक सकते तो फिर 
यह डीग क्‍यों मारत कि ये विभाव है, परभाव है, ये मेरे स्वरूप नही है । तो कहाँ निविचि- 
कित्सा भ्रग है. जरा ढूंढो तो सही । अच्छा यह भी एक उसका रूपक है । चले जा रहे है, 
कोई अजुद्ध पदार्थ मार्गमें पडा है तो उसे देखकर भट नाक भौ सिकोडने लगते । भरे जर। 
अपने उपयोगको तो देखो--तुमने परपदार्थकी ओर अपना उपयोग भटकाया । इसके तो ज्ञान 
है, वस्तुका स्वरूप है, दिख गया ठोक है, यह भी पदार्थ है। जरा सम्यग्दर्शनके अ्ंगोकी बात 
तो देखो उनका पालन हो रहा कि नही हो रहा । अब कोई ऐसी चतुराई की बात करे कि 
ये तो सब बाहरी बातें है, इनसे मेरा क्या मतलब ? भीतर तो मेरे सब कुछ जग रहा, 'तो 
भाई ऐसा नही होता । जरा थोडा विवेक बनावें, ढंगसे चलें, लक्षण देखें कि इन ८ अ्गोका 
पालन हो रहा कि नही हो रहा । यदि पालन नही हो रहा तो वहाँ सम्यग्दर्शनः कहाँ ? 
देखिये -- जैसे हाथ पैर बिना शरीर किसका नाम, ऐसे ही श्रष्टांग बिना सम्यस्दशच' किसका 
नाम ? हाँ वहां यह बात रख सकते कि एक तो उन अंगोंको व्योवहारिक रूप दे सकते और 
एक पारमाथिक । जहाँ खा पी रहे मनचाही चीजें, दुकान-घंधा भी है, लडाई भगड़ेके भ्रनेक 
प्रसग भी है और वहाँ यह कहे कि व्यावहारिक अंगका क्‍या मतलब ? सो बात ठीक नही है । 
थोड़ा विवेकपूर्वक देखो तो सही, यदि पारमाथिकता आयी है तो व्यवहारमें क्या यह मूठ, 
सोरीकी ही बात आयगी, जैसा कि जीवनमें चल रहा है। भरे उसका व्यवहार भी तो इतमे 
सही ढगसे चलता है जो कि परमार्थंका अनुमापक बनता है । उपगृहन अश्रग--धर्मात्माके दोषों 
का आराच्छादन करना उपगूहन कहलाता है। »गर जनताके समक्ष दोष प्रकट करेंगे तो वहाँ 
घर्मेकी अप्रभावना होगी । लोग यही कहने लगेंगे कि घम तो ढोग है, वेवल इन भावोसे उप- 
शूहन करना । फिर यह कतेंव्य है कि उनको समभझाना, उनके दोषोको दूरं करना यह उप- 
गूहन भ्रद्ध है ॥ स्थितिकरण--कोई धर्मात्मा कभी धर्मसे च्युत हो रहा हो तो तन, मन, घन; 
वचन सब प्रकारसे उसको धर्ममे स्थिर करना स्थितिकरण श्रग है। वात्सल्य--घर्मात्मासे 
निष्कपट प्रेम करना, देखते ही आल्हाद होना यह सम्यस्दर्शनका अनुमापक, और देखते ही 
जहां भीतरसे कष्ट हुआ-हाय यह त्रती क्यो श्रा गया, न जाने कब जायगा, न जाने क्‍या होगा' * 
वह वात्सल्य अग कहां पला ? थोड़ा अपनेमे हृष्टिपात करो कि हम अपनेमे कितना तो पदन 
की ओर चल रहे है और कितना हम अपना उत्थान कर रहे है। वल्पन ओसे हम श्रपनेको 
$च्छा मान रह है >रुस गुजार, तो न चलेगा । भावना अड्ध--ऐसे ही अपने आचरण द्वार 
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प्रयावना अगका पालन करें । अपना अत्चरण, अपना व्यवहार इत्तना निर्मल हो कि,ददुसरे 
जीवोपर धर्मकी छाप पड़े ।,तो यह बात अ्रष्टाग रूप हमें होना चाहिए और भीतरमे आत्म- 
हष्टिका पौर्प होना चाहिए | - ु 
त्रसस्थावरजीवानां न बधायोद्रत मन । 
ने वचो से वपु क्वापि प्राणिसरक्ष शत स्मृतम ॥।११२३॥ 
प्रारि/ संयम्त नामक द्वितीय ध्यवहारसंयम् दा स्वरूपतथ्य--यह-प्रकरण चल रहा है 
ग्रौदयिक भावोका । पञ्चाध्यायीका यह अन्तिम प्रसंग है, श्रादयिक भावोमे गति, कपाय, 
निड्भ, मिध्यादर्शन, ज्ञानका तो वर्णन हो चुका, अ्रव यहाँ अश्रसयमका वर्णन चल रहा है । अस- 
यमका प्रर्थ है अपनेमें श्रपने इस श्रविकार स्वभावमें स्थिर न हो सके, उसका नाम है अ्सयम | 
जिसके असंयम होता है उसके बाहरमे इन्द्रियासयम और प्रारिश्रसयम रूप प्रवृत्ति होती है । 
यह अ्रसंयथम औदयिक भाव है । किसके उदयसे हुआ है यह ? तो यह उदय हुआ चारित्रमोह 
क्मके उदयसे । चारित्रमोहका विपाक हुआ, वहा आत्मामे उसका प्रतिफलन हुआ भौर यह 
स्वभावते चिगता हुआ उन कषायों में लीन हुआ यह अपने स्वरूपमे स्थिर नही हो पाता । 
उप्त श्रसयमके दौ भेद बताये गए थे--इन्द्रिय असयम और (२) प्रारिण श्रसेयम । यह-बात 
स ममके लक्षणमे कही जा रही है। त्रस भ्रौर स्थावर जीवोके वधके लिए न मन उद्यमी हो, 
न बचन और न काय (शरीर) उद्यमी हो उसे कहते है प्रारिसंयम । ज्ञानी पुरुष ने जब 
आत्मस्व हूपका अपनेमे निर्णय बनाया श्रौर बराहरमे सब जीबोके प्रति ठीक उसी प्रकारसे 
स्परूप दर्शन किया, उप्तकी यह भावना रहती है कि किसी भी जीवको सबलेश न हो श्रोर 
मुझमे कोई प्रवृत्ति ऐसी न बने कि नो दूसरेके संक्लेशका कारण बने । वह प्राणिसंयमकी 
प्रवृत्ति करता है । एक बात और छ्ग्गन देनेको है क्रि जीवरज्षा, जीवकी दया, किसीका वध ने 
हो, मेरे कारण मेरे निमित्तत्रे किसो जोवका प्राणघांत न हो । इसमे लौकिक जात तो यह है 
कि उप्तको तुरन्त कष्ट हो रहा है, उसमे सबलेश कर रहा है भौर उ«को बडी वेदना हो रही 
है, तो उसकी बेदनाकों कोई विवेकी पुरुष कैसे बरदाश्त करे ? जो सहृदय है वह दूसरेके 
इलको दुखी देखकर खुद दु.खी हो जाता है इसलिए वह दयापालन करता है। दूसरी बात 
यह है कि कोई जीव सबलेशपूर्वक मरण करे तो प्रह निश्चित है कि जिस भवमे वह जीव 
था उस भवसे गिरा हुआ भवत्र भिलेगा | संक्लेशमरणका ऐसा ही एक काम है कि जिस 
भवमे रहे उस भवसे और हैगया-बीता भव उसको मिलेगा। तो मैं जरासा श्रमाद कह, 
प्रतावधानी बनु' और उस प्रसगमे कोई जोव सक्लेशसे मरण करें और वह गये-बीते ,भवाम 
जले, जैसे मानो चारइन्द्रिय जीव था वह अरकर तीनइन्द्रिय, दो इच्द्रिय, एकेन्द्रियमे जन्म 
तो वह तो और नीचे की शोर गया । जो उठा था; जिसका ज्ञान बढ रहा था वह और 
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पतनकी ओर गया तो बह वो मोक्षका मार्ग तो खैर वहा था ही नही, फिर भी देखो तो सही - 
. उसकी दशाकी ओरसे तो वह बहुत दूर नीचे पहुच गया। प्रारिगरक्षा, जीवदया यह हो तो 
: प्राशिसयम है । ु - 
इत्यूक्तलक्षणों यत्र संगमो नापि लेशतः । 
असंयतत्व तन्नाम भावो5स्त्यौदयिकः स च ॥११२४॥ 
श्रौदयिक श्रसंयतभावके स्वरूप तथ्यका उपसंह/र--इस प्रकार उक्त लक्षण वाले, 
सयम जहां लेशमात्र भी -नही है उसकी कहते है असंयमपना और ऐसा अ्सयमभाव झ्ौदयिक 
है । चारित्रमोहनीय कमंके उदयका निरमित्त करके यह जीव अ्रसयमरूप जीवकी. परिणतिमे 
प्रकट होता है | ज्ञानी पुरष सयमकी ओर इतना भुका हुआ होतो कि सयम कुछ नहीं पाल 
सकता तो भी उसकी सहजवृत्ति ऐसी बनती है कि वह लोकाचार या दूसरोके अ्रनर्थके लिए 
नही रहती और इस अ्रतःसयमकी ओर उसकी चटापटी रहती है | दोलतरामजी ने-- भी इस 
चंटापटी शब्दक्रा प्रयोग किया है--सबम धर न सके, पर संयमधारणको चटापटी तो सम्यक्त्व 
:घारण करनतेके बाद तीत्र अभिलाषा रहती है आत्मरवहूपमे स्थिर होनेकी और जो सप्रमकी 
और चले तो मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति जब जब हो उसकी तब तब कसी हो ? यही तो 
व्यवहारसयममे कहा है | देखो किसीके कमरेकी सजा हुआ देखकर श्राप झट यह ज्ञान कर 
लेंगे कि इसमे रहने वाला मालिक इस प्रकारके आचरण वाला है, ऐसी-ऐसी वासना भावना 
वाला है, वहाँके चित्रोंको देखकर, वहॉकी बाहरी बातोंकों देखकर श्राप उसके बारेमे ऋट 
जान जायेंगे । देखो वह चित्र बिल्कुल श्रलग चीज है, न शरीर है, न मन है, न वच्न है, 
धर उन चित्रोकी सजावट कलाकी अपेक्षा तो यह बहुत चजदीककी चीज है--शरोर, मन 
थ्ौर वचन । जिसको जैसी भावना होती हैं उसके मत, वचन, कायकी उस प्रकारकी चेष्टा 
बनती है । उससे जाना जाता है कि इस जीवका कितना सयमक्री श्रोर परिणाम है ? तो ये 
८६.नो प्रकारके संयम जहाँ लेश भी नही होते है उसे कहते है श्रसयम । 
ननु वाध्सयतत्वस्य कपायाणा परस्परम । 
को भेदः स्याच्च चारित्रमोहस्यैकस्य पर्य यात्‌ ॥११२५॥ 

- अ्रसंयम साद व कषायमे अन्तर समझनेकी जिन्नासाके प्रसगले परभावके स्वरूपका 
विवरखा--देखो यह भीतरके ऊधमकी चर्चा चल रही है। अन्दरमें कया ऊधम -मच रहा है 
झौर यह जीव किस तरह परेशान है, वह सब ज्ञान इसमे आप पाते जायेंगे । चारित्र मोह- 
कर्पेका विपाक है, उसकी बात उस कर्ममे है, पर (चूंकि यह स्वब्छ, है, जीव उपयोगस्वरूप है, 
शानस्वहप है, प्रतिभासदा ,इसका निरन्तरका काम है तो उप्त विपाक समयमे ,उप्त कर्मेरसके 
प्रतिफलनके साथ हो, यह जीव अपने से बाहरमे लगा, यह चल रहा है भीतरमे ऊधम । उस- 
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की ही चर्चा हो रहो कि यह ऊधम औदयिक है। हमारे निजके स्वरूपकी चीज नही हैं । 
परभावका यह अर्थ नही है कि इन विषयसाधनोकी शोर जुटनेका भाव बना उसे परभाव 
कहने है । इसमे तो अनेकातिक दोष है, क्योकि ऐसे भी परभाव होते है कि बाहरी विषय- 
स.वनोकी ओर नही जुट रहा कोई और परभाव चल रहे है, क्योकि ये परभाव बुद्धिपुर्वक 
ओऔर अबुद्धिपूर्वक दोनों तरहके होते है । चुद्धिपू्वंक रागद्रेषमे तो बाहरी विषयसाधनोमे 
उपयोग जुटता है, पर अबुद्धिपुवंक रागद्वेषमे, विकारोमे, बाह्य विषयसाधनोमे उपयोग नही 
जुख्ता है, दोनों तरहके परभाव है | यदि यह कल्पना करे कोई कि विपयोगे उपयोग जुटता 
तो विकार हो तो फिर दूसरी बात यह है क्रि उपयोगका बाह्य साधनोमे जुटना कारण बना 
ओर विभावोका होना कार्य बना, यह विपरीत स्थिति आती है । तब वास्तविकता क्‍या है ? 
यह है कि पर मायने कम । पौदूगलिक कर्मोका उन पौदुगलिक कर्मोंका विपकक हुआ, उदय 
काल आया और उसमे वे कर्म जिस प्रकृति अनुभाग वाले थे उस ढगमे वैसा विकार बना 
श्रौर अनिवारित प्रतिफलन होता ही है, बस परभाव बना । अब उस प्रतिफलनमे उस्त कर्मरस 
की छायामें जो जीव जितना भुके उसको उतनी नीज्रताकी बात आती है। तो पौदूगलिक कमका 
उदय पाकर जो भाव होते है उसे कहते है परभाव । विषयसाधनोमे जुटनेका भाव वनता 
इस कारण परभाव नही, किन्तु पौद्गगलिक कर्मका उदय होने पर जो विकार बनता है जीवमे 
उसे कहते है परभाव, परका निमित्त पाकर अपने आपमे होने वाले भाव । तो ये भ्रसंयमभाव 
परभाव है, क्योकि ये सब चारित्रमोहके विपाक्रते हुए है। 
जीवबिकारके प्रसंगसे कारणोका विवेचन--देखिये--7त बातें फिर याद कीजिए ।” 
जीवविकारके प्रसमम्े तीन कारण होते है--(१) उपादान कारण, (२) निभित कारण और 
(३) आश्रयभूत कारण । उपादान कारण तो यह अशुद्ध जीव है रागद्वेष वाल। शौर निम्ित्त 
कारण है कर्मोदय भर आ्राश्नयभूत कारण । कर्मके सित्राय बाकी जगतके वे सब पदार्थ जिनको 
जीव उपयोगमें लेता है और व्यक्त कषायमे आता है ये सारे साधन जितने दिखने वाले हैं वे 
सब आआश्रयभूत कहलाते है। आश्रयभूत कारण उपचारित कारण है, झूठा कारण है, इसका 
नैमित्तिकके साथ अन्वयव्यतिरेक सम्बध नही है । न जुटे बाह्ममें उपयोग तो भी विकार होते 
है, क्योकि बुद्धिपूबेक विकार इसीकों ही कद्दा करते है । तो ब्राह्मय पदार्थमे उपयोग जुटना यह 
निभित्त कारण नही कहलाता, जिससे कि यह बात समझी जाय कि देखो यह नौकर सामने 
था, फिर भी क्रोध नही आया । यह जीव भगवानके समवशरणमे गया, फिर भी सम्पग्दर्शन 
नहीं हुआ । तो समवशरण सम्यर्दर्शतका निमित्त कारण नही, नौकर-चक्र आदिक जित- 
जित बातोपर गुस्सा आती है वे वे क्रोधादिकके निमित्त कारण नही है, ये सत्र उपचरित 
कारण है, और ये दुद्धि[वंक कषाय जगनेके प्रसंगमे श्राश्नेय हुआ करते है । निमित्त कारण तो 
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सम्यग्दशनके लिए ७ प्रकृतियोंका उपणशम, क्षय, क्षयोपशम और क्रोधादिक विकारके लिए 
क़ोधप्रकृति आांदिकका उदय ये निम्ित्त कारण है, क्योक्रि इनका अन्वयव्यतिरेंक सग्बध है 
नैमित्तिकके साथ ग्रर्थात्‌ क्रोधप्रकृतिका उदय न हो तो जीवमे क्रोधभाव हो नहीं सकता । 
यह व्यतिरेक सम्बंध है, इस कारण नैमित्तिकताकी सही बात ध्यानमे लायें । लोग प्राय. इन 
बाहरी बातोमे जो देखा बस उनमें ही कारणक्री कल्पना करते है। सो समझना चाहिए कि 
ये सब उपचरित कारण है, वास्तविक कारण नही है, एक बात । दूसरी बात--इसमें कारण 
की बात केवल एक जीव विकारके प्रसगमे ही श्राती है, बाकी सववंत्र दो ही कारण होते है--- 
(१) उपादान कारण और (२) निमित्त कारण । जैसे बाहरमे इतने अ्रचेतन पदार्थ है उनमे 
अनेक परिणतियाँ हो रहो है। आगका सन्निधान पाकर तिनका जल गया तो तिवका जला 
वह है उपादान कारण, आगका सन्निधांन मिला वह निमित्त है। वहां झाश्रयभूत कारण नही 
होता । आश्रयभूत करण तो केवल जीवविकारके प्रसममे है। जिसपर उपयोग दें, जिसको 
ज्ञानमें ले और यह उपयोग व्यक्त विकृत हो वह झाश्रवभूत कारण होता है। तो अमंयम 
भावमे ये सब आश्रयज्त कारण हैं । 

ग्राश्नयभुत कारणके परिहारकी ऋावश्यक्रता --आश्रयभूत कारणके त्यागका समय- 
सारमे उपदेश किया गया है । जहाँ कहा गया कि बाह्य पदार्थोका श्राश्नय किए बिना अध्य- 
वसान अपना स्वरूप नही रख पाता । तो वही प्रश्न किया गया तो फिर बधका कारण कौन 
हैं ? बाह्यवस्तु बंधका कारण है क्या ? नही नही, बंधका कारण तो शभ्रध्यवसान है और उस 
अध्यवसानका कारण बाह्यवस्तु है, जिसपर आश्रय करके अध्यवत्तान बना, सो इसी कारण 
बाह्य वस्तुका प्रतिषेध किया जा रहा है। यह ही कुझे समस्त चरणानुयोगकी है कि अध्यव- 
सानका कारणभूत, आश्रयभ्ूत कारण नहीं हो तो यह बहुत सम्भव है कि अ्रध्यवसान इसके 
न हो । कोई ऐसी वासना वाले भी पुरुष होते है कि बाह्यवस्तुका त्याग कर दिया, फिर भी 
वह उसकी चिन्ता, उसका शल्य, उसका विकल्प रखता है. तो हो कोई ऐसा हो जाय त्तो 
उत्सगके उपदेशमे तो यह ही विधि है कि बाह्य _वस्तुका त्याग करे ॥ जब अन्त.भाव उमडते 
है, अपने श्रापकी ओर भाव जगते है, बाह्मपदार्थोका त्याग आसानीसे हो जाता है, तो अस- 
यमभावमे बाह्यवस्तुका झ्राश्नय भी आपा यहाँ और चारित्रमोहनी यका उदय यह निमित्त हैं 


वह भी झाया यहाँ और स्वयं जो असंयमरूप परिणम रहा है जीव, वह है प्रशुद्ध उपादान । 
प्रसंगस| भाव व्‌ कबायभावसे परस्पर श्रन्तर जाननेकी जिज्नात्ा--यहां प्राशियोक्ती 
दया, प्राशियोकी रक्षाकों बताया प्राणििसयम श्ोर इन्द्रियोसे विरक्त होनेको बताग्रा इग्द्रिय- 


सयम + तो यहाँ एक प्रश्न किया जा रहा है कि असंयम और कषायमे परस्पर अ्रतर है क्‍या ? 
चारित्रमोहके उदयमें कषाय हुई और चारित्रमोहके उदयमे ही असयम हुआ, अन्तर क्या रह 
कृपायम और असयमसे ? कपायसे भी कलुप परिणाम है, असयममे भी कलुप परिणाम हैं 

| 
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फिर दो बाते प्रलगसे जो कही गईं है, कषायकों भी औपाधिक, भाव बताया, श्रसयमकोी भी 
ञ्रीपाधिक भाव बताया, और दोनोका निमित्त है चारित्रमोहका उदय, फिर इनमे अन्तर क्‍या 
रहा, एक ऐसा प१्र४्न हो रहा है | यह प्तब भीतरमे एक बहुत तथ्यकी बात श्रभी बताई जावेगी 
इसी अन्तरके परिचयमें, उस अन्तरको बतलाते है। 
सत्य चारित्रमोहस्य कार्य स्यादृभयात्मकम्‌ । 
असंयमः कषायाश्च पाकादेकस्थ कर्मणः ॥११२९॥। 
मसंयसभाव और कषायभावसें ' परस्पर श्रन्दर बतानेके प्रसंगसें समाधानकी संक्षिप्त 
दिशाका दिग्दर्शन--कहते है कि बात तो सही है कि चारित्रमोहका कार्य असयम है और 
चारित्रमोहका कार्य कषाय है, एक ही कर्मके विपाकमे ये दोनों बातें हुईं, सो होश्ो, इसमे 
विरोधकी बात कुछ नही । आगे बतायेंगे कि एक ही कमेमे दो प्रकारकी शक्तियाँ हैं। जैसे 
भ्रनस्तानुबधी कषायमे सम्यक्त्व घातनेकी शक्ति और चारित्र घातमेकी शक्ति--ये दोनों 
शक्तियाँ है तो चारित्रमोहमे कषाय और असंयम दोनोकी शक्ति है। भले ही एक ही कर्मके 
उदयमे ये दोनो भाव हीते है । यहाँ एक बात और समभनी है श्रन्तर समभनेके लिए । कंषाय 
मायने क्रोधरूप विकल्प । क्रोध, मान, माया, लोभ रूप विकल्प ये तो हुए कषाय और अस- 
श्रम क्‍या कि आत्मस्वरूपमे न लग सकना, वहाँ भी अभिमुख न हो पाना, उससे स्थिर न 
होना, उसकी ओर चलना भी नही, यह हुआ असयम । श्रब यहाँ अन्तर आप ताड गए होगे 
कि बात एक ही है और एक ही समयमे हो रहे है भ्रौर एक ही कमविपाकमे चल रहे है, 
मगर देखो क्या एक कारशरासे दो प्रकारकी बात नही होती क्‍या ? अनेक वस्तु्रोमे ऐसी 
सामर्थ्य है, अग्नि है, अकाश भी करती, जला भी देती, ये दोनों काम एक साथ तो कर ही 
रही है--गर्मी बढाये और प्रकाश भी हो, तो एक ही परिणाम है वह, मगर उसकी दृष्टि 
देखिये--पआत्मस्वभावमें स्थिर न होना यह तो हुआ असयम और क्रोध, मान, माया, लोभ 
रूप विक्रल्प चलना, यह हुआ कषाय और दोनो का निमित्त चारित्रमोहका उदय है । 
निमित्तन॑मित्तिक भावके परिचयसे प्रयोग योग्य शिक्षण--एक शिक्षा इस निर्मित्त- 
नैमित्तिक भावके परिचयसे अ्रवृश्ण लेनी कि जब यह परिचय होता है कि यह मलिनता, यह 
कलुषता इस जीवमे स्वयं अपने श्रापके स्वभावसे नही आयी है, किन्तु पर-उपाधिका रूस्निघान 
पाकर श्रायी है, जिसमे कि रव॒ भी विवाद नहीं | हाँ, कर्ता कर्मको बुद्धि कोई करे ता वह 
मिथ्या है। कोई मी पदार्थ क्रियो दुसरे पदाथेंढत्ग कमी परिणम ही नहीं सकता । स्वरूपमे 
ही यह बात नही है। वस्तुस्वरूप ही नही कि परसे कुछ मिले । श्रगर कोई भी विंकार, कोई 
, भी विषमता चाहे छाया हो, प्रकाश हो, गर्ी हो, सर्दी हो, क्रो हो, मान हो, कही भी ही 
अचेतनमें हो, चेतनने हों, जितता विज परिणल्‍म है, जो एक समान नहीं रह सकती, चिर 
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काल तक, ऐसी जितनी भी स्थितियां है वे स्थितियाँ पर-उपाधिके अ्रभावमें हो ही नही सकती । 
कोई भी उदाहरण न मिलेगा ऐसा, न चेतनमे, न अचेतनमें कि कोई भी विसम स्थिति पर- 
उपाधिके सन्निधान बिना हुई हो । बात यहाँ यह कही जा रही है कि निमित्तनैमित्तिक भाव 
के परिचयसे स्वभावहष्टि पाना कितना सुगम है ? जहाँ यह बोध हुआ कि यह सब ऊघम, 
विपत्ति, यह कषाय, यह विकल्‍प, ये सब क्या है ? यह राब कंमरसकी भलक है । मै तो 
अ्रपनेमि सहज चैतन्यस्वरूप हूं, अपने श्राप अपने स्वभावसे तो मैं एक चैतन्यप्रकाश मात्र हू। 
जैसे दर्षणको निरखकर यह ज्ञान हो जाता है सहसा कि इसमे यह प्रतिबिम्ब सम्मुख श्राया, 
हाथका फोटो आया, जो छाया आयी है सो ये परभाव है श्रर्थात्‌, परनिमित्तका सबन्निधान 
पाकर होने वाली परिस्थिति है। यह उस दर्पंणकी, स्ववयकी मिलमिलसे उत्पन्न नही हुआ 
है । यद्यपि यह बात है # स्वयंकी भिलमिन्र न हो तो वहाँ फोटो नही श्रा सकती, मगर 
वह प्रतिजिम्बका आता, फोटोका आना, परसन्निधान पाकर हुआ है इसलिए परभाव है, और 
लोग प्रक्रिया करके हटा देते है। न चाहिए फोटो, खाली दर्ब॑ण चाहिए, तो उसकी प्रक्रिया 
कर लेते है, तो यहाँ तो प्रक्रिया इस तरह है, पर अपने आात्माकी विभाव हटानेकी प्रक्रिया 
स्वभावदर्शन है, स्वभावदृष्टि है । ये विभाव फेंके तो जा नही सकते, छुवे तो जा नही सकते कि 
इन कषायोंको, इन असंयमोको मुद्ठीमे बाधो और टूर फेंक दो । थह विभार्वातवृत्ति तो स्व- 
भावदष्टिसे सहज बन जाती है । स्वभावका उपयोग कीजिये, स्वभाव केवल ज्ञानप्रकाश मात्र 
है । अपने आपके सत्त्वके कारण, अपने ही श्रगुरुलधुत्व गुणके कारण, रिरन्तर परिणमन- 
शीलत,के स्वभावके कारण यहां निरन्तर जो श्र+५ अनुरूप एक प्रकाश है, प्रतिभास है वह 
मेरी समृद्धि है, ऐसा निरखकर उसका सामर्थ्य, उसकी शक्तिकों निरखते हुए वैसा हो अपने 
ज्ञानको स्थिर करना यह है विकार, विभावको फेंक देनेका उपाय । उन विभावोपर, , उन 
विकारोपर दृष्टि रखकर ये नही हटा करते, बल्कि जैसे कोई अपनी छायाको पकडकर हटाना 
चाहे तो वह उसे यो हटा नहा सकता, क्थोकि ज्योनज्यो वह उसे पकडनेकी कोशिश करेगा 
त्यो त्यो वह छाया बत्ती ही चली जायगी और उस छायाफ़ो हटानेका विकल्प छोड दें, 
उससे भुख मोड लें, उसे देखें ही नही तो वह छाया आपके उपयोगसे दूर हो जायगी । तो 
इसी तरह हम इन व्भावोको, इन विकारोंक़ो दृष्टिमे रखकर हटाना चाहे तो ये इस तरहस 
हट नही सकते, बल्कि उनको हटानेका विकल्प बनाया तो अपने ऊपर एक विकल्पका विकार 
और सवार कर लिया। हटानेको बात तो दूर रही । इन विभावोकों हटानेका उपाय केवल 
स्वभावाश्रय है, उवकी ओर दृष्टि करना उनके हटानेका उपाय नही है | तो यहां असंउमके 
प्रकरणमें बताया जा रहा है कि यह श्रसयम औपाधिक भाव है । चारिन्रमोहका उदय पाकर 
हुआ हू । तो अब क्या करना ? अर करता क्‍या ? जन लें सही कि ये श्रौदथिक: हैं, भेरे 
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स्वरूप नही है। मै परमें लगूँ क्यों ? सै औदयिकम क्यो जाऊं ? नही नही, मै तो श्रपने 
मे ही रहूंगा । मे तो अपने स्वहृपमे ही रहगा, मैं तो अपने स्वभावक्री ओर ही रहुगा । तो 
भले ही ये असयमभाव एक चारित्रमोहके उदयमे हुए है, पर जो स्वभावमे न लगना यह बात 
चल रही है वह तो है असयम और विकल्प उखड रहे है, उछल रही है कषाये ये है कपायें 
यह इन दोनोमे अन्तर: है। ह 
पाकाच्चारित्रमोहस्य क्रोधाद्याः सति पोडण । । 
नव नोकपायनामानों न न्यूना नाधिकास्ततः ॥११२७॥ 

असंयम और कपायसे श्रन्तर बतानेके प्रसड्रमे कषायके हेतु व भेदोंका कथन-- 
चारित्रमोहके उदयसे क्रोधादिक आते है श्रौर वे १६ प्रकारके भेद है -अनन्तानुबधी क्रोध, 
मान, साया, लोभ, अप्रत्याख्यानावरण क्रोध, मान, माया, लोभ, प्रत्याख्यानावरण क्रोध, मान, 
मोया, लोभ संज्वलन क्रोध, मान, माया, लोभ । और ६ नोकपाय हुआ करते है--हस्य, 
राति, श्ररति, शोक, भय, जुयुप्सा, और तीनो वेद ये सब १६ व & मिलकर २५ कपायें है । 
'ये चारित्रमोहके उदयसे होते है, और साथ ही यह भी तो निरखनां कि इन कषायोके समय, 
इन विकल्पोके समय' यह जीव क्या अपने स्वरूपमें स्थिर है या अ्रलग है ? उसके असयम बन 
रहा है। उस असयमकी जातियाँ भ्रनेक है. और तुलनामे सुक्ष्म दृष्टिसे स्वरूपमे स्थिर न होने 
तक किसी भी स्थितिमे हो, उस श्रसयतताकों देखा जा सकता है, फिर भी चूकि सयमासयम 
श्रौर संयमके भेद भी है। इस कारण लेशमात्र भी सयम नही होना, उमे श्रसथम कहा गया 
है । इस तरह कषायमे और असयममे यह अन्तर स्पष्ट हुआ । तो इसका खुलासा श्रागे भी 
किया जायेगा | इस प्रकर०१ बस यह शिक्षा लें कि असयम मेरा स्वरूप तही, ये भोगने मूह 
रहे है । मैं तो केवल चैतस्यप्रकाश मात्र हु | सै श्रपने ही स्वभावकी ओर जाऊंगा । इस कर्म- 

लीला और कर्मरसकी शोर मै न दौड़गा । 

पाकात्सम्यवत्वहानिः स्यात्‌ तत्नानन्तानुबन्धिनाम । 

पाकाच्चा प्रत्याख्यानस्य सयतासयनक्षतति: ॥११२४५॥। 
अ्रनन्तानुबन्धी कषायोके उब्यसे सेम्यक्त्वकी हानिका कथन -अंसयम भाव ओऔद- 
यिक है, इसी प्रसगमे अ्रवयमभावके कारणभूत कषायोकी चर्चा 'वल रही है । चारित्रमोहमे 
दो प्रकारकी शक्तिया हैं कि वह असथमका भी कारण हो और कषायोका भी कारण हो।तो 
१६ कषायोमे कौनसी कषाय किस कार्यका निमित्त है ?'थह बात इस ए्लोकमे कही जा रही 
है । अनन्तानुबधी कषायके उदयसे सम्यकत्वकी हानि होती है। श्रनन्‍्तानुबंधी कहते है मिथ्या- 
स्वका अनुबधन करने वाली कषोय्रकों । उस कषायप्रकृतिके उदयमे सम्यवत्वकी हानि है। 
देखिये---इन सब घटनाओसे निश्चयनय और व्यवहारनय--इन दोनोसे"क्या ज्ञात होता है कि 
ज्ीवमे जो कुछ होता है वह जीवकी परिणतसे- होता है, यह निश्वयनय बतायगा। निश्चय- 
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नय दूसरे द्रव्यपर दृष्टि नही देंता | उसका एक ही द्रव्यंसे काम रहता है--स्वाश्रितों निश्चय 
केवल एक ही स्व, जिसकी चर्चा हो उसमे हो जो प्रभिप्रार्थ बनता है उसने निशुचयनय 'कहते 
है । तो निश्चयनयसे देखते जाबों तो एक ही चीज दिखेगी । तो वहाँ जीवमे यह ॒मिथ्यात्व 
परिणति है, सम्यक्त्व परिश्ति है १ ये परिणतियाँ होती जा रही है, उसका कारण वही है । 
बुद्ध हो वह भी अपनी परिणतिसे परिणमता, अशुद्ध हो तो भी अपनी परिणत्तिसे ही परि- 
ण॒त्रा है, यह दिखेगा | व्यवहारनयसे देखेंगे तो निमित्तनैमित्तिक भाव दिखेगा कि वस्तु ' तो 
अपने श्राप श्रपने स्वरूपमें अपने ही स्वरूपमात्र है, उसमे जो कार्य होना चाहिए बह तो शुद्ध 
परिणमन ही होना चाहिए | मगर यह ऊधम कैसे आया ? यह तो व्यवरहारनय निर्णाय बता- 
यगा कि पर-उपाधिफ़ा सन्निधान पाकर यह बात बनी है। व्यवहार और निश्चयतवयसे हुए 
जो ज्ञान है उन दोनोंको बहुत संक्षिप भाषामे जानें तो कहियेगा--धटित ज्ञान श्लौर फलित 
ज्ञान | निष्चयनयमे जो वर्णान हुआ वह फलित ज्ञान है और व्यवहारनयंने जो वर्णन किया 

घटित ज्ञान है। कैसे घटा, क्‍या बात हुई, यह निर्णाय व्यवहारनयते बनाया और घटना 
के फलस्वरूप क्‍या बात गुजरी ? वहाँ तो घटनापर दृष्टि न देकर केवल एक उस मगुजरे गुजरे 
पर ही ध्यान दित्रा जाय तो वह फलित कायेका ज्ञान कहलाता है । 
द्रव्य था पर्यायविषयक किसी भी बोधका प्रतिपक्षका विरोध कर एकान्‍्त करनेमें 
अ्रश्नेय--द्रव्य व पर्याय--इनने अगर कोई एकात बने, जैसे फेलित कार्यका एकांत बनता, वह 
तो पदार्थमे उसकी योग्यतासे ऐसा होता ही चवा जा रहा, इसमें परकी क्‍या बात ? निमित्त 
सन्निधान हो न हो, अपेज्ञा हुई तो हुई, न हुई तो न हुई। इस प्रकारका अभिप्राय बनाकर 
जो एक फलित अथैका ही एकान्त किया जाय तो वह मिथ्या इस कारण हो जाता कि जब 
एक अपने आपसे ही यह सब कुछ हुआ, वहाँ पर-उपाधिके सन्निधानकों बात ही नही है तब 
यह विकार तो नित्य हो जायगा । सदा विकार होते रहेंगे, श्रौर विपमता वर्षों हो रहो है? 
यह भी एक समस्या सामने आयगी । और निमित्तनैमित्तिक भावका आणय बदलकर एकान्त 
कर दिया जाय तो क्या दोष ? यह भी देखिव यहा एकान्तका श्रर्थ क्या है कि प्रतिपक्षनयत्री 
बात न मानकर विवक्षितनयक्रों ही मज्नते को एकान्त कहते है | एकान्तका श्रेय हो यह है कि 
जब वस्तु द्रव्यपर्यायात्मक है त्तो आत्मामें पर्यायकी बातका विरोध करके हृव्यकी ही बात 
मानना एकान्‍्त है तथा द्व्यकी बातका विरोव करके पर्यायरी ही व्त मोनेना एक्रान्त 
जैसे दृब्य ओर पर्याय हष्टिसे दो एकान्त ज्यादह प्रसिद्ध है--(१) रांख्य (२) बौद्ध । साय 
किया द्रव्यका एकास्स, बौद्धने किया पर्यायका एकान्त । नो संम्यने द्रस्यकां ऐकान्त किया तो 
वहाँ उन्होंने यह घोषणा! की कि बहा है, एक है, झद्दैत है, अपरिशामी है, उसमे कुछ बदल 
ही नही है, यह एक. बनता और को ड़ने पर्यायव। एकान्स विया सो एक क्षगक्ों जो पर्याछ 
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उसे ही पूरा सबवस्व पदार्थ मान लिया तब ही तो वह एकान्त बना | तब जब पर्यायको 
पूरा एक द्रव्य मान लिया तब बहा ये निर्णय चले, जैसे कि बौद्ध जास्त्रोंमे बहुत भरे हुए है 
कि बस एक बही क्षण, उसका नाम है क्षण । पर्याय शब्दसे वे नही बोलते, द्रव्य शब्दसे भी 
नही बोलते, किन्तु उसका नाम रखा है क्षण । मायने वह पूरा पदार्थ एक समयका क्षणिकवाद 
मे एक समयका ही पदार्थ होता है, दूमरे समय ठहरता ही नही पदार्थ । ग्राप पर्याय शब्द 
बोलते जावो ताकि उसके साथ समन्वय हो सके कि पर्यायके एकान्तमें और चौद्धमतका कैसा 
समन्वय चलता है ? क्षणिकवादका सिद्धान्त है कि वह अपने समयमे होता है। उसका कोई 
तु नही है | क्षणकी (पर्याय की) उत्पत्ति अहेतुक है । हाँ थोडा सा उनको यह कहना पडा 
कि ब्रिनाश सहेतुक है । क्यो कहना पडा, क्‍या बात थी ? विनाशको भी अ्हेतुक कह देते तो 
उस क्षराका नाम झाप पर्याय लेते जाइये, उस क्षणका कोई कारगा नही, उस क्षणका कोई 
कार्य नहीं । वह स्वतत्न है, उसका किसी भी पूठंसे, परसे कोई सतान नहीं । एक पर्यायकों 
ही पूरा द्रव्य माना और सूक्ष्म ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिसे जो जैनसिद्धात्त कह सकता है उंधोको 
ही सवंधा कह डाला, यह पर्याय एकान्तकी बात है। मगर वस्तु तो द्रव्यपर्यायात्मव है । 
एक बार तो यह कहा जा सकता कि वस्तुमे जो ग्रुणकी चर्चा है वह काल्पनिक है । यकपि 
हैं वल्यना कोरी नही है, क्योकि वस्तुस्वभावके अ्रनुरूप उतरी है, फिर भी भेद करके ही तो 
कहा । तो एक बार ग्रुणकी कल्पनाझ्ोको गौण कर दो, अथवा दृष्टि ही न दो, काम चल 
जायगा एक बार, क्योकि ग्ुणोका जो एक पुज्ज है, वह स्वभाव श्रखण्ड है वह तो माना ही जा 
रहा है । मगर पर्यायका प्रतिषेब करके काम बिल्कुल नही चलता, क्योकि वस्तु मूलतः द्वव्य- 
पर्यायात्मक है । केवल द्रव्य द्रव्य नहीं, केवल पर्याय पर्यायरूप नहीं । पर्यायशुन्य द्रव्य साख्य 
का है । द्रव्यशुन्य पर्याय बीड्धोका क्षण है। तो जब हम एक निश्चयनयसे निरखते है तो उस 
ही वस्तुमे उस ही वी पर्याये सब दृष्टगत होती जाती है । मगर घटितका निषेध करके फलित 
का ज्ञान करना उतरेगा नहीं । अरब घटित ज्ञान जानमे भी याने क्‍या घटना हुई, किस उपाधि 
का सन्तिधान हुआ, उपतृदान किस रूप परिणम गया, इस चीजकों अ्रगर उपादान और उसको 
परिणति ये न कबूल करें तो उसका भी एकान्त बने ।,वहां कर्ता कर्म बुद्धि बन जाती है । 
स्पाद्दाद शासनके उल्लंघनमे श्रहित--भैया ! स्याद्रादकी ऐसी हितमयी कला है कि 
इसमे बडा संतुलन करना होत! है । जैसे किसीको कोई गर्मीका रोग है तो उसको तेज ठडीं 
बढाने वाली दवा न दी जायगी । कुशल वैद्य क्या करता है कि गर्मी और सर्दी इन दोनोका 
मिश्रण उत्पन्न करने वाली दवा देगा । न अ्रधिक गर्मी, बढाये और न अधिक सर्दी, गर्मी भी 
रहे और सर्दी भी ऐसो सयुक्त औषधि देता है । अगर्‌ गर्मके रोगत्रे 'रोज सर्द चीज दे दी 
जायगी तो भी मर्ज काबूमे न रहेगा »र अगर सर्दीके रोगमे तेज गर्म चोज दे दी जायग। तो 
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भी रोग काबूमे न रहेगा । तो जैसे गर्मकि रोग वालेको गर्म दंवे। अधिक और शीतदवा बम, 
ऐसी संयुक्त बात होती है वह श्रसर करती है, ऐसे ही दो नय है--(१) व्यवहारनय और 
(२) निश्चयनय । व्यवहारनप्रने तो निमित्तनैमित्तिक बतलाया और निश्चयनयने एक 
'फलित बात बतलायी । अ्रब इनमे किसीकों मान लो, किसीको निश्चयएकान्तका रोग हो गया 
तो भ्रब उसे या तेज दवा दी जाय, मायने कर्ता कर्मत्व बुद्धिकी बात सुना करे, लो करने 
ही तो किया यह, ऐवी तेज दवा दी जाय और वह उस दवाकों अंगीकार कर ले तो वह वहाँ 
से प्रष्ट हुआ तो यहाँ भी उसका रोग बढ़ गया । इसी तरह जो व्यवहारका रोगी है उसको 
निरचय एकान्त हो तेज दवा दी जाय, अजी वहाँ निमित्त कुछ नही है, वह तो कहने मात्रको 
है । यह सब उसकी योग्यतासे चल रहा मानो इस भाषामे कि हो तो क्‍या, न हो तो क्‍या 
वह तो हो ही रहा, तो ऐसी तेज दवा देनेसें इसका भी रोग काइूमे न रहेगा याने रोग काबूमें 
रहनेके मायने यह है कि यह जोव स्वभावहष्टिकरा पात्र बनें। स्वभावहष्टिका पात्र बनना है तो 
प्रतिपक्ष नयको अ्रगीकार करके विवक्षित॒ नयकी मुख्यता लेकर स्वभावश्टष्टिके लिए उद्यम कर, 
बस यह है एक सही उपाव । 
स्वभावदृश्कि पौरुषका लक्ष्य करके नयोंका विषय जाननेक्की उपयोगिता -- देखिये-- 
जब अचछु भव जगता है तो अचुभवते पहले शुद्ध नय हूं।ता है । शुद्ध नयका विषयभूत जो एक 
अवक्तव्य अखण्ड अभेदस्वरूप है उस तक शभ्राये कोई तो अनुभवमे उत्तरेगां, मगर उससे पहले 
निश्चयनय, व्यवहारनय ये सब उसके प्रयोगमे ञ्राते है। जै3 यहाँ व गुंन आ्रौदयिक भावोकों 
चल रहा और यह निरखा जा रहा है कि कषाय प्रकृतिका, उदयका सन्निव पाकर ये 
विभाव मच रहे है, ये आत्माके स्वभावकी वस्तु नहीं। आत्मा इनसे निराला अपने स्वरूप 
मात्र ह। ऐसा ध्यान यहाँ आ4 *वेर उस अखण्ड स्वरूपमे इसका ज्ञांन बने तो वह स्वानुभव 
के निकट वाला ज्ञान है । इसी तरह निश्चयनय ह्वारा यह पदार्थ है, इसपर यह परिणति 
हुई है, इसकी यह परिणति है, इस तरह ध्यान दे तो किसकी परिणति है, यह मुख्य विषय 
बन जायगा । तो एक उसपंर दृष्टि रहनेसे शुद्ध नयके विषयभूत अखण्ड तत्त्वका ज्ञान बनता है 
और उससे फिर स्वानुभव होता है । त+ जिससे काम निकले उस हृष्टिको अपना मुरुय बनावे, 
मगर उसके प्रतिपक्ष बातका विरोध न करें, भ्रन्यथा एकान्त हो जाता है। तो' श्रौदधिक भाव 
के इस उकरण+ इसे तरहसे क्षब. निरखने वाली बातें है। अनन्तानुबंधी कषायोके उदयसे 
सम्यग्दर्शनको हानि होता ह और अभप्रत्याख्यानावरण कषायके उदय संयमासयमकी क्षति 
होती है । देखो कर्म क्या वस्तु है, उसका भी तो पुरा निर्णय होना चाहिए । कर्मके बारेमे 
कर्मसिद्धान्त की बातकी हम कुछ भी न जानना चाहे तो भी बात स्पष्ट न बनेगी । उसका भी 
विषय उतना है कर जपना जात्म-स्वके विषयने वशेन हो सकता है, अनत। है और प्रन्थोथे 


ब्ह्द पञथ्चाध्यायीं प्रवचन पंश्वंदेश भाग॑ 


लिखा है उससे तिग्रुना चौगुन। वर्णन ,कर्मके सिद्धान्तस्वरूप श्रौर उसकी स्थितियोके जाननेके 
लिए शास्त्र है और वरान है । याने ग्रात्मतत्वके वर्शानमे जितने ग्रन्थ है, जितना विपय है, 
जितनी बात है उससे कई गरुनी बात क्मसिद्धान्तके विषयमे ग्रन्थ है, वर्णन है । हमे जब कर्म 
की बात भली प्रकार ज्ञनतरे होती है तो बहुत जल्दी निर्णोय हो जाता कि यह सब कर्मरस 
है, कमंविपाक है, कर्मंछाया है, इससे मेरा मतलब नठ्ठी। जब उसका पुरी तरहसे ज्ञान हो 
कर्य सिद्धान्तका तो यह निर्णय हढ होता है और फिर यह अपने सहजस्वरूपके लक्ष्ममे नि जकू 
पठुचता है | ह 
प्रत्या्यानकषायाणामुदयात्‌ सयमक्षतिः । 
सज्वलननोकषायैन यथाख्यातसयम ॥११२६॥ 

संप्रम श्र यथारस्यातसंयमके घातक कमंके विवरणाके प्रसंगमें कर्मात्नच विधानका 
दिदर्शन--प्रत्यार्पान|वरण कषाय नामक चारित्रमोहकमके उदयसे सयमकोी क्षति होंती है 
ओर सज्वलन नोकषाय नामक चारित्रमोहके उदयसे यथारुयात सयम नही होता ॥ देखिये 
कर्म क्या चीज है ? जैसे यहाँ दिखने वाले ये बाहरी पदार्थ हैं ना ? ये अजीव हैं, भ्रचेतन है, 
ऐसे ही न दिखने वाले बहुत सुक्ष्म एक करर्माण जातिके पुद्गलस्कव है। सो जैसे हैं सो है वे, 
जिस समय जीवमे रागविभाव हुत्रा, विकार हुआ तो उसका सन्निधान पाकर जो कर्म उदयमे 
आये है वे नवीन कर्मंबन्धके कारण बन जाते है। अभी आलख़वके बारेमे भी यह घर्चा बहुत 
व है और यह समयप्तारके आखस्रवाधिकारकी प्रथम दो गाथाझ्रोमे बताया है कि नवीन कर्म 
का जो श्राखव होता है उसवा कारण रागद्वेंषभाव नही, नवीन कमके श्राखवका कारण उदयमे 
श्राये हुए कर्म है । यह चर्चा जरा कम है और एकदम सब जानते है कि नवीन कमके श्राखव 
का कारण जीवके विकार भाव है याने जीव विकार परन्तु सुक्ष्म दृष्टिसि वर्शुन करें तो-यह 
समभमे आपगा कि नवीन कर्मके आख़वका कारण वत्मान कर्मोदव है । द्रव्यप्रत्यय बोलते हैं 
उसे और द्रव्य प्रत्ययमे नवीन करके झास्रवका निमित्तपना आ जाय उसका निमित्त है रागा- 
दिक भाव । तो अ्रत्र देखन।, डोर किसके हाथ है ? हिलाय, तो पतग चली, वह है र,ग़ादिक 
विकारके हाथ । जैसे एक हृष्टान्त लो--डलते दोपहरके उमय काई ब,लक घरके बादर धु मे 
दर्षणको इस तरहसे ले कि दपंणका तह प्रकाश घरमे चला जाय, करते हो है ऐसा, तो अब 
यह बतलावो कि;उस घरमे जो वह तेज प्रकाश पहुवा तो प्रकाण मायने उस घरमे रहते वादों 
चीजें प्रकाशित हुईं, उसका निमित कारण कया है ? मोटी दष्टिसे तो कहेगे कि सूर्य है, मगर 
सूक्ष्म ह॒प्टिसे विचारे तो घरमे जो प्रकाश पहुचा है उसका निमित्त दर्पण है, सूर्य नही है, पर 
दर्पशमें उस घरमे पहुंचे हुए प्रकांशका निभित्तपता आ,जाय उसका निमित्त सूर्य है। तो भ्रब 
डोर किसके हाथ है ? मूल बात कोन है ? .[ल बात , ह सूर्य ।ः बहुत ,साध %ब्दोमे कहा 


त्ण 


गाधा ११८६ हु ३६६ 


जायगा कि घरमे जो प्रकाश पहुचा' उसका भी निर त्त सूर्य है । बहनेमे कुछ हर्ज नही । ग्रथों 
में भी सीधा इसी तरह लिखा है, उसमे कोई विरोध नहीं, मगर बहत उसकी सूक्ष्मतासे 
चिन्तन चले तो घटना इस तरह होती है । तो जब रागादिक विव्रार हुए, कर्मका आखव 
हुआ । कहां ? यहाँ हो एक क्षेत्रावगाहमें । जितने कर्मेष परमाणु है उनसे अनतगुरो उम्मी- 
दवार कर्म परमाणु रहते है जीवके साथ जो कर्मेरूप नहीं बने, मगर कर्मरूप बन सकेंगे । ऐसी 
बर्गेणायें इसके साथ उतनी है जितनी कि कर्मछय वर्गंणायें है उनसे भी श्रनंत । तो वे कार्माण- 
धर्गशाके परमाणु कर्मझहप दन गए, मायने उनमे प्रकृति आ गई कि ये कर्म इस प्रकारके फल 
वाले होगे, उसमे स्थिति आरा गई वि ये कर्म इस जीवके साथ इतने दिन तक रहेगे, उनसे 
प्रदेश'त्रा गए कि थे कर्म इंतने परमाणुओमे है, उनमें अ्रनुभाग झा गया कि ये कर्म इतनों 
डिग्नी तबका तीज़ता व मंदताका फल बनायेंगे ) ये चारो बातें उसी समय बन गई । 
असंयत्भावके औदकिफत्वकी संसिद्धि---अब यह ध्यानमे दीजिए कि जब प्रक्ृषति प्रदेश 
स्थिति अनुभाग चारो बातें करोडो भव पहले वध गईं। उन कार्माणवर्गणाश्रोंम तो अब 
सहसा यों कहना कि जब जीवमे राग श्राया सो निमित्त हाजिर हो गया, यह मनमानी वात 
अब न बनेगी । ऐसा कहनेमें तो यह सिद्ध हो जाता है कि राग होना निर्मित्त हु और कर्मोदय 
होना नंभित्तिक है, पर ऐसी परिभाषा तो आगममे है ही नही और न हम विकारोसे हटनेका 
रास्ता पा राकते है। बात गहुत सीधी है । एक द्रव्य दूसरे द्वव्यका कर्ता नही है | यह वस्तुम 
एक जेकालिक स्वरूप पडा हुप्रा है। उसमे कभी रंचमात्र भी गडवंडी न हो सकेगी । निमित्त 
उपादानकी परिणति कभी भी नही करता । अगर करने लगे तो जगत शून्य हो जाथ्गा, क्‍यों 
कि निशित्तमे उपाद।नकी परिणति कर दी । सब चीज तो एक रहनी चाहिएँ ना, दो द्रव्य ने 
रह सकेंगे । अ्रव कौन रहे तो वस्तुका उच्छेद हो जायगा। पर यह भी जानें कि जो भी . 
विकार होता है बह निर्मित्तकी अनुपस्थितिमे हो ही वहीं सकता । चाहे चेतनका देखो नचाहे 
अचेतनका । जो भी वस्तु होती है वह निर्ित्तकी अदुपस्थितिसं नही होती । तब ये दोनो 
वातें सामने हैं कि निमित्त बिना जीवविकार होता नहीं, निमित्त जीवविकारकों करता नहीं । 
जब ये दोनो दातें है तब उसके एक सही अवबोधकी अपनी प्रज्मामे तो ले लीजिए कि तत्त्व 
ऐसा है) 
हाँ तो जो पकृति बेंधी, प्रतुभाग बंधा, वर्गणाओंका उदय आबा तो उदयकालम उस 
ममेसे ही कुटाव हुमा, ।बगाड हुस्ला, विस्फोट हुआ, पर एक ज्षेत्रवयाहृसे है, वंधनमें है नो 
उसझा जान ऋलका, प्रतिकान हो रहा अवुद्धिवर्वक याने श्राश्य लेकर नह ही रहा, अनि« 


बाये हो रहा । प्राज्यमें तो यह है कि ग्रात्नय १९ तो हो, न करे तो न हो, मगर वहा जन 
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दि, 5 ता है सो प्रतिकृलित «,« जय हू । बट ऊाद़े उद्स्थ हो, साहे मुनि हो, घाहे शेर - 
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भत साधक हो । जहाँ-जहाँ उदय है वहाँ-वहाँ उसका प्रतिफलन है । अब यह“ अपने-म्पने 
सामथ्यंवी बात है, अपने ज्ञानबल और निर्मेलताकी बात है कि वह प्रतिकलन प्रतिफलनमात्र 
रहकर खिर जाय और वह प्रतिफलन उपयोगमे गडकर भर दे, यह जीवकी एक श्रपनी-्पनी 
योग्यता वाली बात है। मगर होता यह ढग है। तो जब इन कषायोका उदय होता है तो 
हाँ जीवमे प्रतिफलनके कारण यह अ्पन्ती-प्पनी योग्यताप्ते उम-उस रूप ज्ञानविकल्पमे आता 
है, तो देखते जाना । वस्तुस्वातत्य और निमित्तनैमित्तिक भाव इन दोनोका परस्पर विरोध 
नही है । जो वस्तुस्वातत््यके मिटनेके भयसे यहाँ निमित्तन॑मित्तिक भावोका प्रतिषेघ किया जाय 
या निमित्तनैमित्तिक भावोके मिटनेके भयतें पर्णिति स्वातत्यक्रा प्रतिषेध क्रिया' जाय, 
दोनो अविरुद्ध है, एक साथ चल रहे है । वही बात इस प्रकरणमे सब देखते हुए जानना है 
कि किस कषायके उदयमे जीवमें किस प्रकारका विकार बना, जो वह झ्ौदयिक है । 
इत्येव सर्ववृत्तान्त' कारणकारण्योहयोः । 
कपायनोकषायाणा संयतस्थेतरस्य च ॥११३४०॥ 
कषाय नोकषाय नासक चारित्रमोहका व अ्रसंपणादिक परस्पर कारराक.येमावकी 
सूचनाका प्रासंगिक उपसंहार--यह सारा वृत्तान्त कारण कायका बताया है। कषाय,, नोक- 
पायका बताया है भर यह हो वृत्तान्त संयम और अ्सयमका है । अ्रनन्तानुबधी कषायके उदय 
में असयम भाव होता है, क्रोध, मान, माया, लोभ भी होता है। जैसे कि कल कहा था कि 
कषाय क्या है ? उस जातिके ज्ञान विकल्प । और असयम क्‍या है ? अपने आपके स्वरूपमे 
स्थिर न हो पाना, अपने स्वरूपमे 4 लग पाना तो ये दोनो बातें क्‍या विरुद्ध है ? ज्ञा,विकल्प 
है उसी कालमे असयम है । तो वह हो कपाय चारित्रमोह उनका ही उदय कषायवा भी 
कारण है और श्रधयमभका भी कारण है। यहा प्रयोजन वह होना है कि यह जो मालिन्य 
है, असंयम है, कषाय है यह भौद,प्रक है, यह मेरा स्वरूप नही है, औपाधिक है,। है तो 
मेरा परिशमन, मगर यह मेरे स्वरूपस नही, कर्मंविषाकका प्रतिफल न होकर मेरेमे विभाव 
बना है। कर्मका परिणमन कमंमे होता है, जीवका परिणमन जीवमे होता है । श्रगर जीवके 
परिणमन न माने और सब कर्मोके ही परिशमन माने जायें तो फिर एकदम कह दो कि मुझे 
क्या गरज पडी धर्म करनेक्री ? कममने किया तो कम रहे, कर्म भोगे । तब तो यहाँ ये कर्म 
वर्चस्वी हुए ना, सो ऐसा नही है । कर्म बिपाक है, कमंमे हुआ है और उस कालमे उस सान्नि- 
ध्यका निमित्त पाकर जीवने अपनेमे उस प्रकारका ज्ञानविक्ल्प किया है । तो ऐसा ज्ञानविकल्प 
यह तो है जीवविकार और कर्ममे जो बँवनेके समयमे भ्रनुभाग व्गरह पड गया था वह फूट 
गया झााती स्थितिपर, वह सन्न है कर्ममे । दोनो बातें देखते जाइये । क्‍या यहाँ देखते नहीं कि 
दर्षणके ऋ्रागे लाल कपडा किया तो लाल पीला रंग कपडेसे, और लाल पीला ही रग दर्पणमे 


गाथा ११९ १ ४०७०३ 
भी है, वह भालक रूप है, तो जैसे-जैसे रग दो जगह आया है ऐसे ही उपयोग दो जगह माया 
है । कपडेका रग कपडेमें ही हे और दर्पणऊ प्रतिबिम्बका रग दर्षणमे ही है, मगर वह पर- 
स्पर नि्मित्तवैमित्तिक सम्बंध है। निमित्तको अपुपस्थितिमें वह फोटो वाला रग नहीं भरा 
सकता । तो यह नैमितिक है, दर्पणकी चीज है, ऐसे ही तिरखिये कि अतयम नैमित्तिक है, 
ओऔदधिक है, मेरे स्वकृपकी चीज नहीं है । 
किन्तु तच्छक्तिभेदाद्‌ वा नायिद्धं भेदसावनभ । 
एक स्थाद्वाप्पनेक वे विप हालाहल यथा ॥११३१॥। 
झइसंयमभावकी अ्ैदिकताके विवेचनका प्रसंग एवं श्रौदयिक्रताके प्रतिपादनका 
प्रयोजन स्वभावहशिका लाक्ष--यह पचाध्यायीका अन्तिम प्रकरण है । इसमे औदमिक भावों 
का वर्णन किया गया है । औदबिक भावोके मायने कर्मोके उदयक्रा निरमित्त पाकर “होने वाले 
परिणाम । तो उन औदबिक भावोमे अनेक भावोका वन हुआ । यह अ्रसयमभावका प्रसभ 
चल रहा है जैसा कि तत्वार्थसुत्रमे बताया-गति, कषाय, लिज्ञ, मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अ्ंसयभ 
असिद्ध और लेश्या । इनके भेद मिलाकर २१ झ्औौदगिक भाव है । उत्तमे यह झ्रौदधिक असयभ 
भावका प्रकरण है। अस्तंयममाव औदगयिक है, किसका उदय पाकर हुआ ? क्पाय प्रकृतियों 
का उदय पाकर हुआ । सामान्य रीतिसे यह बैन है । देखिये जितने भी विकारभाव होते 
है वे ।रउपाविक्रा निरभित्त गाकर होते है । परिणमता तो उपादान है मगर उस परिणाभके 
लिए एक उस श्रनुत्रुल वातावरण होता है और उस अनुक्कुल वातावरणमे यह अशुद्ध उपादान 
अत विभावपरिशणमनकों करता है । यह भाव औद्यिक है ऐसा निर्मित्तनेमित्तिक भावका 
परिचय स्वभावहृष्टि करानेक्रे विए होता है, कर्ताकर्मबुद्धि बतानेके लिए नहीं । जहाँ निमित्त- 
नैमित्तिक शब्द बोला तो तुरन्त ही यह अथ हुआ कि कर्ताकरमंमाव नहीं है। शब्दके साथ 
ही यह बात ज्ञात हो जाती है । एक पदार्थंका दूसरे पदार्थमे कुछ भी कतूंत्व नही है | इस 
लिए ज्ञानी कुछ करना ही नही चाहता । निभित्तनैमित्तिक भावके परिचयसे यह उमंग बनी 
कि मुझे जो ये असयम, विकार, जिगाइ ये जो परिणमन हो रहे है सो वे परका सन्निधान 
पाकर हुए है, ये मेरे स्वरूपके गाँठकी चीज नहीं है। स्वभाव दृष्टि करनेके लिए इस परिचय 
को कर/।ते हुए समयसारमे तो एकदरग पौदंगलिक कह दिया, याते रुगादिक विकल्प विभाव 
और इतना ही नही, ये गुणस्थान, जीवसमास, संयमस्थान, लब्घिस्थान, अध्यात्मस्थान--ये 
सब पोद्गलिक है। इसका श्र्थ क्य है ? कुछ तो ऐसा भात्र है कि जिसका उरादान वह 
पुदगल है । जैसे वर्ण, रस, गय, स्पर्ण इनका तो उपादान ही पुद्गल है, पर जैसे सक्‍लेश 
अध्यवसान आदिक ये पुदुगलकर्मका निभित्त पाकर उत्पन्न हुए हैं इसलिए पौद्गलिछ है । 
जिव्रज्षत एक देश ६ द्ध नि वचयनय अर्थात्‌ आत्माके स्वरूपकों सब से सुरक्षित स्ववावरूपत 


है 
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निरखनेके लिए चर्चा चलती है याने अन्तःहष्टि रखकर जब विभावोंकी चर्चा चलतो है. दो 
यह ही कहने है कि ये पौदूगलिक है, मेरो चीज नहीं है । तो यह निमित्तनैमित्तिक परिचय 
स्ववाव हृप्टि करागेके लिए होता है । 
चारित्रमोहमें अ्रसंपण श्रोर फषाय उत्पस्त करनेका शक्तिद्वेविष्य--यहाँ यह बतना 
रहे कि यह असंयम भाव कपायके उदयसे होता है इसलिए औदयथिक है । तो इस प्रसगमें 
एक शका हुई कि कणायप्रक्नतिके उदयसे तो, चारित्र॒मोहके उदयसे तो क्रोध, मान, लोभ आदि 
कार्य उत्पन्‍्त हुआ करते है। अ्रमंयमका निमित्त तो कोई अन्य कर्म होना चाहिये | उसके 
उत्तरमे वोल रहे है कि चारित्रमोहमे दो शक्तियाँ पड़ी हुई हैं कि अ्रतयमको करे और कपाय 
को करे । जैसे कि पहले जब प्रज्ञानभावका प्रकरण चल रहा था तो यह बताया था कि 
श्रज्ञान औदयिक है। कुमति, कुश्रृत, कृश्रवधि को नहीं कह रहे, किन्तु ज्ञानकी कमी होना 
जो झ्रोदयिक भावमे है वह भ्रज्ञान प्रौदयिक है तो पूछा कि किस कर्मके उदयसे ये अ्गान 
प्रौदयिक भाव है ? तो उत्तर दिया कि यह जो ओऔदग्रिक भ्ज्ञान है सो यह ज्ञानावरणके 
उदयसे हुआ । अच्छा और यह भज्ञान क्लेशरूप है। श्रव देखना कैसा-कैसा फुमामे फुंसा 
फूटता है ? श्रच्छा तो यह श्रज्ञान बचका कारण है क्या ? नहीं। यह ज्ञानकी कम्गेहूप अज्ञान 
भाव औदमिक होकर भी, क्लेशरूप होकर भी वधका कारण नही, क्योकि बधका कारण 
बलेश नही, किन्तु सक्‍लेश है। फिर पूछा गया कि यह क्लेशरूपता इस ग्रज्ञानभावमें किस 
कारणसे आयी है ? क्लेश होता कैसे है ? कहते है कि आनन्दगुणका घात होनेसे क्लेश होता 
है । तो इसका घात करता कौन है ? तो कहते है--श्राठो कमें | अच्छा भ्रब देखिये--तो 
फिर चर्चा हुई कि सुना तो हमने यह है, ग्रन्योमे लिखा है कि ज्ञानावरणकर्म ज्ञानगुणका 
घात करता । निमित्तनैमित्तिक परिभाषामे समझना-दर्शनावरण दर्शनगुणका घात करता | 
कोई कर्म इन आठोमे नही है कि किसको कद्दे कि यह कम आनन्‍्दका घात करता ? निर्श॑य 
की बात मिरखते जाना । कहते कि वेदनीय कर्म तो वह है जो आ्रानन्‍्दगुणका घात करे । तो 
उत्तर दिया कि वेदनीय कर्म आनन्दगुणका घात नही करता, किन्तु क्या करता कि दु.खक्े 
साधन और इष्ट अनिष्टके समागम उत्पन्त करता । आनन्दगुणका घात करने वाले तो आढों 
ही कर्म है। भले हो फिर उसमें छाँट बनेगी कि देखो जहां मोहनीय कर्म नष्ट हो भया वहाँ 
क्लेश नही है, चारो घातिया कर्म जहां नष्ट हो गएं, क्लेशका बनना नही रहा, पर सुक्ष्मतासे 
देखे तो आनन्द होता है, आत्मामे चारो ओरसे समृद्धि होती है और चूकि ये चारों भ्रघातियां 
कर्म उन घातिया कर्मोके दोस्त तो बहुत रहे आये, उत्तका सहभावी रहकर वे बलेशके 
साधन बने थे | उन अ्रघातिया कर्मोमे तो वह ऐब अब भी है। भले ही वे पुर्शातया असमर्थ 
है | यो झ्ाठो कर्मके उठयसे आनत्द गुणका घाव होता है । सो यहाँ जब श्राठो कमोके उदम 
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बताया ग्रानन्दका घात, तो वहाँ भी प्रश्न था कि कर्मोमें तो ज्ञानचात आदि भिन्‍न-भिन्‍न 
कार्य करनेकी णक्ति बतायी ? तो कहा--नही । कर्ममें दो प्रकारकी शक्तिया है-(१) सामान्य- 
शक्ति और (२) विशेषशक्ति । सामान्यशक्तिसे तो आन-दफा घात है और विशेषशक्तिसे जो 
आाठो कर्मोको जो जुदी-जुदी बात कही है सो है। तो ऐसे ही इत कपायोभे, प्रकृत्ियोमे, 
चारित्रमोहमें जो सामान्य शक्ति है वह तो असंयमको उत्पन्न वरती है और जो विशेषशक्ति 
है वह क्रोध, मान, माया, लोभको उत्पन्न करती है | तो चारित्रमोहमें दो प्रकारकी शक्तियाँ 
है--(१) असंयम करें और कषाये करे । देखो जिस कालमें कषाय है, क्रोध, मान, माया, 
लोभ, उस कालमे यह जीव श्रपनेमें नियंत्रित है क्या, अ्रतने स्वरूपप्े मग्त है क्या ? उससे 
हटा हुआ है. जीव तथा यह रूगा कहाँ है ? यह लगा है ज्ञानविकल्पमें । यह स्वभावते' हटा, 
यह तो है भ्रसंयम और विकल्प लगा है यह है कपाय्र | तो दोतो एक साथ हुए और विस 
का निमित्त पाकर हुए ? घारिव्रमोहके विपाकका । 
निमित्तनैमित्तिक भाव और एकत्वके प्रतिषादक नयोंका दिग्दशन--देखिये---यह 
प्रस्परका निमित्तनैमितिक भावका प्रतिपादत व्यवहारनय कर ॥ है और श्रध्यात्महृष्टि या 
निए्चयहृष्टि एक ही बस्तुको निरखकर प्रतिपादन करता है । भले ही एक वस्तुके प्रतिप,दत् 
वाले निश्चयनयमें जब अंतरग भर बहिरग दो तरहकी तुलनात्मक बात सामने आती है तो 
अंतरंग निपचय बहिरंग व्यवहार हो जाता है। जैसे अशुद्ध निश्चयनयने बताया कि जीच 
रागी है, शुद्ध निश्वयनयने बताया कि जीव केवलज्ञानी है। अ्रब इन दो का मुकाबला करते 
है तो शुद्ध निष्चयनयका विषय अतरंग विपय रहा और अशुद्ध निश्चयनयक्रा विषय बहिरग 
रहा | विकार तो लिया ना, तो यह व्यवहःर बन गया, किन्तु जब एक दृष्टि और सामने 
आती है कि जीवका तो चैदन्गरवभ,व है तो उसकी तुलनामें जीव केवलज्ञानी है । यह व्यव- 
हारका विषय बनता है। साधारण लक्षण की अपेक्षा एक ही वस्तुमे प्रतिपादन जो किया 
जाय वह निग्चयनय है, भ्रध्यात्मदृष्टि है और जो सम्पंके, घटना, भद सभी प्रकारके जो सही - 
वर्गांन है उन्हे व्यवहारनण करता है । जैसे कर्मोदयका निमित्त पाकर जीवने अपनेमे ज्ञान- 
विकल्प किया-पह घटना सच है कि भूठ ? सच है । वाहे वह हमारा इष्ट नही है भ्ौर ऐसा 
हमको चाहिए नही, उससे हमें हटब रु स्वछ्पमे मगत होना है, मगर हटना तो सही है । जैसे 
यहाँ प्रकाशभे हाथ किया तो नीचे जमीनमे छाया आयी, तो हाथका सामना पाकर यह 
जमीन छायारूप परिणम गई । यह बात सच है या सूठ ? है तो सच बात, मगर जब एक 
निश्चयहष्टि हो करेंगे तो वहाँ हम देखेंगे कि जमीन है, वह अभी तो अ्रधकाररूप था, प्रकाश 
रूप था, छायाहूप था, बस जल्दी जल्दी आया गया। य्ह दृष्टिसि वेखनेक तरंके ६ । जैसे 
से।पन हम दे _ण [लए ६ औ<८ 4७७ दो क्र ल-के [5छल २८ रहे है तो उनकी छाया उस 
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दर्षशमे प्रतिबिम्बित हो रही, भव हम वहाँ दर्पणको देख रहे और उसके भम्बन्धका विकला 
कुछ न 'नले तो यह क्‍या केवल दर्पणकी बात जानी नहीं जा सकती ? हम दर्पणको देख रहे 
ओर उसके सम्बन्धमे सब कुछ बता रहे। अरब ऐसा चित्रण हुग्ना दर्पणमें, दर्पगासे हुआ, 
दर्पणमे ही चलता, क्योकि वह एक दृष्टिमे दिखता है ना, इसलिए यह ही यह दिखेगा । जब 
हम चघटनाके मूडमे होगे तो यह देखेंगे कि वे च!र पाँच लड़के, उनका सम्बन्ध पाकर दर्पणमे 
मे प्रतिबिम्ब चल रहे है । बात सब पत्य है, किस २5मे देखो तो क्या मिरख होती है, किस 
मे देखें तो क्या निरख होती है'? 

प्रतिपक्षमपका विरोध से करके प्रयोजनवश विवर्षित नयकी प्रधानता करे 
स्थाह्रादशासनकी सस्समति--आत्महितैषो मुप्तुक्षु जनोका यह तरीका होता है कि उसके प्रति- 
पक्षी विषयोका प्रतिषेष नहीं करते, है ऐसा, कर प्रयोजनके वशसे जिस नयकी प्रधानतामे 
इसको स्वभाव दृष्टिकी सुगमता होती है उस नयको यह प्रधान करता- है और प्रतिपक्ष नयका 
विरोच करके एक नयकी प्रधानता रहे, किसी एक नयका ही आग्रह करे तो वह स्याद्राद जासन 
से बहिभूत है , बस यह ही कुञ्जो है । तभी तो आग्रहवश सांख्य वैशेषि+, मोमासक बोद्ध 
आदिक अनेक दर्शन प्रकट हो गए है । जैंसे यह वर्णन है #रह्माहैत । एक ब्रह्म है, स्वेव्यापक है, 
अपरिणामी है | श्रब देखिय्रे जब हम दृष्टि ऐसी ले जायेगे और इस तरह जायेंगे तो यद्यपि 
कुछ अदूभुत लगे ऐसी जगह दृष्टि गई कि जिससे कुछ अच्छा तो लगता है, क्योंकि बाहरके 
बहुत विकल्प हटे, बाहरकी बात बहुत दूर हुई तो अच्छा तो लगा, मगर वह वस्तुस्वरूप नहीं 
है । द्रव्याथिक नयका विरोध करके पर्यायको ही पूर्व वस्तु मानकर क्षणिकवाद हुश्ना है उसमे 
भी उमगें है किन्तु व।स्तविकता नहीं । वस्तुस्वरूप पूर्ण न होकर भी अच्छा लगनका दशायें 
हुआ करती है, मगर स्याह्वाद शासनने तो यह बताया कि तुम निरणुय पूरा रखो हर प्रकार 
से और फिर भागे बढ़नेके लिए जिवक्षित नयक्रो मुख्य करके चलो तो कही धोखा नही है, 
कही भी श्रपने को आपत्ति नहीं है और वास्तविक जा «.तें हैं वे सब सहज इसके बन जाया 
करती है । 

श्रसंयसकी औदधयिकताके कथनमे शैक्ष्य लक्ष्य---यहां चल रहा है घटनाका प्रकरण । 
ये औदयिक भाव असयम भाव किस प्रकार हुए ? तो चारित्रमोहके उदयसे दुःखोकी शक्तियां 
है। भ्रब उसमे यह बात दूसरी है [6 कही असयम उतना हा है कि जिसे हम सयभ।स्यम 
कहते, कही असयम उतना ही है कि जिसे हम यथाख्यात चारित्र नही कहते, महात्रत कहते, 
वहाँ पर भी तो अनियज्नित हैं । तो ये सब भेद क्यों पडे ? तो पड गए भेद । अनेक प्रकार 
की प्रकृतिया होती हैँ, जैसे---विष और हालाहल । भ्रब इनमे मदता और तीक्नता तो है ही । 
इस प्रकार यह अ्रसंयमभावकी उत्पत्ति होतों है। यह बात सुनकर क्या सोचन। है कि यह , 


| 
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प्रसयम मेरे लिए दुःखदायी है, यह मेरा स्व हप नहीं यह हठाये हट जायगा । क्यो मैं प्रकी 
श्रोर लगू, क्यो मै परको सुहावना मानू, क्यों असुहावना माँ ? कौन मेरे लिए बुरा, कौन 
भला ? जगतकी ये सब बातें जहां जैसी है वैसी है। मेरेमे तो मेरा सहज चैतन्यस्वरूप है, 
वही मेरा सर्वेस्व है। ऐसा निरखतेको उमगर इस झौदयिक भावकी चर्चामे होती है । 
अस्ति चारित्रमोहेषपि शक्तिड्वत निसगैतः । 
एक चासंयतत्व स्यांत्‌ कपायत्वमथापरम्‌ ॥११३०॥ 
चारित्रमोहकी शक्तिहयसे श्रस॑यतपने व कंषायका प्रादुभवि--चारित्रमोहमे जैसे कि 
श्रनन्तानुबंधी कषायमे दो शक्तियाँ है--सम्यक्त्वकी घातिनी व चारित्रकी घातिनी, इसी प्रकार 
चारित्रमोहमे दो शक्तिया निसगंसे (स्वभावतः) हैं कि कषाय बनना झौर असंयमभाव होना । 
तो ये दोनो बातें है ही । (१) स्वभावमें न लग पाना और (२) विकल्पमें लगता | सो यह 
बात स्वाभाविक ही है । जो बाहरी विकल्पोमे लगेगा वह स्वभावमें लगा हुत्ना कहाँ है ? तो 
ऐसे ही दो बातें वहाँ है ? जैसे श्रग्निमि कई करामात है--अकाश कर दे, जला दे'*' उसका 
रूप ही ऐसा है। ऐसे ही चारित्रमोहमें ये दो बातें निरूपित हैं कि इसके उदयमें यह जीव 
अथने स्वरूपसे हट गया और परविकल्पमे लग गया । देजी निमित्तभूत पदार्थ कोई एक 
अस्तित्व लिए हुए है हौवा आदिक जैसा तो कल्पना मात्र नदी -है । पर वहाँ यह बात सम- 
भनी है कि कर्ममें परका कतृत्व नही, वहाँ दो पदार्थोमि परस्पर कतृ कर्मेत्वपन्तां नही है। 
खास बात-यह जाननेकी है, क्योंकि दोनो एकान्तोंमे ही इसकी अ्रशुविधा है। ' कैसे ? * 
जहाँ हम यह जानें कि कर्मने जीवको रागी कर दिया तो अरब जीव विवश है, करे क्या ? यह 
खुद परिणमा नही, यह खुद बनता नही, जबरदस्ती क़रमने जीवकों रागी किया । जहाँ कतृ - 
कर्मत्वबुद्धि है उसमे यह उमंग कहाँसे आयग्रे कि मैं ऐसे स्वभावरूप हु और वह जो णरिणाम 
बन गया है वह निमित्तमात्र है, निमित्त पाकर बनता है । कही दूसरेने हमारा परिणाम नहीं 
किया । अगर मेरा परिणमन कोई दूसरा कर दे तो हम झपना परिणमन बदल कसे सकेंगे ? 
नो कर्ता कर्मेत्वकी बुद्धिसि अपने उगयोगकों हटानेही उम्रग नहीं श्रायी | इसी प्रकार अपने 
स्वरूपसे ही विकार झ्राया, मेरी सामर्थ्यते आया, मेरी योग्यतासे आया, निमित्तकी उपस्थिति 
की बया आवश्यकता ? मेरेमे ये चलते ही रहते है--डस तरहका अ्रंगर एकान्त हो भर वहा 
इस प्रतिपक्षीको यह पडी हो कि यह नैमित्तिक हैं उस प्रकारके कर्मोदयका निभित्त पाकर 
हुआ है, उस वातावरणमे बनता है. ऐसा कपायभाव उसको बिल्कुरा मिटा दें तो वहाँ यह ही 
्रसुविधा है कि जैसे एक दाशंनिक है जिसका यह सिद्धान्त है कि यह जीव अगर मुक्त भी 
हो जाय तो भी रागहेण मोहका श्रभाव नहीं होता. वहाँ रूम हो गया, उसी हो कहने है यह 
मुक्त हे गया, सयोंकि रागहेए तो इसका स्वस्त्प ह । रयश्रप बिना जीव सहेगा कै २? ऐसा 
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सानकर उनकी सुक्ति इस प्रकार की है कि बस हो गई सुक्ति, ऐसा एक दाशंनिकका सिद्धान्त 
है । जैसे अपने यहां बेक्रुण्ठमे उत्पन्न होना मानते, ग्रैत्रेयकम्रे उत्पन्न हो गए, मद कपाय है और 
उसकी वजहसे खूब आनन्द है, प्रसन्नता है, प्रवीचार' नही है, खूब मौजमें रहते है ३१ सागर 
तक । पर वह मुलसे भीतरका विकार कहाँ मिटा तो उनको उतने वर्ष बाद फिर ससारमे 
श्राना पडता है ऐसे ही एक सिद्धान्त है, दार्शनिक है, जिसका यह कथन है कि ज॑,वका स्वरूप 
हो है रागद्ेष । स्वरूपसे ही उठता है रागद्वेष | चह रागद्वेप कभी मिटेगा नही | भले ही 
उसकी मुक्ति हो गई, मगर कुड काल बाद ही उसे ससारमे आना पडेगा । उस तरहका 
विकार हमे स्वभावजन्य जंच जायगा। हम उसको हटानेकी उमग कहसे लायेंगे ? तो यह 
निर्मित्तनैमित्तिक भावका परिचय कहता है कि यह तो कमविपाककी भलक है, छाया मात्र 
है, प्रतिफलन है, तेरा स्वरूप नहीं है | तू अपने स्वरूपमे एक विशुद्ध चैतन्यमात्र है। हा तो 
बात यह चल रही है कि यह असंयमभाव यह हुआ है चारित्रमोहके उदयमे, जिसमे दो 
शक्तियाँ है। एक शक्तिपत तो यह असयतपना आया और एक शक्तिसे कषाय आया । इस 
ब,तकी सुनकर एक शंक्रा होती है, उसे कद रहे है । 
ननु चैच सति न्यायात्‌ तत्सख्या चाभिवद्धेनम । 
यथा घचारित्रमोहस्य भेदा. पड्विशति' स्फुटइ ॥११२३७ 

संयभावरण सानकर चारित्रमोहकी संख्या बढ़ानेकी एक शआाशड्ूभूा--शका यह 
उत्पन्न हुई कि चारित्रमोहक्के भेद बताये २५, मगर काम जब ये दो देखे जा रहे है कि कंषाय 
भी हुए और अ्रस॒यम भाव भी हुए तो फिर औदयिक भावोकी गणना बतानेमे थोडी सख्या 
रखनेकी कंजूसी क्यो की, असयम भी कह देते और. मझगडासा मिट जाता । इतना दिमाग 
पच्चो न करते याने चारित्रमोहके २५ भेद क्यो रखे ? एक असयमका घात करने वाली 
भो प्रकृति भी मानकर २६ सख्या कर देते । जब यह देखा गया है तब फिर उस चारित्रमोह 
की एक सख्या और बढा दो, याने २५ की जगह २६ कर दो । हाँ तो एक रख दीजिए 
संयमावरण । कुछ भी नाम रख दो | जब मान ही लिया कि चारित्रमोहमे दो प्रकारकी 
शक्तियां है और उन शक्तियोसे आ्रात्मामे दो श्रसर हो रहे है--एक तो भ्रसयम होना अर 
एक कषायभाव हांना । तब फिर चारित्रमोहके २६ भेद क्या ७ किए गए ? इसके उत्तरमे 
कहते है-- 

फ सत्य. यज्जातिभिन्नास्ता यत्र कार्माणवर्गेणा: । 

आलापापेक्षया सख्या तत्रेचान्यत्र न ववचित्‌ ॥६१३४॥। 
अ्रसंयस और कषायके निमित्तभृत चारित्रमोहमें जातिभिन्नताका श्रभाव:--कहते है 


कि तुम्हारी बात ठीक है थोडी, जब तक कि विचार न किया जाय, लेकिन कामशिवग्ण/ओ: _ 
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की ज,ति तो दूसरी नहीं है । जाति अगर होती तो भेद बढा दिए जाते, पर जाति तो एक 
है, उसमें शक्तिया दो प्रकारकी है--जैसे कि श्नन्तानुत्रधी कंषाय | जाति तो एक है उसमे 
शक्तिया दो है, जैसे कि विष, महाविप, हालाहल । तो विष एक हे, मगर उसमे गक्तियोके 
प्रकार बहुत है। प्रारघात करे श्रौर दु:खी करे, जैसे इसमें यहां दो बातें पायी जाती है, चीज 
तो वह एक है, विप तो वह एक ही है । केसे दो बात कही जाय कि इसकों दुख भी होता 
है ? यह जीव दुखी भी हुआ और प्राण भी गए इसके । तो कया वे दो विष है, विष तो दो 
नही है, वह तो एक ही है, मगर शक्तियाँ उसमे ऐसी दो हैं कि इसमें कार्य यहा बना । इसी 
प्रकार चारित्रमोहमें जो कार्माणवर्गणा है वह तो उसी जातिशी है, उनमे ये ठो शक्तिया है कि 
चारित्रमोहके उदय होनेपर असंयमभाव भी बने, कषायभाव भी बनें | देखियें--यह सब पर» 
भावोका वर्शुन चल रहा है । परभाव मायने क्या ! परपदार्थका निर्मित्त पाकर होने वाले 
भावकों कहते हैं परभाव । इसका चाभ परभाांव नही कि परपदार्थमे उपयोग जुटानेसे होने 
वाला भाव । यद्यपि वह भी परभाव हैं, मगर वह अव्याति अ्रतिव्याप्ति दोषसे रहित लक्षण 
नही है, क्योकि ऐसा भी उपयोग होता है कि जिसमे उपयोग परकी ओर नहीं जुटता भर 
विकार होता है, उन ॒विकारोको कहते है अबुद्धिपूर्वंक विकार । कही कर्ममे जुटनेसें विभाव 
नही होता, किन्तु विपग्रसाधनोमें जुटनेसे बुद्धिपूर्वक विकार होता है | जुटनेकी वात आश्रयभूत 
पदार्थमे है। कर्मविषाककों तो एकेरिद्रयसे लेकर भ्रसज्ञी जीव तक तो जानते नहीं । यहां कुछ 
जैन लोग जानते कि इतने प्रकारके कर्म है, पर कर्मविकारके निमित्तसे बिकार तो सबमे हो 
रहा है भ्रथ,त्‌ होता क्‍या है वहां ? वह अबुद्धिपुर्वक ही ज्ञेय होता । भलक हो गई, उपयोग 
उनसे छूटा नही, किन्तु जब एक विचित्रतां झायी है और ऐसा निमित्त्ैमित्तिक बवनके प्रसय 
मे है तो ये सब चीजें चलती है, इसलिए परभावका अर्थ ऐसा भी है जैसे कि समयसारमे कहते 
कि--एये सब्बे भावा पुग्गलद॒व्बपरिणामशिप्पण्णा अर्थात्‌ ये समस्त रागांदिक भाव पुदगल 
कर्मसे निष्पन्ष साव है अर्थात्‌ पुदुगल कर्मके उदयका निमित्त पाकर हुए भाव है, इसलिए ये 
प्रभाव हैं, मेरे स्वभाव भाव नहीं है । 
समस्त धर्मवचननोंका प्रयोजन व्वस्तावहृष्टि--देखिये हर एक दृष्टि, हर कथन इस 
श्रात्माका स्वभावाश्रय करानेके लिए हुआ्रा करती है श्न्यथा प्रयोजन क्‍या ? इस जीवका स्व॒« 
भावाश्रय बिना जगतमें कुछ भी दूसरा शरण नही है । कहा उपयोग दें, किसमें प्रेम बनायें 
कि मोक्षमुख मिले ? वहुत आ्ज्ञाकारी पुत्र हो, बहुत ही आपके सुखके निमित्तभूत हो, भ्रापकी 
बड़ो इज्जत सेठ करते हो, तिसपर भी उसकी दृष्टि; उसमे उपयोगका फंस न, उससे झपनेकों 
वडा भला मानना, सुखी समझता, यह तो प्रवृति है यह कष्टके लिए बनेगी । कभी तो वियोग 
होगा । उस समय क्या हो॥ कि सारे जीवनमें जितना सुख भोगा है, जिस इृष्टका आश्रय 
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कर फरके बडा मौज माना था, उससे भी ज्यादा दुःख उसके एक-दो मिनटके विछोहके समय्रे 
सें होगा । उस समय इतनी विह्वुलता मातेंगे कि व्रिकट -कर्मबन्ध होता और किसी किसीका 
तो हाट फेल भी हो जाता | तो आज जगतप्रे ऐसा कौनसा पशर्थ है कि जिसका सहारा लें, 
जिसके प्रति हम कुछ लगाव बनायें और हमको सुख मिल जायगा ? कोई पदार्थ ऐसा नहीं 
है । केवल अपने झाप अ्रन्त'प्रकाशमान जो सहजभाव है बस उसमे जो एक प्रतीति बनी या 
आस्या हुई कि मै यह हू, बस यह ही ठीक है, दूसरा कोई भी विकल्प, दूसरी कोई भी स्थिति 
हमारे लिए मददगार न बनेगी । इसलिए प्रत्येक वर्मंवचननका प्रयोजन ६ हर तरहसे जीवकी 
स्वभावहष्टि कराता, स्वभावाश्रपर करांना | समयसारते ही आख़वाधिकार पहले कहा, सग्वर 
विकार बादमे कहा ) एक आचायैकी हृष्टिसे, दूसरी टीकाकी हृष्टिसे वह श्राखवाधिकार भी 
सम्वर हो गया । श्रच्छे वर्शनकी दृष्टि क्या रही ? आप स्वभावका वर्णात करते जाइये--वर्णान 
करके और एक लटक लीजिए # वह जहाँ नही है वह भाव इस जीवको मिलता है । सारा 
व गुन करके आप सस्वरके प्रसगमे आयेगे । हाँ तो कह रहे थे क्रि प्रत्येक धर्म वचन एक भ्रपने 
स्वभाषका, मार्गका, सनन्‍्मागंका दर्शन करनेके लिए होता है। मान लो एक पापके ही स्वरूप 
का वर्णन है, श्राप उसे खूब सुनते जाइये । बस जरासा यह हेय है, जहाँ पाप नहीं है. वहां 
ही कल्याण है, इतनी शिक्षा और जोड़ दीजिये । वर्णन तो श्राप खूब करते जाइथे पापका, 
कुछ बात नही है । बस जरास। सुनते भरकी वात है। अज्ञानका वर्णान, दुःखका वर्णन, जाल 
का वर्णन, मायाका वर्शांन और फिर अन्‍्तमे जैसे राजा भोज भ्रपती कविता ब्रना रहे थे 
उसमे अपने ठैभवका वर्णान कर रहे थे। उसमे तोन चरण ॥ बन गए थे, पर वौथा चरण 
नही बन पा रहा था । मेरे ऐसी स्त्री है, ऐसे भाई बन्धु है, ऐसे नौकर है, ऐसी सेना है, 
ऐसे-ऐसे ठाठ है, सब कुछ दुहरा रहे थे। तब एक कवि जो कि चोरी करनेके लिए गया हुआा 
था, और राजा भोजके पलगके नीचे छिपा हुआ था, वह कट चौथा चरण बोल उठा--सम्मी- 
लने नयनयोत हि. किचिदस्ति । याने नेन्न बन्द हो जानेपर अर्थात्‌ मरण ,कर जानेपर ७ सैंब 
वैभव फिर कुछ नही रहते । लोग शक्ता करत क्रि प्रथमानुयोगने तो रानियोकरा ऐसा वर्शन, 
वैभवका ऐसा वर्णन, एक बडा भारी वर्शान हुप्रा, इतना-इतना ज्यादा वर्शान करनेकी बयां 
जुहरत थी ? अरे जरूरत यह थी कि इतना-इनना वर्णन पढ लेनेके बाद जब अन्तमे यह बात 

पढते कि ज्ञान भर वैराग्य जननेपर फिर इस सब वैभव॒कों ठुकरा दिया, उसे त्यागकर चले 

गए । तो उस सब वर्णनसे त्यागका महत्त्व वहाँ बढ जाता है। तो ये घमके वच। कोई भी 

व्यर्थ नहीं है। उससे दृष्टि अयनी ऐसी बनायें कि जिससे स्व्रभावहृष्टि बचे । 

नात्र तज्जातिभिजास्ता यत्र कार्माणवर्गशा । 
किन्तु शक्ति विशेषो5स्ति सोउपि जात्यल्वरात्मकः ॥११३ ५॥ 


गधा ११३४ ' है ४०६ 
; क्ंसेविपाकका निर्सित पाकर उठी हुई स्वयमें विपत्तिका निर्देशन--अपने आपपर 
गया बीत रही है; इसको अन्दरमे देखो । बाहरमें आत्मा नही है, त बाहरमे कुछ बीत्तती है, 
न बाहरके पदार्थसे आत्मामें कोई बात व्यतीत होती है। झात्मा अन्दर है, अपने प्रदेशमें हैं, 
अपने प्रदेशसे बाहर इंसका कोई कार्य नहीं होता । तो भ्रन्दरसे ही 'स्वभाव है कि मेरे पर 
क्या बात बीत रही है? शरीर तो यह रखा है । अष्ठ कमकि उदय है, आक्रमण है, कर्मों 
से घिरे है, यह भी बात ठीक है | है जहूर कर्म है। उनसे पिरे है, बंधनमें है । पर खुदकी 
बात तो देखो--खुदमें बयां बीत रही है ? यह तो एक ऊपरकी बात है। खुदमें बीत रहे है 
रागढेष मोहभाव याने ज्ञानकों इस ढंगसे छुपा देना, ज्ञानका इस तरहसे परिएणमन बना 
देना, विर्वुल्प बर्ना देना कि जिसमें यह जीव परमें आपा मानता, परको अरना मानता । 
ऐसा ज्ञान विकल्प बनता कि परपदार्थको ' अपना मानता । मेरे बच्चे बडे सुहावने लगते, 
भैरा घर कई खण्डका है, बड़े विस्तारका है, बडा सुहावना लगता है। भेरे परिजन बडे 
सुन्दर है, भ्राज्ञाकारी है, ऐसी बातें सोचना यह ही तो राग कहलाता । शौर ठेष क्‍या ? 
किसी परके बारेसे अपना विचार यो बनाना कि अमुक पेरा विरोधी है, मेरे कामसें 
बाधक है, यह कंब टले, कब हुटे, इस तरहकी बात सोचत्ता, ख्याल बनाना इसीका नाम तो 
“विरोध है। तो ख्याल ही तो बंबाया गया । वास्तविकता तो कुछ भी वहीं है । मकानको 
“यह सतना कि यह भेरा है, तो इस सोचनेसे मकान आपका हो जायगा वंया १ आपके 
भकानकी रजिस्ट्री तो होगी या जिस जमीनपर आपका मकान बना है उसकी तहसीलमें 
रजिस्ट्री होगी न ? हाँ है । मकानकी भी रजिस्ट्री है, नक्शा भी पास है म्युनिसपल्टीमे, 
इतनी तो. खास बात है, फिर मकान मेरा, कैसे नहीं ऐसा सोचा जा सकता। आप ही 
ऐसा सोच रहे । श्रगर यह बात भगवानके ज्ञानमे आ जाय कि मकात इसका है तो वह 
पक्की रजिस्ट्री कहलायंगी । नगरपालिका और तहसीलकी रजिस्ट्रीसी मकान आपका न 
बनेगा ? वैसे त बनेगा ? प्रथम तो यही का यही ले लो | सरकारको जरूरत पड़े तो किसीके 
भी मकानकों खाली करा सकती है । कानून है ऐसा । चाहे वह कौस्टकी जगह हो, चाहे सिटी 
मे हो, भूलमे बात है। अच्छा इसे भी जाने दो, मर हो गया तो छूट गया कि नहीं? 
रजिस्ट्री कहां आ्रापके साथ जातो ? शरीर जल गया, झात्मा भाग गया, अब कुछ भी न रहा । 
रजिस्ट्री श्रापके क्या काम श्रायी ? तो यह सब माया है, इसमें जो लगाव है, प्रीति है ऐस। 
जो ज्ञानविकल्प है यही एक विपत्ति है। हु 
विभावविषदारहित आ्ात्माको पूजनेका आदर ऋर उसका हेतु--भैया ! श्राप सब 
पञ्चपरमेष्ठियोंकी क्यों पूजत्ते कि उनपर विपत्ति नहीं है। वे अमीर है झरहंत भगवान ! 
ये अमीर हैं, मयोकि इनके विकल्प नहीं रहा, इनके आराकुलता नही है, भ्रज्ञान नही है । 
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अपने परमात्मस्वरूपसे ही इनका सम्बन्ध है। इनको वास्तविक आत्मवैभव प्राप्त हुआ है। 
ये अमीर है । लोकमे भी तो गरीब अ्रमीरका सहारा तकते है तो धर्मकार्यमे भी तो भ्रमीर 
का सहारा तको । संसारी जीव गरीब है, प्रभु अमीर है, यह अतर बंधनके होने न होनेका है । 
तो उन अमीरोकी (भगवान अरहतकी) हम उपासना करे । तो हम आपपर जो विपत्ति लगी 
है, उसकी यह चर्चा चल रही है इस ग्लोकमे कि यह विपत्ति बनी कैसे ? तो श्राप लोग 
जानते होगे, पढते भी है कि “ब्रष्टकर्म रिपु जोर, एक न काम करें-ये कर्म जो एक जोरदार 
है, जो ये शत्रु है, ये मेरी बरबादीके हेतुभूत है, तो उन श्रष्टकर्मोमे एक मोहनीय कम है । 
जशानावरण-जो भ्रात्माका ज्ञानगुण प्रकट न होने दे, दर्शनावरण-जो भात्मामे दर्शनगुणा प्रकट 
न होने दे, वेदनीय--जो श्रजुलजलूल बातोमे लगाकर आपके अनन्त आननन्‍्दकों मिटा दे । 
वेदनीयका काम-जो जीवमे मोह पेदा कर। दे, विपरीत हृष्टि करा दे झौर श्रायु-शरी रमे, जीव 
को रोके रहे । नामकर्म---जों शरीरकी नाना रचनायें बना दे, गोत्र कर्म--जो जीवको उच्च 
नीच कुलमे उत्पन्न करा दे, भ्रन्तराय---जो, दान लाभ, भोग, उपभोग वोय॑े श्रादिकमे भ्रापको 
विध्त पैदा करा दे, ये सब भअ्रष्टकर्मकी बातें है । 

दर्शनमोहके उदयसे मह॒ती विपत्ति---आठ कर्मोमे जो ,मोहनीय कर्म है, जिसके दो 
भेद है--(१) दर्शनमोहनीय, (२) चारित्रमोहनीय । हृष्टि विपरीत बन गई, यह दर्शन 
मोहके उदयसे । कोई समझे तो समभमे थोडे ही आता । जब खूब हैरान हो लेंगे तब समझ 
मे आयगा, ओह यह भूल हुई । यो हो समझमे नही झ्राता । एक गावके किनारे एक बढई 
रहता था। वह बडा मसखरा था। वहासे एक मुसाफिर निकला । उसे जाना था दुसरे 
गावको, तो उस ग़ावसे उसका रास्ता था। तो शुरू शुरूमे उस बढईका घर मिला, उसने 
उसने पूछा--क्यो भाई अम्ुक गावका रास्ता किषरसे गया ? तो रास्ता तो मानो था 
पश्चिममे श्रौर बता दिया दक्षिणमे और साथ ही यह भी कह दिया कि देखो इस गांवमे 
मसखरे बहुत है, सब उल्टो बात कहेंगे, तुम किसीकी मानना नहीं। उस बढईकी बातपर 
वह मुसाफिर विश्वास कर गया । जब दक्षिणकी गलीसे जा रहा था तो कई लोगोसे उसने 
रास्ता पूछा तो सभीने उस रास्तेको गलत बताया, पर मानी उसने किसीकी नहीं। समझ 
लिया क्रि बास्तवमें यहाके सब लोग मसखरे है, बढई ठीक ही बताता था । खैर वह काफी 
दूर निकल गया । जब श्रागे दूसरा गाव मिला, वहा उसने रास्ता पूछा तो लोगोने बताया 
कि तुम रास्ता भूल गये, उस गावका रास्ता तो उस पिछले गावसे पश्चिमकी श्रोरको जाता 
है। तो फिर उस मुसाफिरको वाषिस लौटकर आना पडा तब सही रास्ता पाया । तो मत- 
लब गह है कि जब दृष्टिमे यह बात भरा जाती भूट बाते प्रति कि यह सच्चो. बात, है तो उत्त 
पर क्तिनी बडी भारी विपत्ति है सो समभिये । यह ही तो यहा हो रहां है जीवोको । क्रोध 


धाज्मा ११३५ * ४१ 
करें वाला क्रोध कर रहा है दृश्षरोपर और'बीचमें कोई समझाने आता है कि भाई क्या बात 
है, बयों इस पर नाराज होते ? तो वह सोचता कि यह तो बडा अज्ञानी है, इसको कुछ पता 
नही, मैं जो कर रहा सो ठीक है। उसके ध्यानमें कभी नहीं आ्राता कि मेरेमे गलती चल रही 
'हैं। उल्टी बात करे, कषाय करे भ्रौर सोचे कि मैं बिल्कुल ठीक कर रहा । भच्छा बतलावो, 
रोज रोज धन बढ़ता है, धन पैदा करते है, हाथो गिनते है, मौज मानते है, ऐसा करते हुए 
कभी यह विचार चला क्या कि यह मेरी बड़ी गलती हो रही है | मै इस धनमे इतनी ममता 
कर रहा हू, इतनी उमंग रख रहा हु, इतनी. तृब्णा कर रहा हूं, यह तो मै गलती कर रहा 
हूं । तृष्णाका मुभमे स्वभाव नहीं है। मै तो अपने विजुद्ध ज्ञानस्वहूपमे ही दृष्टि लगाऊँ, यही 
काम मेरे करनेको पडा है, ऐसा किसी दिन मनमें आता है क्या ? सभी लोग अगने-प्रपने 
हृदयसे समझ लो । यह बात जान ले कि हम भूलकों सही समझ रहे है तो उसे कहते 
है महाभूल, और वह सुधारके मार्गमे न भ्रा पायगा याने भूलको जो सही समझता उसके 
सुधारका मार्ग श्राना कठिन है । लो यह क्‍या है ? यह दर्शनमोहनीय कमका उदय है और 
तहाँ यह शआ्रात्मा ऐवा बेहोश है । की 
विभावत्रिचारोंमें श्रनर्थकारिता--अच्छा किप्ती के दर्शममोह न हो तो भी 

केंषाय जगती है, और दर्शनमोह वालेको भी कषाय जगती है। तो क्रोध, मान, माया, 
लोभ ये क्यों होते ? चारित्रमोहका उदय है, उस निमित्तको पाकर जीवसें ऐसा ज्ञानविकल्प 
जगा करता है । यहाँ जरा अ्रपनेपर दया करना श्र एक बांतकों अपना लेना कि जो कुछ 
भुभपर गुजर रहा है कोई विकल्त ख्यालात विचार यह सब एक छाया माया नैमित्तिक व्यर्थ 
की बात है, .मेरा स्वभाव नही है। वहाँ कभी अहकार न लेना चाहिए कि मैं बड़ा विचारक 
ह, मेरेको बड़ी ऋद्धि है। मै बहुत सोच विचारकर सब काम करता हूं। अरे उन सोच 
विचारोका क्‍या करें वे गलत है सोच विचार । एक सेठ था, सो देहांतकी बात है । वह प्रति' 
दिन सवेरे भ्रपने द्वारके चबूतरे पर बैठकर दातुन किया करता था । पहले रिवाज इसी तरह 
का था। आजकलकी जैसी मंजन करनेकी पद्धति न थो। नीमकी डाल तोड़कर उसको 
दातूनसे मंजन किया करते थे । उसमे एक प्राकृतिक गुण भी था, स्वास्थ्यकी दृष्टिसे भी बह 
एद्गति ठीक थी । तो वह सेठ प्रतिदिन प्रातःकाल भ्रपने द्वारके चबूत्तरेपर बैठकर दातून किया 
करता था और उसी समय वहाँसे कोई ५जाबीने हरियाणा जैसी नेश्लकी भेंस' रोज रोज 
निकला करती थी । उस भैसकी सीगें बडी सुहावनी लगती थी। वह सेठ उस भैसकी सीगें 
देखकर अति प्रसन्न होता था और चाहता था कि यदि ऐसी ही सीगें मेरे सिरपर लगी होतीं 
तो मैं भी कितना सुन्दर लगता ? इस तरहसे देखते और विचारते हुए करीब ६ माह बोत 
गए। एक दित उससे न रहा गया, सल्‍च, कि भ्रव थो सीगे लगा हो लेना चाहि4 | सा जब 
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भैस सामनेसे निकली, उस सेठने उठकर भैसकी सीगोमे अ्रपना मस्तक भिडा दिया, भेसके गले 
से लिपट गया | वह भैस डरकर भागी । सेठ मजबूतीसे गर्देन पकड़े तथा सिरसे सिर भिडाये 
था । वह बडा लहु-लोहान हो गया । करीब आधा फर्लाग दूरपर जाकर वह भैंससे अलग 
हो पाया | काफी चोट भी आरा गई । बडा शिथिल सा हो गया । वहा लोग जुड़े, पूछ बैठे कि 
सेठजी क्या बात हो गई ? तुमने बिना विचारे यह काम क्यों कर डाला ? तो सेठने कहा- 
भाई हमने यह काम बिना विचारे नहीं किथा । हमने पहले ६ माह तक विचार किया तब 
यह काम किया | श्रे वहा तो ६ माह ही बिचार किया, पर इस जीवने तो परपदार्थकि 
बारेमे अनादिकालसे अ्रव तक खूब विचार किया। पर विचार किया मोहका ? कोई हित- 
कारी विचार नही किया, जिससे यह जीव अनादिकालप्े श्र4 तक परेशान हो रहा है । 
पारतस्त्रयके रहस्पके परिचयमें सनन्‍्मार्गकी उपलब्धि--यहाँ परेशानी जो हो रही है 
यह क्या है ? इसको सही जान जावे तो परेशानी दूर हो जायगी । लोग तो भ्रपनी सुख 
शान्तिके लिए बडे-बडे कष्ट सहते है। दश विदशमें भ्रमण करते, श्रनेक प्रकारके कष्ट उठाते, 
पर सुख शान्ति नहीं पाते । श्ररे शव जरा एक वार ऐसा! भी तो पौरुष करे, जाने तो सही 
कि परके बारेमे जितने ख्यालात होते है, यह सब कर्मकी छाया है, मेरा स्वरूप नहीं है । 
मैं दुसरेकी छायामे क्यों रम्‌, क्या जरूरत पड़ी ? जीवम कर्मजालकी मायाजालकी णड़ तो 
काटो । आ्रापको अपनेमे बसा हुआ यह ज्ञानदर्शन स्वरूप, सहज आनन्‍्दमयी यह परमात्म- 
स्वरूप आपके अनुभवमे भ्रायगा और आप आनन्द पायेगे । जो पुरुष यहाँक्ी मापासे, छामासे, 
कर्मरससे बढ रहा शौर अपनेको मान रहा तो वह पुरुष तीर्थंकर प्रभ्ुके गुणा भी गा रहा, 
फिर भी यह बात बैठती नहीं कि वह १॥प्रह, यह परका लगाव, इस ओरका ख्याल, यह 
सारो विपत्ति है, इन सबको त्यागकर निर्भार होश्नो | कहते ना--जैसे नाक छिनक दिया। 
नाटक समयसारमे एक हृशन्त श्राया, जो नाक छिनक दो तो उस 'छिनकी हुई नाककों कोई 
लौटकर देखता है क्या कि कहाँ पड़ी, कैसे पडो ? कोई उसकी शोर दृष्टि भी करता है क्या ? 
नाक छिनक दी, दूर कर दी, उससे हट गए, 5ससे मुख मोड लिया, भीतरमे नाक साफ हो 
गई, ऐसा अनुभव्र करेते और शअ्रपनेमे एक श्रच्छासा महसूस करते | तो जिन तीर्थंकरोने, 
जिन्‍्होने इस परिग्रहका त्याग किया सो नाक छिनकनेको तरह त्याग दिया, उनकी ओर फिर 
मुडे भी नही । अ्रकेले रहे, जगलमे रहे । अपने प्रभुुसे वात की, अपने स्वरूपसें बात की, पर 
भोगे हुए भोगोका स्मरण तक नहीं किया | तो इस विभूतिको _त्यागकर वे प्रश्न बने और 
अतत्तम्रानन्‍्द का स्वाद जिसके ध्यानमे आ गया उसको यह परिग्रह और यह सब जाल लिप- 
टठाव ये सब उसे भार लगेंगे कि मै गल्तीपर हू । देखो करनेकी बात और श्रद्धाकी बात और 
याने श्रद्धाके अनुरूप हम पूरे नही चल पाते, फिर भी ज्ञानीकी श्रद्धा भ्रडिग हैं, परिस्वितिमे 


गया ११३१ हि ४१३ 


कर रहे । ज्ञान यदि इस श्रद्धोसे भर गया कि मेरा स्वरूप तो समस्त परपदार्थोंसे विविक्त 
केवल चैतन्यस्वरूप है तो उस पुरुषकी बात वह सही है । क्‍या करें, दुकान करनी पडती है, 
घरमें रहते है तो घरके सब काम करने पड़ते है, मगर उसकी भ्रद्धामे यह बात रहती कि यह 
सब मेरो गलती है । ये सब काम करना मेरा कतंव्य न था। अपने आत्माका स्वरूप क्या है, 
उसपर हृष्टि रखकर यह बात कही कि अपने स्वरूपकी सुध छोड़कर जो जो भी काम जो-जो 
भी स्यालात करते है वे सब हमारी गलतियाँ है। गल्तियोको करना पड रहा है । करना न 
चाहिए । ऐसा होता है बया ? हाँ होता है। देखो एक कैदीको जेलके अन्दर चक्की पीसनी 
पडती है । सिपाहियोके हटरके डरसे सारे काम करने पडते है, फिर भी उसके चित्तमे सदा 
यह बात बसी रहा करती कि यह मेरे करनेक काम न था। यह तो मुझे करना पड रहा 
है। बस यही बात ज्ञांनी गृहस्थकी है। उसके सम्यग्ज्ञानका उदय हुआ, अपने श्रन्तः बसे हुए 
सहज परमात्मतत्वका उदथ हुश्रा, अब वह यही चाहता है कि मुक्े तो स्वभावमग्नता ही 
चाहिये । अन्य तो यह सब कुछ परिस्थितिवश करना पड रहा है। मेरा कर्तव्य यह न था । 
मेरा कर्तव्य था सहजस्वभावका आ्राश्नय करना और कुछ करने लायक मेरा काम नही है । 

जीवनसें शीक्र शिवोपाय बनानेमें बुद्धिपानी--देखो काम कर रहे काम, चल-फिर 
रहे है, पर भ्रचानक किसीकी मृत्यु हो जाय तो लोग तो पीछे कहते कि देखो भ्रभी तो वह 
छोटी ही उम्रका था, वह कैसा अ्रसमयमें मर गया । अरे उसका क्‍या सोचते, यही हालत हम. 
सबकी है । क्या एक-दो दिन भी जीवित रहनेकी बात कोई हृढ़तापुर्वक कह सकता ? प्रायः 
सभी लोग यह सोचते है कि अभी तो हमें बीसो वर्ष तक जिन्दा रहना है, पर उनका यह 
सोचना क्या सही है ? श्रे मृत्युका कोई भरोसा नही ? अचानक ही किसी भी समय मृत्यु 
हो सकतो है । तो यो समभिये कि मानों यह काल यम मृत्यु हमारे सिरपर मंडरा रही है । 
ने जाने किस दिन यह दबोच दे ? “जगत चबेना कालका, कुछ मुखमे कुछ गोद । विषयभोग 
के साधनहि, मूरख माने मोद ॥” यह सारा ससारी प्राणी कालका चबेना बन रहा है। जैसे 
गोदकी फ्ोलीमे चबेना लेकर चबाते तो कुछ चने कोलीमे रहते, कुछ मुखमे । थोड़ी ही देरमे 
भोलीमे रखा हुआं चबेना भी सुल्षमे जाने वाला है, ठीक ऐसे ही ये सप्षारी प्राणी भी काल 
के सम्गुल् खडे है । कुछ जीव कालके द्वारा ग्रस लिए गए है और कुछ कुछ ही समय बाद ; 
' भेसे जाने वाले है। तो यो मानो कि ये संसारो प्राणी कालको गोदमें बैठे हुए है, इनकी चुछ 
बैर नही है । ऐसी हालत है इस सप्षारी मोहों प्राणीकी । फिर भी आश्चये है कि यह इन 
विषयभोगके सावनोमे मौज सातता है । अ्रपन आपको विवयकषायोमे लगा करके अशुभोवयो । 
ये फसा करके यह प्राणी बड़ा हर्ष मान रहा है । हिंसा सचके होते है । जैसे यहाँ ऐस है . 
नं! कि कोई सस्ती जाज ले श्रा५ तो थोड़े आ दनाम व, हूट-फूट ज,तोी, -गड जाती और 
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जरा वुछ अच्छी कीमती चीज ले लिया तो वह बहुत दिनो तक चलती है | तो यहाँ सुख़ 
दूं खका भी हिसाब बरावर है | कोई एक वर्ष तक भोग बविपयोंका खूब सुख पवि । पा लो 
बच्चू, जैसे मानो कोई कहता हो नैपत्थमे, कर लो खूब मौज, पर कुछ ही समय बाद वह 
उससे कई गुना दुःख देकर जायगा। तो जितना यहाँ सुख माना उससे भी ज्यादा दुख 
भोगा । तो ससारके इन बाह्य पदार्थोको निरखकर खुश मत हो कि मैं तो बडा अच्छा हू, मुझे 
बडा सुख है, बडा मौज है ?' 'अरे यह सुख, यह मौज तो बडा दुःख देकर जायगा, इससे 
प्रीति मत करो। प्रीति करो उस अरहंत सिद्ध प्रभु जैसे आनन्‍्दसे । वही आनन्द मुभमे 
प्रकट हो । इन बाहरी पदार्थोसे अपना महत्त्व न समझें । ऐसी बात दृष्टिमे बिताये रहे तो 
भला होगा, शान्ति मिलेगी, सनन्‍्मार्ग मिलिगा। शौर जो बेहोशी रहेगी तो इस तरह कष्ट 
होगा, विपत्ति मिलती रहेगी । यह किस कारणसे है ? चारित्रमोहसे । अच्छा तो चारित्रमोह 
के दो काम है--एक तो कपाय करना और दूसरा--संयम न पालना याने भ्रसयम होना । 
तो वह चारित्रमोह तो एक ही है, मगर शक्तियाँ भिन्‍न है । वे जातिमे दो नही है कि इससे 
तो भ्रसयम बना भर इससे कपाय बनी । एक ही मोहप्रकृतिमे ये शक्तियाँ हैं,कि एक शक्ति 
से भ्रसंयम बनें और एक शक्तिसे कषाय बने । चीज एक है। वहाँ दो प्रकारकी कार्माणवर्ग- 
णायें नही है, किन्तु उनमे शक्ति इस प्रकारकी है और वे शक्तियाँ एक श्रलग प्रकारकी जात्य- 
तर मांयने एक ऐसी दोमुखी शक्ति है कि दोनों काम हो रहे कपायमोहके उदयमे | कषाय 
चल रही है और स्वरूपसे हट भी रहे है, स्वरूपमे लग नही पा रहे, यह विपत्ति है हम 
अ्राप पर । यह कैसे मिटे, इसका उपाय तो बनाझ्रो । बस सत्सग, स्वाध्याय, श्रात्मचिन्तन, 
आत्ममनन यह ही एक इस विपत्तिको मिटायेगा, दूसरा कोई विपत्तिको नहीं मिटा सकता । 
तत्र यज्ञाम कालुष्यथ कषाया. रयु' स्वलक्षणम । 
व्रताभावात्मकी भावों जीवस्यासयमों मतः ॥११३६।॥। 

कष।य और श्रसंयमक्रा स्वरूप--प्रकरण यह चल रहा है कि असयमभाव भ्रौर 
कषायभाव--ये दोनो चारित्रमो,नीय कर्मके उदयसे होते है। ता चारित्रमोहमे ऐसी शक्ति है 
दो प्रकारक्नी कि एक शक्तिसे तो जीवमें श्रसयम बने और एक, शक्तित्ते जीवम कषाय बने । 
वे असंयम और कपाय क्‍या चीज है ? जो परिणामोमे कलुपता है वह तो कहलाती है 
कषाय--क्रोध, मान, माया, लोभ । ऐसा जो कोई कलुष परिणाम है उसका नाम है कपाय, 
और जो ब्रतका अभात्र है, क्त नही कर पाता है, ऐसे ब्रतके अभावका नाम है असंयम,। एक 
दृशान्त ले लो, जैसे आपका हाथ घुटनेपर रखा है श्रौर उठाकर चौकी पर मारा तो दो काम 
हुए कि नहीं ? क्‍या कि हाथका अ्लग,होना । जहाँ रखा था हाथ वहांसे अलग हुप्ा और 
चौकीपर लग गया तो जब यह जीव परिणाममे कलुषता करता है तो दो बातें हुई कि नही ? , 
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प्रपनें स्वभावसे चिगे गया और कलुषतामे लग गया । तो जो कलुषता है वह तो है कषाय 
,और जो स्वभावसे हट गया है वह है संयम । श्रब ये दोनो भाव इस जीवका कल्याण करने 
वाले है, क्योकि कषाय हो गई, कलुषता हो गई; क्रोष, मान, माया, लोभ जग गया तो यह 
जीव चैनमे रहता है या बेचैन ? सभीको श्रनुभव है ? जिस समय गुस्सा होता उस समय यह 
बेचैन हो जाता, इसकी श्रांखे लाल हो जाती है, मुख फडफडाने लगता है, बोल साफ नही 
निकलता तो यह बया कोई शान्तिका ढंग है? ऐसी ही हर एक कषायकी बात है । जिस 
समय जीव मान कषाय कर रहा है, भ्रपनेंमें ऐंठ रहा है, शरीर तन रहा है, आँख भौ और 
तरहके हो रहे है, दूसरोके प्रति तुच्छताका भाव बन रहा है तो उसमे इसे शान्ति मिल रहो 
या अ्रशान्ति ? अशान्ति मिल रही । जो कोई मायाचार करता है उसका दिल ठिकाने नहीं 
रहता । थोड़ी ही देरमे यहु शल्य फिर वह शल्य । इसकी चिन्तामे, इसकी उधेड-बुनमें रहता 
है । तो जो छल करता है उसको शान्ति रहती या अशान्ति ? जो तृष्णाके रगमे रंग रहा, 
लोभ कषायमे पड़ा, उसे शान्ति है कि झशान्ति ? तो झट कह देंगे कि अ्रशान्ति, पर दिलमे 
ऐसा नही लेते कि फिर क्‍यों ऐसी कषाय करना ? घरमे रहते, धंधा करते, यह तो घरमे 
रहनेके कारण कतंव्य है, मगर परिणाममे भीतरमे यह समभते कि मेरा सर्वस्व तो यह धन 
है, यह ही मेरा प्राण है, इस तरहका भीतरमे भांव बनना--गह कहलाता है लोभकषायका 
रंग। तो कषायमें यह जीव बेचैन होता है। श्रच्छा श्ौर जहाँ अ्रसंयम है वहां भी बेचैनी 
है, श्रपते स्वरूपसे हटे हुए है। तो जैसे पानीसे हटकर मछली जमीनपर पड़ जाय तो वह 
पड़फती है, ऐसे ही यह जीब, यह उपयोग अपने स्वभावसे हटकर कलुपतामे पड ग्रया, केंपाय- 
भूमिपर भ्रा गया वह उपयोग बेचैन होता है, तड़फता है । तो असयमभाव भी जीवके लिए 
कष्ट है श्लौर कषाय जीवके लिए कष्ट है । ये दो बाते होती है दुःखदायी और ये सब हो रही 
हैं चारित्रमोहनीय कर्मके उदयसे । 
एतद्ह्वेत्तस्य हेतुत्व॑ स्यथाच्छक्तिदेतैककरमरा: । 
चारित्रमोहनीयस्य नेतरस्थ मनायपि ॥११६७॥ 
अ्रसंयम झौर कषाय दोनोंका निमित्त शक्तिद्रयोपेत चारित्रमोहका उदय--ये दो बाते 
हैं; ना जो ऊपर कहा--प्रसंयम श्लौर कषाय । तो इन दोनो बातोके होनेका कारण यह है 
कि इस चारित्रमोहनीय कर्ममे दो शक्तियाँ हे--एक सामान्यगक्ति कौर एक विशेषजश्क्ति। 
सामान्यशक्तिसे तो अ्रसयम वन रहा और विशेषणक्तिसे कपाय जग रहो | यह काम आर 
डुपरेका नही, चारित्रमोहकी ही वात हे । देखो श्राठो कमोमे सरदार कीनना छर्म है ? मोह- 
नीय कम । और मोहनीय कर्मसे नी परिवार बहुत है । जैसे बहते है मा कि हमारे भांदसे 
पह आदमी , रूप है, हमारे घरमसे यह आदमी सुरुष है । अच्छा, और जस चस्पें आदमों बहस 
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है तो कहते है कि इस घरमे अम्रुक आदमी मुख्य है। तो आठो कर्ममें मोहनीयकर्म सरदोर 
है । सरदार कहा तो कोई श्रच्छी बात नही समझना । सरदार प्रजा, पार्टी, डाकुओ, वेईमानो 
का भी होता, तो सरदार तो सबमे हीता है । तो आठ कर्मोमें जो सरदार मोहनीय है उसके 
अर्थ यह है कि जब तक मोहनीय कर्म ज्वलंत रहता है, जीवित रहता है तब तक उसके साथ 
सातो कर्म पनपते है, हरे होते है और जहाँ मोहनीय कर्म नष्ट हो जाता है तो बंस इन सब 
कर्मोका विनाश होना शुरू होने लगता है, इसेलिए यह सरदार है | जैसे सेनापतिके मरनेपेर 
सेनाके हौंसले नष्ट होते है ऐसे ही मोहनीय कर्मके नष्ट होनेपर पूरी कर्म ग्रुत्यियाँ उखड जाती 
है । और मोहनीयकमंमें भी सरदार कौन है ? दर्शनमोहनीय, जो सम्यक्त्वका घात करता 
झौर दर्शनमोहनीयमे भी सरदार कौन है ? मिथ्यात्वप्रकृति । मिथ्यात्वके नष्ट होनेपर फिर 
सभी नष्ट हो जाते है । तो ये जो दो बाते हुई---प्रसयम और कषाय, तो ये दोनो चारित्रमोह 
के उदयसे होते है । ऐसा जीनकर क्या सोचना कि .मुझपर जो गडबड़ी श्रायी है, असयम, 
कषाय, कलुषता, ये सब कर्मके उदयसे है। मेरे स्वरूपसें नही 'उठे । मुझपर तो यह बोझ श्रा 
गया। है भेरा हो परिणमन ज्ञानविकल्प, मगर यह शभ्रौदयिक है, इसमे श्रीति न करना, श्रौ 
जो निजस्वरूप है उसमे प्रीति करना । 
यौगपत्य हयोरेव कपाय|सयतत्वयो: । 
सम शक्तिहयस्थोच्चै: कर्मणो5स्य तथोदयात्‌ ॥११३४८।॥। * 

शक्तिद्योपेत चारित्रमोहके विपाक समय भी ज्ञानवलसे विभावकों पछाड़ दिये जाने 
को संभवता--कषाय और असंयम, ये दोनो एक साथ है । स्वभावसे हंटे हुए रहना भौर 
कलुष परिणाम रहना, ये दोनो एक साथ है। सो एक साथ ही उस चारिन्नमोहनीयमे दो 
जक्तियाँ है । ऐसा नही है कि जब असंयमकी शक्ति काम कर रही हो तो कषायकी शक्ति 
खाली बैठे । दोनो शक्तियाँ एक साथ है और दोनोका एक साथ काम हो रहा है । चारित्रमोह 
का उदय ऐसा बलिष्ट है। देखो यद्यपि प्रत्येक द्रव्य स्वतंत्र है, किसीकी परिणति किसीमे नही 
जाती । सब अपने-अपनेमे परिणाम रहे है । एक द्रव्य दूसरे द्रव्यकी परिणति नही कर पाता, 
लेकिन जो विकार होते है, विषम परिणाम होते है वे किसी न किसी पर-उपाधिका जो निमित्त 
हो उसके सान्निध्यमे ही होता हैं। तो ये विकार सब इस कर्मके सान्निध्यमे हो रहे । बाते 
दोनो मानती होगी । करता यह जीव ही अपना काम । विकार करे, कुछ करे। करना हो 
पाता है कर्मके उदयमे । इत दोनो बातोमे एकक्रों मना करके तो देखो--कितना दोष आता 
है ? मगर कोई कहे कि कषायादि जीवफ़े परिस्णाम नहीं है कर्म ही करता है अपने. आप सब 
कुछ, तो किर जीवको कुछ मौका न मिला, क्योंकि खुद तो कर नेही पाता । पमे ही सब 
कर रहा तो विकार कैसे मिटेंगे ? और यह म,ना जाय कि जीवमे अपने श्राप हो 'रहे हैं 


[रथ।' १११८ ४१७ 

कपाय, कर्मके उद्यक्री क्या जहरत ? उसका नाम मत लो | अच्छा तो जब केवन जी*के 
स्वरूपसे ही हो रहे विकार तो वे स्वभाव बन जायेंगे, क्योकि अपने स्वरूपसे हुए, अपने श्राप 
हुए, परके सम्बष बिना हुए तो वे स्वभाव बन गए । जब विकार जीवके स्वभाव बन गए तो 
मिटेंगे कैसे ? तो असली बात यह ही है । कमंके उदयका। सन्निधान पाकर जीव अपनेमें 
विकार-परिणमन करता है | इसको कहते है निम्त्तितैमित्तिक योग । ऐस। माननेमे दो बाते 
आयी । भरे मैने श्रपनी कायरतासे विकार किया । भ्रब मै विकारको न होने दूग, | यह तो 
औदमिक है। मैं तो अपने स्वभावमें ही रहुगा । जब स्वभावकी सुब होती है तो यह बल 
प्रकट हो जाता है। एक ऐसी कहावत है कि कोई क्षत्रियक्रा लडका था और कोई बजियाका 
लडका'। दोनो लड़ रहे थे तो बनियाका लडका था मोटा-ताजा बलवानसा तो उसने उस 
लडकेको पटक दिया और छातीपर बैठ गया । सो वह लडका बैठ तो गया, नीचे तो पडा, 
पर थोडी देरमे पूछता है कि भाई तुम किसके लड़के हो ? तो बह बोला कि मै बनियेका 
लड़का हु । तो इतनी बात सुनकर भीतरसे ऐसी तेज उमग उठी क्रि भरे मै तो क्षत्रियक्रा बेटा 
तो ऐसी ताकत लगाया कि उसे नीचे कर दिय्रा। तो ऐसे हो ये कर्मोके उदय, भावकर्म, 
इन्होने दाब रखा इस आत्माको | पर कभी यह शभात्मा पूछ तो देवे कि तुम किसके हो ? तो 
उत्तर मिलेगा कि ये जड़कर्मके है, पुदुगलकर्मके हैं, भौर मै परमात्माकी जातिका स्वभावक्ा 
हू । जहाँ यह ध्यानमें भ्राया कि आत्मासे ऐसा बल प्रकट होता कि मैं परमात्मस्व्ररू५ भगवान 
आत्मा और मुझपर ये कर्म लद जाये, विकार लद जायें, फल देंगे। जो एक भीतरसे ऐसा 
सोचा गया तो बस विभावोकी पछाड हो गई, स्वभावक्री उमग जगी। 


कायरता तजकर प्रात्मशौर्यंमें उमंग लपेका श्रनुरोध--भाई श्रभी यह ही कमी है 
कि स्वभावकी उमंग नही बन रही जो ढग चला आया है घरमें मो..कां, ममताका । बूढ़े हो 
गए, नातो-पोते वगैरा हो गए, उनको देखकर खुश हो रहे, भीतरसे बड़ी मौज मान रहे कि 
मै बडा हरा-भरा हो गया । हमे कुछ चिन्ता नहीं ” । भरे कहते कि चिन्ता नही श्ौर काम 
कर रहे चिन्ताका ही। अरे जो ममता है, लगाव है वही तो दुःख है | पहले ऐसा रिवाज था 
कि जब कोई घरका बुजुर्ग मर जाता था तो उसके साथमे चितापर एक सोनेकी नसनी बना- 
कर रखते थे । चाहे तोला भरह्ी या दो-चार श्रानेकी ही सही | क्यो रखते थे ? तो यो 
रखते थे कि यह्‌ बूढा बडा भाग्यवान निकला, इसने नाती-पोता, बड़पोता, सब्पोता आदि 
सब देखे तो यह इस सोनेकी नसैनीपर चढकर स्वर्ग पहुच जायगा, पर उन्हें यह नही मालुम 
कि यह नसैनी चढनेके भी काममें आती है और उतरनेके भी । सो आप समझ लो कि जिस 
दूढेने अडका, नाता-पाता, बडपोता, सडथाता %.दि. सभीमे नोह बसाया तो उसके लिए वह 
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४ाप पड्चाध्यायी श्रवचन पंचनश भाग 
नसैनी उ.प्र चढ़नेंका काम करेगी या नीचे उतरनेका । यह तो नीचे उतरनेका ही काम करेगी । 
यहाँ नीचे उतरनेका श्रर्थ नरकोमे जानेसे है । उसमे तो इस शआ्रात्माकी वरबादी होती है । इस 
श्रात्मादी रक्षा करमेकी उमग विश्ने ही जानी पुरुषको होती है। नहीं तो जैसी वरवबांदी 
्रभी तक करते झ्राये वैसी ही बरबादी प्रागे बःरते चले जावेंगे। जरा भी नहीं चेतते कि 
भाई जगतमे जो कुछ दिख रहा है यह सब कोरा मायाजाल है । यहाँका एक जरासा कण भी 
श्रापका साथी न होगा । आप तो अपना काम करो, अपने ग्रात्माकी सुध लो। आत्मामे अपने 
अनन्तभ्रानन्द स्वभावकों देखो पौर धीरज धरो, प्रसन्न होवो | हम तो सुखी हैँ, शान्‍्त है, 
कोई कष्ट नही । जो हमारा आत्मा है वह पुराका पूरा हमारे पास है, इसमे बाहरसे डेला 
पत्थर नहीं आते, ऐसा अपने आपको देखें सो जीवत सफल होगा, कर्म कटेंगे, भविष्य सुध- 
रेगा, और न क्रिया जाय यह काम, मोह मोहमे ही रहा जाय तो बस उसके लिए तो नर्सनी 
नीच उत',रनेके लिए साथ- रहेगी । 
अस्ति तन्नापि दृष्टा्त कर्मानस्तानुबन्धि यत्‌ । 
घातिशक्तिद्योपेत मोहन हृक्चरित्रयो" ॥११३६।॥ 
बात यह चल रही थी कि जीवमे भ्रसंयम और कषाय, ये दोनों भाव चल रहे है । 
उसका कारण है चारित्रमोहका उदय | तो एक क्ममे ठो तरहकी गक्तियाँ होती है--बँंया ” 
तो इस गाथामे दृशन्त देकर समर्थन किया है कि देखो जैसे अ्रनन्‍्तानुबंधी कषाय प्रकृति हैं 
ना ? उसमे दो शक्तियाँ पडी है--कैसी दो शक्तियाँ कि एक शक्तिसे तो सम्यक्त्वका चातति 
होता और एक शक्तिसे चारित्रका घात होता । तो जैसे अ्रनन्तानुबधी प्रकृतिमे दो शक्तियां 
है--(१) सम्यक्त्वका घात करे, (२) चारित्रका घात करे । मायने स्वरूपाचरण रच भी स्व- 
रूपात्रण वाला नहीं हो सकता, तो ऐसे ही चारित्रमोहमे दो गक्तियाँ है--(१) असयमको 
उत्पन्न करे और (२) कषायभावको उत्पन्न करे । जैसे अग्तिमे कई शक्तिया हैं--अकाग कर 
देवे, जला देवे**तो पदार्थोमें होती है भिन्न-भिन्न शक्तिया । तो यो चारित्रमोहके उदयमे जीव 
को दो प्रकारकी विपत्ति होती है । यह विपति है ना खुदमे । निरीक्षण तो करो। ये पझात्मा 
के शत्रु पडे है ना आत्माके घरमे---असंयम और कपाय । जो आपके अनन्त आनन्दस्वभ,वकी 
लूट रहे है । तो इनको मिटाश्रों | देखो घरमे सब आप, आपकी पत्थी, झापके बच्चे सभीकी 
यह चाह' बन जायगी कि यह जगत मायारूप है, इसमे क्या लवलीन होना ? धर्म करो, सत्संग 
करो, ज्ञान सीखो, ज्ञानके लिए उमर वनांग्रो । तो फिर आपको श्रासान हो जायंगा, क्योकि 
घंरमे एक तो मोह कर रहा, अज्ञान है उसके और एक ज्ञानी बन रहा। तो बह जो अज्ञात 
का, मोहका जो रात-दिनका सग है तो उसमें यह सम्भव है कि उसका वह ज्ञान आालेम धरा 
रहे | तो जब घरके सभी सदस्य धर्मभावनाकों लिए 4० |हो तो कितनी यसुगमता मिलती है 


वाषा ११३१ ४१६ 


धर्ममागमें बढ़नेकों ? तो धर्म क्या है ? "सच्चा ज्ञान करे, निर्मेल परिणाम रखें, असंयमभे 
मत पड़ें । यह ही अपनी प्रगतिका एक उपाय है । 
ः ननु चाप्रत्याख्यानादिकर्मणामुदयात्‌ क्रमात्‌ । 
देशकत्स्नबतादीनां क्षतिः स्यात्तत्कथ स्मृतों ॥११४०॥ 

अन्न यहां एक णंक! और बन रही है, जिसने थोडा भी स्वाध्याय किया हो कर्मसिद्धांत 
का, वह जानता है कि अप्रत्याख्यानावरण प्रकृतिके देशचारित्र नहीं होने देती । भ्रत्याड्यान 
प्रकृति महाब्रत नही होने देती | ऐसा जब ग्रन्थोमे वन है और यहां यह कह रहे कि चारित्र- 
मोह असयम करता तो यहां ये भेद की पड़ गए कि यह प्रकृति तो देशसंयप न॑ होने दे और 
यह प्रकृति सकलसंयम न होने दे । एक ही बात रहनी चाहिए । सब सयमका चात करते है । 
वो इस शकाका समाधान करते है । 

सत्य तच्ाविनाभावों बन्धसत्वोदयं प्रति । 
: इयोरन्यतरस्णतों विवक्षाया न दृषगाम ॥॥११४१॥) 

देशसंयम व सकलसंयसके जुदे-जुदे गुशस्थानोंमें निरूपणका कारण -ये जो भलग- 
अलग बात बता[यी कि अप्रत्याख्यानावरण देशसंयमका घात करता, प्रत्याख्यानावरण सकल- 
संयमका, मुनिनब्वतका घात करता तो यह कहा गया इस कारण कि अप्रत्याख्यानावरणका बंब- 
विच्छेद और उदयविच्छेद, एक ही साथ चौथे गुरास्थानमे हुआ । इसमे यह बात लगाना कि 
पांचवें गुणस्थानमें सम तो बना, मगर ५वें गुएस्थानमें अ्रत्याख्यानावरण कपायकी बंबचि- 
च्ुत्ति नही, उदयविच्छुत्ति नही । सो यहाँ सकलसंयम नही होता शवें गुणस्थानमे, पर हों 
देशसयम हो गया, और छठेमें सकलसयम हो गया । तो एक सामान्यरूपसे कह तो देते हैं 
देशसयमको भी श्रसंयम, पर साथ ही कुछ सयम है, इसी कारण इसका दूसरा नाम है सय- 
भासयम । तो यह प्रसंयम भाव यह चारित्रमोहके उदयसे हुआ । यह जानकर आपको क्या 
उमंग लाना है कि हम अ्रपने स्वरूपसे चिग रहे है सो वह हटाव आ्रौपाधिक है, सदा रहे 
ऐसी बात नहीं । जब हमने अपने स्वरूपकी सम्हाल की कि स्वरूपमे लग गया । 

त्ानके विपरिशमनसे सुख दुःखका हिसाब--देखो जितने सुख्ध दुख है वे आपके 
विचारसे है या बाहरी चीजके हिंसाबसे है, यह ही पहले निर्णय बनालो। श्रगर कहो कि 
बाहरी चीजके हिसाबसे सुख दू.ख है तों देखो--अगर अभी किसीके पास एक लाख र्पयेका 
घन है तो वह अपनेको सुखी मानता और भ्रगर एक हजारक।! ही घन मिट गया, नुक्सान 
हो गया तो वह अप॑नेको हुं:खी मावता और कोई दूसरा जिसके पास कुछ घन नहीं है 
१००-४० स्पयेका खोम्चा फेरकर २-४ रुपये कमाकर ही अपना गुजारा करता है, 
वेहे यदि किसी ,तरहसे एक हजार रुपया पा जाय तो वह तो श्रपनेकी बड़ा मुखी अचुभव 
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करता है। हब भला बतलाओ जिसके पास अ्रभी ६६ ग्रुभा| रु० धरे है वह तो दुःखी है 
और जिसके पास मात्र एक हजार रुपया हे वह सुखी है । जिसके पास एक लाख रुपये थे 
उसकी दृष्टि उस टोटे वाले एक हजारपर ही रहती है, ६६ हजारपर नहीं रहती । यही 
कौरण है कि बह अपनेको दुःखी अनुभव करता । तो बाहरी ीजके हिस्तावसे सुख दुःख 
बात बन सकी क्‍या ? नहीं बनी । तो फिर मनके विचारसे, ज्ञानके उस प्रकारके त्रिकत्पसे 
सुख दुःखका हिसाब है । तो जब ज्ञानके विकल्पसे विचारसे सुख दु खका हिसाब हैं तो यह 
नफेका काम करो ना, टोटेका काम क्‍यों करते ? ऐसा ही विकल्प, ऐसा ही ज्ञान जगाओ्ी ना 
जिसमें कष्ट न हो, झ्ानन्द ही आ्ाननद बने । ऐसा अ्रज्ञान क्यों बने कि जिसमे कष्ट होता है ? 
सब सोचनेकी हो तो बात हैं। तो अपना ज्ञान बनाये मायने अ्रपने आत्माके स्वरूपका बोध 
करे--मैं क्या हु ? जितने क्षण आपकी हृष्टिम अपना स्वरूप रहेगा उसकी प्रीति हो, मैं यह हूं 
यह ज्ञानमात्र परभावसे निराला ज्ञानसे ठसाठस भरा हुआ श्रानन्दका घर यह मैं हूं, भरात्मद्रव्य 
हु--जब यह दृष्टिमें होगा तव अ्रपको कोई कप्ट नही और इससे चिंगे और वाहरमे सोचा कि 
यह मेरा घर, ये मेरे लोग, यह मेरा श्रमुक उनकी शक्ल-सुरत देख-देखकर सुहावना लग रहा 
तो क्या हो रहा ? तत्काल भी दुखी हो रहे है और ऐसा कर्मका बन्ध चल रहा कि जिसके 
उंदयमे आगामी कालमें भी बड़ा कष्ट होगा । इससे भाई अपने ज्ञानकों संभाले तो सब संभल 
गया। अपने झात्माकी भक्ति करे तो सारे कष्ट मिट गए । अपनेको पहिंचान लें कि मै कंषाय- 
रूप नहीं हें, केवल एक ज्ञानज्योतिस्वरूप हु ? 
असिद्धत्व भवेदभावो नुनमौदयिको यत्त । 
व्यस्ताद्दा स्पात्समस्ताद्वा जातः कर्माप्टकोदयात्‌ ॥११४-॥ 

श्रसिद्धत्वभावकी श्रौदयिकता--तत्त्वार्थंसू्रमे श्राप पढ़ते होगे, औदयिक भाव इंवकीस 
होते है | सूत्र आया है---' 'गतिकपायलिड्भमिथ्यादर्शनाज्ञानासयतत्वासिद्धलेश्याश्चतुश्चतुस्त्येकी- 
कैकैकषड्भेदा; ॥ श्रौदयिकर भावोके ये २१ शेद है | उन २१ भेदोमे से यह असिद्धत्व नापक 
झ्ौदयिक भाव भ्रब चल रहा है । सिद्ध न होना इसे कहते है असिद्धत्वभाव । यह भाव कब 
तक रहता है जब तक श्ररहत भगवान है। १४वाँ गुणसथान है तब तक भी असिद्ध है 
वे । जब्र मुक्त हो गए ग्रष्ट कर्मोंसि तब सिद्धत्व उनमे प्रकट होता । तो यह असिद्धत्व नामक 
भाव भ्रौदयिक है, कर्मके उदयका निमित्त पाकर हुआ है । तो कौनसे कर्मके उदयसे हुई है 
तो भेद बनायेंगे तो अलग-अलग कर्मसे भी भ्रलग-प्रलग गुणोका अमिद्धत्व कह सकते है. भ्रौर 
सूक्ष्मके सूक्ष्म बात लेंगे तो श्रष्टकर्मोके उदयसे असिद्धत्व भाव है। सिद्धत्वमे क्या होता है ' 
सम्परद्शन, सम्यस्ज्ञान, सम्यक्चारित्रकी परमपूर्णत.ुहोना। यह सिद्धत्व अरहतमे जही है, 


ज् 


वाया ११४२ ॥ ्टर १ 
क्योकि उनके थो। है शोर १४वें गुणरथानमे है कि नही ? हाँ नही है, क्योंकि श्रघातिया- 
कर्मका उदय अभी चल रहा है। उसकी और बातें तो चल रही है ना ? शरीर होना ग्रौर 
और बातें | तो जब आठो कर्म नष्ट हो जाते हैं तो सिद्धत्वभात प्रकट होता है। वैसे सम्य- 
ग्दशैनका असिद्धत्व मोहनोयके उदयसे होता, सम्यरज्ञानका असिद्धत्व ज्ञानावरणके उदयसे 
होता । जुदा-जुदा लगाबो तो भी ओऔदयिक विदित होगा, मगर पूर्णतया जब तक सिद्धत्व 
नही हैं तब तक असिद्ध है । ह॒ 

सिद्धत्वके प्रोग्रामसें श्रेयःसर्वेस्व -- अपना-अपना प्रोग्राम बना लो अबसे कि अपनेको 
करना क्या है ? क्या श्रोग्राम बनाता है ? मुझे सिद्ध बनना है। बस एक ही प्रोग्राम है, 
दूसरी बात चित्तमे नही, बयोकि थोडे दिनकी कल्पयारूप लौकिक बडप्पनका क्‍या करना ? 
उससे कोई सिद्ध तो नहीं । इस संसारमे देव बन गएं, राजा बन गए, करोड़पति हो गए, 
उससे कोई पार पड़ेगा बया ? कोई प्रोग्राम न बनावें ससारका। कुछ नही बनना । यह 
ड्िम्मत उसके बनेगी जिसने आत्माके स्वरूपका अनुभव किया । नही तो जैसे---एक कोई सेठ 
था, वह रोज-रोज भगवानसे बड़ी प्रार्थना किया करता धा--भगवांन मुझे कुछ न चाहिए, 
सिर्फ मुक्ति चाहिए । सो एक देवने जाना कि यह तो भगवानका बडा भक्त है और उनसे कुछ 
नही चाहता, सिफे मोक्ष चाहता । रोज-रोज कई सालोसे यही बात कहता है, सो वह देव 
उस सेठके पास एक अ्रच्छा रूप बनाकर झ्राया और कहा--सेठ जी, चलो हम तुम्हे मोक्ष ले 
जायेगे, क्योकि तुम रोज-रोज भगवानसे यही विनती किया करते । सेठने पूछा' ' कैसा है वह - 
मोक्ष ? वहाँ क्या-क्या मिलेगा ? अरे वहाँ न तो यह देह रहेगा, न परिवार रहेगा, न मकान 
रहेगा, न धन-दोलत रहेगी, न चाय, पानी वर्गराके कुछ साधन रहेगे, न अन्य कोई सासारिक 
चीज रहेगी, वहाँ तो बस आत्मा ही आत्मा रह जायगा, ऐसा है मोक्ष । तो वह सेठ बोला -- 
तब फिर नही चाहिए हमें ऐसा मोक्ष । हम तो ऐसा मोशन चाहते कि जहाँ इन सांसारिक 
सुखोसे भी बढ-चढकर सुख हो । ह 

सोक्षका प्रोग्राम बनते ही सन्‍्मार्गकी श्रभिमुखता--लगनसे जिसको मनमे श्रा जाय 
कि मुझको तो संसारके समस्त सकट बघनोंसे मुक्ति चाहिए, तो उसके लिए काम बनेगा 
सारा। सिद्ध होना, यह प्रोग्राममे है, और कोई 'धरोग्राम नहीं। बोचम कोई 'कगडा-फसाद 
भाये तो उसकी उपेक्षा कर दो । दूसरा कोई विराधक प्रकरण हो तो उसे अभ्र॒लग भगा दो । 
क्या है, हजार-पाँच सौ गये तो गए । ऋमट तो मिटा । कोई प्रसंग आया, किसासे राज 
हत्ना, कुछ हुआ तो झपनी शान्ति और अपनी निर्मलता, इनका महत्त्व मामें रखो । बाकी 
दुत्तियावी संगमका महत्त्व चित्तमे न रखो । तो अपनेमे यह प्रीति बनाओ कि मुभकों तो 
मिद्धपद ही अभीष्ट है, ससादका कोई भा प« अभीष्ट नही | बडप्पंन तो इसमे है कि लोग 
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मनावें कि बाप एम पी. हो जायें, अ्रमुक हो जावों भौर आप मना करें मुझे जरूरत नही । 
लोग हाथ जोडकर विनती करें श्रौर तब बने तो यह है एक बचप्पनकी चीज । और मुझे 
बनना है एम. पी , मुझे वोट दो, देखो लोग तो वोट दो को कहते हैं चोट दो । व मे जरासी 
चोच ही तो लगाना है | तो संसारकी वातें चाह-चाहकर उनसे महत्त्व पानेकी आणा व्यथ हैं । 
उनसे' उपेक्षा करना और धुन लगाना अपने अतःस्वरूपकी कि मुझे बस यही अ्रंत. रमना है । 
सिद्धत्वं कृत्स्तकर्मस्यः पुसो&वस्थान्तर पृथक्‌ । 
ज्ञानवर्गनसम्यपत्ववीर्या्रष्टगुग्गात्मकम॥११४६॥ 

सिद्धत्वका स्वरूप--सिद्धपना किसे कहते है ? समस्त कर्मसि जुदा होकर इस जीव 
की जो एक अलौकिक अवस्था होती है उसका नाम है सिद्धत्व । केवल भात्मा ही आत्मा रह 
गया । इसके साथ विभाव नही, कर्म नही, शरीर नही, फिर श्रौर-प॥रर चीजोकी बात क्‍या ? 
केवल ज्ञानज्योति ही रह गई, यह है मिद्धपना श्र यही है श्रात्माका उत्कृष्ट विकास तथा 
आ्राखिरी मजिल, जिसके बाद फिर कुछ यात्रा नही । प्रगतिका अन्तिम रूप ऐसा होता है ना। 
यदि अपने विविक्त स्वरूपकी व्यक्ति चाहिये तो इस वक्त भी तो खुद विचार करो कि मै सबसे 
निराला मात्र ज्ञानज्योति हु । यह भावना बनावें | एक बात तो.पकड़ लो कोई, जो आपके 
मनमे अच्छी लगे । हमको तो यह भ्रच्छी लगती कि अपनेवों ऐसा निहारे, ऐसा प्रयत्त कर 
कि मै सबसे निराला, शरीरसे भी निराला, ख्यालातोसे भी दूर एक परमपावन ज्ञानज्योत्ति 
रूप हुं--ऐसी भावना बनायें और ऐसा भप्ने को ढालें, इममे बचप्पन है, भौर-और वातोमे 
बडप्पन नही । 

दुर्गतिसे बचनेके लिये धर्ममें प्रीति करनेका कतंव्य -- जो जैसा करेगा सो वैसा फल 
पावेगा, और जो उल्टा ही चलेगा सो दु खो होगा । एक कोई किसान खेत जोत रहाँ था तो 
जोतते हुएमे बैलके पैरके नीचे आगे हुए एक सॉपने किसायकों डस लिया, उसके विष चह 
गया, हवास उड गया, बेहोशी छा गई | उम्तको यह ध्यानमे बना रहा ।फे इस बैलने मेरे पैर 
पर अपना पैर रख दिया, अ्रब उस किमानने बेहोशीमें उठ बैलक्ो पीता शुरू विया। बडी 
देर तक पीटता रहा । यह दृश्य देखकर कई लोग पास झाये--बोले, भाई क्यों इस बैलको 
इतना पीट रहे ?***परे इसने मेरे पैरपर अपना पैर रख दवा । तज एक चतुर व्यक्ति ० 
से समकाया--भरे बच्चु, यदि यह मर गया तो क्‍या होगा ? कै। जोतोंगे, कैसे श्रनाज पढ़ी 
करोगे, कैसे परिवारका पालन-पोषण करोगे, कैसे क्या होगा, तुम्हारी सारी जिन्दगी खराब 
हो जायगी । * किसानकी समझे श्रा गया, उसको बुद्धि ठिकाने लग गई, पीठता बड़ कर 
दिप्रा । तो ऐसे ही भ्रपने आत्माको समभग लो बच्चू कहकर कि देख गात्मच, देख बच्चे, थे 
इतना उहण्ड बन रहा, विषयक्रषायोमें लग रहा, इन 4रका चोजोको ही सब कुछ मात्र रहें 


गाधा।११४४८ *' हा 


न्‍् हे 


झौर उस विकल्पर्में ऊपबम मचा रहा । देख, इसका फन है दुर्गति । सो यदि अपना भविष्य 
अन्छा बनाना चाहते: हो तो धर्मसे प्रीति बढाम्नो, कपायोक्री रति छोडो । 
सिद्धत्वकी पान्रता--जो पुरुष इसी समय सबसे निराला केवल अपने ज्ञानज्योंतिस्व- 
रूपको निहार सकता है बड़ी मोक्ष पा सवता है । मोक्षमे हम क्‍या बनेंगे, उस चीजका भान 
हम यहा कर ले तो उसकी साघनासे मुक्ति मिलेगो । तो वह मोक्ष अवस्था, सिद्ध प्रवस्था 
समस्त कमसे निराली है, अलौकिक है और वहा आत्माके सभी अनुजीबी गुण परिपूर्ण हैं 
तथा प्रतिजीबी गुण भी प्रकट हो गये है । ज्ञान पूरा, जिससे लोक अलोकको निरन्तर जानते 
रहते है । दर्शन पूरा याने इतने बड़े ज्ञानसे जो जान रहे है, ऐसे इस समग्र आात्माका प्रतिभास 
कर सके, सम्यक्त्व निर्दोष ओर अनन्त आनन्द । सिद्ध प्रभुके शरीर नहीं रहा, सब शाच- 
ज्योति रह गई । सिद्धनेत्र मात्र ढाई द्वीपके विस्तार बराबर है ४५ लाख योजन है, और है 
वहां अनत घिद्ध, एक ज्योतिमे अनेक ज्योति समा गई। इसे लोग कहते है ज्योतिमि समा 
जाना, सो मोश्ष है, पर सेद क्या पड गया अन्य लोगोके कहनेमे और स्वयमे ? वे तो एक 
अलग ज्योति मानते झ्ौर उस ज्योतिम यह जीव समा जाय मोक्ष हो गया । अरे यह खुद 
ज्योति है और कर्मसे मुक्त होनेपर वही ज्योति पहुच जाती जहा अ्रनन्तज्योति पहलेसे मौजूद 
है। यों ज्यौतिमें ज्योतिका समा जाना यह अन्य अन्यकी- नही, आत्माका ज्ञानस्वभाव स्वयं 
गुण है। शरीर न होनेसे यह अवगाहन गुण प्रकट हुआ है, यहा आ्रायुकर्म है हो नहीं । एक 
सिद्धके क्षेत्रमे अनन्त सिद्ध समा गये | सुक्ष्मत्व गुण अब सर्वथा प्रकट है। ये अनन्त्क्ति 
वाले है उनको कोई कुछ बाधा नहीं, वहा न कोई उच्च नीचकी तुलना है, ऐसे ८ गुणमय यह 
सिद्धपद है । यह है सिद्धत्वका स्वहूप । और अब्र बतनाते है कि ऐस। सिद्धत्व जहा नहीं हैं 
जहाँ है अमिद्धत्व । 
नेद्र सिद्ध-्वमत्रेति स्थादसिद्धत्वमर्थत. । 
यावत्ससारसवेस्त महानर्थास्थद परम ॥११४४॥ 
असिद्धत्व दशाकी शअ्रनर्यास्पदता--सिद्धत्व बता दिया ना, ऐसा सिद्धपना जहाँ नहीं 

हैं उसे कहते है श्सिद्धत्व | सो अ्रनादिकानसे यह अश्विद्धपना ही इस जीवपर रहा, जो महा 
अनर्थोका स्थान है । जैसे कोई बावला हो तो वह कभी हँसता, कभी रोता। तो मोहके बावले 
भी ऐसा ही कर रहे है । कुछ दिने हँसते है, मौज मानते है, कुछ दिन बाद रोते है, फिर कु 

ने हँपने लगते है । मायने कल्पनाये कर ली कि मुझे मीज है, हँसने लगे, और यह हैं पे 
कब नक रहेगो ? या तो शरीरका रोग हुआ, उश्टका बियोग हो गया, कोई ग्रठबडी हो गई, ' 
इज आ गया। तो मोहके वावले ये प्रारणी कभी: सुख मानते, कभी दुःख । सो महान अ्नर्थ 

| स्थान है सत,र । ये सब विभाव परिणम, ऐसी असिद्ध अवस्था अपने झ्रापकी चल रही हे, 


छः ं 
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इसमे झुछ रार नहीं। गह औदमिक है । क्मोके उदयका तिमित पाकर ये दशायें होती है । 
इनसे भ्रपना भला नही । अपनी भलाई तो इसमे है कि खुदमे डूब जावो, मर्न हो जावो । 
कुछ अन्यका ध्यान न रहे, ज्ञानपुधारसका ही पान चले । “प्रियतम ज्ञानसुधारस पीजो |” 
ऐसा गुरुगान करो अपने आात्माका | प्रभुका गुणगान भी प्रात्मज्ञान ही तो है। उसका ही 
गान-- रसना क्यो न ज्ञानरस पीती” हे जिद्धा तू ज्ञानरसका स्वाद क्यो नही लेती ? भ्ररे 
श्रभी तक अनेक प्रकारके रसास्वादव किये, पर रीतीकी रीती रही, तु श्रव उसके स्वादके लिए 
क्यो भटकती ? यह जिदह्दा एकेन्द्रियके तो श्रमन्‍्तकाल तक मिली नही । उसकी तो बात ही 
क्या ? दोइन्द्रियसे लेकर पश्ुझ्रो नकको मिली, ये वेचारे कीडे-मकोडे क्या बोलें ? पशु-पक्षी भी 
क्या बोले ? बाँय बाँय, भे भे, मै मैं, टें टें करते रहते है । कुछ फायदा मिलता है क्या उनकी 
रसनासे ? एक मनुष्यभवमे मौका मिला है, अ्रच्छी जीभ मिली है तो प्रभुके गणगान कर लो, 
आत्माके गृणगान कर लो। दूसरोसे बुरे वचन न बोलें, कपटभरे वचन न बोले । इनका 
दुरुपयोग न करे, ज्ञॉनरसका पान करें| मन मिला है श्रेष्ठ तो ज्ञानरसका पान करें, सोचें, 
चिन्तन करें बस अपने स्वहूपका । यह बात मिलना बहुत दुर्लभ है। तीन लोककी सम्पदाका 
कुछ भी मुल्य नही, कुछ भी नहीं । वह तो कीचड है, थोडा लिपठे तो, बहुत लिपटे तो । 
आत्मज्ञान, सम्यग्दर्शर यह जिसे मिला उसते ही भपना सार पद पाया । “दु खमें सब सुमि- 
रन करें, सुखमे करें न कोय । जो सुखमें सुमिरन करें, तो दुःख काहेको होय ॥” जब दुख 
श्राता है तो जल्दी समभमे आरती उपदेशकी बात | कुछ नही रखा है ससारमे । और जब 
मौज चल रहा है हर प्रकारका तो वहाँ समभमे आना कठिन बैठता है| सुन लिया, कौसे 
नही सार ? सब कुछ नजर आ रहा । यही सार है । अरे यहां सार नही है कुछ भी । एक 
अपनी उस परमज्योतिक्रो, ज्ञानज्योतिकों सम्हाल लें, उसमे अनुभव करें कि मै यह हू तो 
सारमिलन हो जायगा । 

सत्य स्वरूपके विपरीत भावसें श्रनर्थ--भैया, जब भूठी बातमे मैं का अनुभव करते 
झभौर उसे भी एक सच सी बात मान बैठते तो सचकों सच अनुभव करनेंसे कौनसी कठिनाई 
होती है ? कोई एक ब्राह्मण कहीसे ख़रीदकर बडी अच्छी बकरी लिए जा रहा था। उसको 
चार ठगोने देखा तो उनके मनमें श्राया कि यह बकरी तो बहुत अच्छी है, इसे किसी तरह 
इससे ले लेना चाहिए । ठीक है । उपाय भी बन गया। चारो ठगोने आपसमे सलाह किया 
और झागे कोई मील-मीलभरकी दूरीमे जाकर खडे हो गटर । जब एक ठगके पास वह ब्राह्मण 
पहुंचा तो ठगनें कहा---भाई यह कुत्ता कहाँसे लाये ? तो उसने कुछ उत्तर न दिया-। सोचा 
कि यह तो हँसनेके लिए यो ही वुत्ता कहता होगा | कुछ और बागे बढ़ा तो दुसरा ठग 
मिला । उसने कहा--भाई तुमको यह कुत्ता कहसि मिल गया, यह तो बडा अच्छा है। अब 
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कुछ थोड़ा शक हुआ सीचा कि क्‍या यह कुत्ता तो नही है । वह भर आगे बढ़ा तो 
तोसरा ठग मिला | उसने कहा--श्रजी क्‍यों कुत्ता लिए फिरते हो ? अरब तो उसे बड़ी भारी 
शंका हो गई कि हो न हो यह कुत्ता ही न हो, क्योंकि सभी लोग इसे कुत्ता कहते । कुछ 
और दूर बढ़ा तो चौथा ठग मिला, उसने कहा--वाह-बाह, पडित जी को देख लो, यह तो 
कुत्ता लिए फिर रहे । पभ्रब उस ब्राह्मणके मनमें यह बात अ्रच्छी तरह बस गई कि यह तो 
कुत्ता ही है, बयोकि सभी लोगोने यही बात कही । आझ्ाखिर वह उसे वहीं छोड़कर चला 
गया । बस उन ठगोने ले लिया उस बकरीको । वे तो चाहते ही थ । श्रभी यही देख लो--- 
कोई नया भ्रादमी आ्रापके यहाँ श्रा जाय और आपमे से कोई उससे कह दे कि पंडित्त जी झआाप 
इतने कमजोर क्यों हो गए, तबियत ठीक नही रहती क्या ? दूसरा कोई कह दे--अरे पडित 
जी का चेहरा तो बहुत गिर गया है, मालूम होता है कि इनको कोई मर्ज है । तीसरा कोई 
इसी तरहसे कुछ कह दे तो वह तो न बीमार हो तो भी बीमार हो जायगा। झ्ाखिर एक 
इृष्टिकी ही तो बात है। उसने भ्रपनेकी उस रूप अनुभव किया, इसलिए बीमार हो गया । 


ऐसे ही भूठी नाना कल्पना करके जीवने स्वयं अपनी दुर्देशा की है, यही तो अधिद्ध दशा है । 
तो यहां जो अ्रसिद्ध दशा है, वह रत्नत्रयरहित भ्रवस्था है वह अनर्थका स्थान है । 
'. लेश्या; पडवे विखज्याता भावा श्रौदयिकाः स्मृताः । 
यस्माद्योगकषायाभ्यां द्वाभ्यामेवोदयों ड्भरूवः ॥११४५७ 
झौदयिक भावोंभे लेश्याका वर्शंन--प्रब श्रौदयिक भावोमे अन्तिम भेद है लेश्या । ये 
$ प्रकारकी लेश्यायें बहुत विख्यात है, ये सब औदयिक है क्योकि ये योग और कषायके उदय 


से ही होती हैं । कषायोसे भनुरंजित योगप्रवृत्तिको लेश्या कहते है भ्रौर लेश्याका स्वरूप जानते 
है लोग । हृष्टान्त दिया है एक वृक्षका चित्र खीचकर | उसमे बताया है कि कोई ६ मुमाफिर 
किसी धूसरे यावकों जा रहे थे । उन्हे रास्तेमे लगी तेज भूख । एक बहुत बड़ा श्रामका वृक्ष पके 
हुए फलोसे लदा हुप्ना दीख। । उनमे से एक सुसाफिरके मनमें श्राया कि इस आमके पेड़को 
कुल्हाडी द्वारा जड़से हो काट दें, यह गिर जायगा, फिर मनमाने फल खायेंगे | दूसरेने सोच[--- 
अरे जडसे पेड़को गिरानेसे क्या फायदा, ऊपरकी शाखायें काट दे फिर नीचे मनमाने फल 
खाये । तीसरेने सोचा--अरे शाखायें भी क्या काटना, मात्र एक शाखा तोड़ लें, फिर खावे । 
'जौथेनें सोचा-प्रे एक शाखाको भी क्या तोडना, जिनमे श्राम लगे है वे 'छोटी पतलो टहुनियां 
तोड़ लेंगे, फिर मनमाने फल खायेंगे । ५वें नें सोचा---उन छोटी-छोटी टहनियोको भी तोड़ने 
से' क्या फायदा, ऊपर चढकर आम तोड़ लेगे, फिर आरामसे बैठकर खांयेंगे । छठेने सोचा कि 
ऊपर चढ़कर श्राम तोडनेकी जरूरत क्या, ये बहुतसे श्राम नोचे जमीनपर पड़े है उनको ही खा 
लेंगे। यों सोचकर सभी सुप्ताफिर भ्रपना-अपना काम करनेमे जुट गए । तो यह परिणामोंक्ी 
बात बतायी है । पहले यह बताञ्नो कि सबसे जल्दी झाम कौन खायेगा ? बह छठा, जो नीचेसे 
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उठा-उठाकर खाये | उसे तो न चद्ना, न कुछ करना और तुरन्त खाना । देखो फल भी 
ओरोको बडो देरसे मिलेगा । भर्वें को तनिक देरम मिलेगा, चौथेकों और देरमे, तीमरेको 
उससे ग्रविक देरमें, और दूसरेको पहले सब शाखागे काटे तब मिलेगा और पहलेको जब वह 
जडको काटे, गिराये तब मिलेगा । ेु 
लेश्यामें परिशामोका तारतम्थ--अ्रच्छा, अरब लेश्याके परिणामोकों विचारो जिससे 
विदित हो कि कौन कितनी खराब लेश्या है, कृष्णलेश्या खोटी हे । उसके ऐसे परिणाम थे कि 
इस पेडफ़ो जडसे काट गिरावें, फिर पके-पके श्राम खार्बें । उससे कुछ कम कठोर परिणाम 
हैं शाखायें काटनेका परिणाम बनाने वालेफे । उससे कम कठोर परिणाम है एक शाखा काटने 
का परिणाम बनाने वालेके । यो चौथे, ५वें श्रीर छुठे मुसाफिरके परिणामोमे उत्तरोत्तर सर- 
लता आती गई, कठोरता कम होती गई । यो ये ६ प्रकारकी लेश्यायें है-कृष्ण, नील, कापीत, 
पीत, पद्म और शुक्ल । ऋृष्एलेश्यामें तो बडा, क्रूर परिणाम होता, बैर नहीं छोडता, बैर 
बाँधता, दुःखी होता, बुरे बचन बोलता । उससे कर्म नीललेश्या है। मगर उसमे भी विषयों 
प्रवृत्ति करने आ्रदिकके बहुत ऐब होते है । कापोत लेश्योमे यह अपनो प्रशसा सुनकर बड़ 
कुप्पा होता । प्रशसा करके तो किसीसे कितना ही दान' बरा लो चंढाचढीमे । देखा होगा कि 
पच्रक्रल्याणक वगैराके कामोमे बोली बोलनेकी प्रथा चल रहो है । वहाँ बोलोकी चढ़ा-चढ़ी में 
कितने ही दाम बुलबा लो | मगर अपनी युक्तिस सोचकर कि चलो यहाँ चार पैसेका दान दे 
दें, ऐसा सोचकर गुत किसने दिया ? और उस बोलीकी चढाचढीमे कहो कितने ही कर दें। 
तो ऐसी लेश्या होती है कायोत लेश्या । अपनी प्रशंसा सुहाये, निन्‍दा न सुदाये, ये सब बाते 
कापोत लेश्यामे है । पीत लेश्यामे कुछ धर्मकी ओर परिणाम चलते है, मदकषाय होती हैं ॥;॒ 
पद्मलेश्यामे तो बहुत उदार परिणाम होते है जिसमे तृष्णाका रण नहीं होता और शुक्ललेश्या 
मे सर्व समभाव होते है । ये ६ प्रकारकी लेश्यायें हैं जो कि 'उस-उस प्रकारके तीन्र मद शअनु- 
भाग वाले कर्मके उदय होनेसे होती है । क्ममे जरा हल्की शक्तिके कर्मका उदय हो तो भ्रच्छी 
लेश्या होती । योग श्रीर कपयसे इन लेश्यावोकी उत्पत्ति होती है इस कारण औदयिक भाव 
है । लेश्याके श्रश १८-तो गृतिबधके हेतु है, मध्यम ८ श्रश आयुबचके /कारण है इत्यादि 
विस्तार करणानुयोगसे जानना । आज यह* पज्चाध्यायी ग्रन्थ पुर्णा हो रहा है । झ्ापाढ कृष्ण 
चतुर्दशी फों अवसर मिला इसके पूर्णा होनेका । इस" ओदपिकेकी शिक्षांसे हेम क्या ग्रहण क 
कि जी भी विपत्ति, कषाय, ममता, तृष्णा आदि हों रहे है वे मेरे स्वरूपकी चीज नहीं, 
कर्मदियसे हो रहे है । सो वे कही-जावो, मैं तो अपने स्थरूपमे रहगा, ऐसी उमग लाये और 


अपने स्वरूपमे रमे । ; 
| ग हा 
0 पश्चाध्यायी प्रवचन पंच्रदरश भाग समाप्त ॥ 


कु 3 
न्बना >> ३ 


, ब्रह्मचर्थ-पिशतिका 


ब्रह्मचर्य परं॑ दानम, बहाचर्य पर तप: । 
ब्रह्मचर्य पर ज्ञानस, ब्रह्मचर्य परं॑ महः ॥१॥। 


ब्रह्मचर्य॑परं यानम्‌, ब्रह्मचर्य पर हितम । 
ब्रह्मचर्य परं ध्यानम, ब्रह्मचर्य पर सुखम ।॥॥२॥ 


ब्रह्मचर्य पर तेजः, ब्रह्मचर्य पर बलम्‌। 
ब्रह्मचर्य पर श्रेय:, ब्रह्मचय॑ पर * फलम्‌ ॥३।। 


ब्रह्मचर्य पर सत्यम, ब्रह्मचर्य परो यमः 4 
बरह्मचर्य पर तत्वम्‌, ब्रह्मचर्य प्रो वृषः ए४ए 


ब्रह्मचर्य परा क्रान्तिः, ब्रह्मचर्य पर ब्रतम्‌ । 
ब॒हाचर्य प्रा कीतिः,. ब्रह्मचर्य पर ऋतम ॥५॥। 


ब्रह्मचर्य परा भक्ति, ब्रह्मचर्य परो गुरुः । 
ब्रह्मचर्य परा शक्ति।, ब्रह्मचर्य परो गुणः ॥श॥ 


बह्मचर्य पर ज्योतिः, ब्रह्मचर्य परा छविः । 
ब्रह्मचर्य पर वृत्तम, ब्रह्मचर्य॑ पर हविः ७७॥ 


ब्रह्मचर्य॑ पर ब्रह्म, ब्रह्मचर्य पर श्रुतम । 
ब्रह्मचर्य पर॒धाम, ब्रह्मचर्य (पर श्रितम ॥5॥ 


ब्रह्मचर्य पर रत्तम, ब्रह्मचर्य प्रो लयाः । 
ब्रह्मचर्य पर भद्रम, ब्रह्मचर्य॑ परो जयः ॥६॥॥ 


५3 


ब्रह्मचर्ग परा शान्ति:, ब्रह्मचर्य परा निधि: । 


ब्रह्मचर्य परा क्षान्तिः, ब्रह्मचर्य परा विधिः ॥१०॥ 


न्रह्मचय॑ पर मन्त्रम, ब्रह्मचय॑ परो जय. । 


ब्रह्मचय पर तस्त्रम, ब्रह्मचर्य परं॑ वपु ॥११७ 


डरे७ 








22 योगः, ब्रह्मचर्य परो दमः) , 
ब्रह्मचय परो भोगः, ब्रह्मचर्य पर: शम ॥१३७ 


सह न 


ब्रह्मचर्य पर शीलम, अह्मचर्य - पर क्रतु ।, 
ब्रह्मुचर्य पर सत्त्वम) ज़ह्मचर्य पर सुह्देतु ॥ १ शा 


बह्मचर्य पर स्वास्थ्यम, ब्रह्मचर्य पर॑ पदम्‌ | 
बरहाचरय पर ज्ञेमम, ब्रह्म॑चर्य पर वरम ॥१५॥.. 


बह्मचर्य पर यज्ञम, ब्रद्मचर्य पर शिवम । 
ब्रह्मत्न्य पर॑ दुर्गंण, ब्रह्मचर्य पर घनम ७१६७ 


ब्रह्मचर्य पर सारम, ब्रह्मन्नय: ,परा शुच्रिः 
ब्रह्मथरय पर, सास्यम, ब्रह्मचर्य पस रुचिः ॥ १७॥ 
ब्रह्मचर्य पर कृत्यम, '्रह्मचय परो रसे. । 


अ्>र 


ब्रह्मचर्य पर साध्यद्य,: ब्रह्म पर वच' ॥१5)। 


ब्रह्मनय पर स्थानम, ब्रह्मच्रर्य परा धृति । 
ब्रह्मचर्य परं मानम, ब्रहाचर्य प्रा रति: ॥१६॥। 


ब्रह्मचर्थ पर वीर्यर, ब्रह्मचर्य पर रहः। 
ब्रद्वाचर्य प्र ॒वित्तम,, ब्रह्मचर्य पर यश: ॥२०७ 


नह के 


आर्या . 
आाचरत्ति ब्रह्मचर्य ममसा कायेन यो नर' सततम | 
भजते युग्मं स्वास्थ्य सहजानल्दात्मक़-पढ़ें।नियसात्‌ ॥२१॥ 


ध इति श्री ब्रह्मचर्य॑विशतिका ॥ 


|] ध ४ 
है छाव्प व ड70<-987शक दिल्ाएं" 
है के 48]?20907 


बयन अमे 


हंपपृ0 विज्वेप्ति 
हा आध्यात्मिक संत्त न्यायाचार्य पूज्य श्री १०५ क्षु० यणेशपसाद जी वर्णीके पद्शिप्य 
प्रष्यात्मयोगी सिद्धान्तन्यायसाहित्यभास्त्री "यायतीर्थ पूज्य श्री १०५ क्षु० मनोहर जी वर्णी 
सहजानन्द जी महाराजने १६४२ ई० से समाजमे उपदेश, अध्यापत, चर्चा, णिक्षासंस्थान- 
स्थापन आदि हारा जो समाजका उपकार किया है, उससे समाज सुप्रिचित है। घसी वीच 
आपने अनेक आध्यात्मिक, दाशनिक वे धामिक विज्ञान सम्बन्धित पग्रन्थोका सरल रीतिसे 
निर्माण किया है तथा विशिष्ट क्रयोपर आपके जो प्रवचन होते रहे है, उनको नोट कराया 
जाता रहा था, सो उनका भी सकलन हुआ है | कठिनसे कठिन ग्रन्थोपर जो सरल रीतिसे 
प्रवचन हुए हे, उनकों पढ़कर कल्याणका मार्गदशन व सत्य आनन्द प्राप्त हो जाता है । इसी 
कारण समाजने साहित्य-सस्थायें स्थापित की, और उन सर'सझ्रों द्वारा महाराज श्री के ३४८ 
ग्रन्थोमे से करीब २०० ग्रन्थ प्रकाशित हो गये । | / हु 
अब समाजने ज्ञानप्रभावनाके दिये भारत॑र्षीः - वी जब साहित्यमन्दिरकी स्थापना 
की है, जिसका उद्देश्य (स्वाध्यायार्थी उनघुवो, मन्दिर एवं लाइब्रेरियोके लिये उक्त साहित्यको 
सदैव अर्धमूल्यमे वितरित करके ज्ञानप्रसार करवा है। यदि किसी वर्ष शास्त्रदानमें अधिक 
। रकम प्राप्त हो जाती है तो यह उक्त साहित्य तिहाई, चौथाई मुल्य तकगे भी वितरित किया 
जाता है । हमारी कामना है कि आात्महितैपी बन्धु इस साहित्यका अवश्य अध्ययन करके इस 
दुर्लभ मानवजीवनमे वास्तविक मायमनेमें जीवसकी सफलता प्राप्त करे; जिससे कि सदाके लिये 
जन्मन्मरण॒का संफेट छूटे श्रीर सहज ज्ञान एवं सहज आनन्दका सिर्वाध पूर्ण सन्त लाभ 
बना रहे । जो ग्रच्थ प्रभी छपे नही है उनकी प्रकाशन-व्यचस्था श्र 'भारतवर्पीय वर्णी जैन- 
साहित्य मन्दिर! व (री सहुद्धानल्द शास्त्रमाला' कर रही है। दोनों सम्धाम्रोमे किसीके भी 
सदस्य ५००) से लेकर ५०००) तक गलक वाले श्राजीवन सदस्य होते # । इन सद्स्योंशे 
धर्णी प्रवचन प्रकाशिनी सस्था! सुजफ्रवगरसे प्रकाशित मासिक पत्र 'वर्णी प्रवचन! भी सैंठ- 
स्वरूप प्रति माह भेजा जाता हूं । कमसे कम ५००) शुल्क वाला श्राजीवन सब्स्य बनते वाले 
को अब तंकके प्रकाशित उपलब्ध ग्न्ध भेंस्मे दिये जाते है तथा भविष्यमे प्रकाशित सभी 
उ्न्‍्थ भेंटवे छिये जाथ्गे । इस ही कोगसे मच्थ प्रकाशित होते रहते है । 
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